पूज्य पिता 
ओर मधुरादत्तजी जोशी 
को 
सादर समर्पित 


नेतिक आदेश बाह्य आदेशके रूकूट हुआ : ऐटिंहा- 
सिक्र स्पष्टीकरण--अस्थिर जीवन : « ज्ञीवन ; स्थिर्मोका 
जन्मदाता--प्रचलित नैतिकता : उसके,द्भ रूप : प्रचलित 
नैतिकताका मानव : प्रचलित नेतिकताई-ह्ताएँं ४ कमियों 
को दूर करनेका प्रयास : आन्तरिक नियः ब्रोच : अन्तर्वोधि 
की स्थिति : आन्तरिक नियमकी अच्छे और बुराइयों + 
नेतिक नियमका स्वरूप--आन्तरिक होते हेते वस्तुगत और 
सार्वभौम : ध्येयकी घारणा उन्हें सार्बभोद प्रामाणिकरता 


देती है | 
द्वितीय भा: 
नेंतिक सिद्धान्त 
अध्याय ९: सामान्य निरीक्षण फ़ु शुर्चे३े-१४८ 


(क) विभिन्न नेतिक सिद्धान्त 
नेतिक आदर्श : विवादका कैन्द्र-व्यक्तिका स्वभाव : शावना 
--सुखबाद : बुद्धि--बुद्धिपरतावाद : विरोधकी प्रगति--सम 
न्वयकी ओर : पृर्णतावाद | 

(ख) पूर्व-सुकरस युग 
हिरेक्चिट्स ; डिमोक्रिट्स : पाइयेगोरियन्स : सोफिस्ट्स : प्रकृति 
ओर रीति-रिवाज परस्पर विरोधी : ज्ञान-ह और 
वैयक्तिक | द 





(ग) सुकरात 
'सोफिस्ट्सकी झालोचना--झुभ वर््हुगत है : सदृगुण, शान, 
आनन्द एक-ही हैं | 


हक पुक्षिनिक प्रमाण-- स्वार्थसे परमाथ : आन्त- 
आर्नतीय मावना : उपयोगितावाद--उच्च' 


आदर्शकः सेखको क्रमिक व्यवस्था--शुणात्मक भेद «£ 
असफलतकी सफलता ओर असफलता । 


तिक खुखवादकी आलोचना 


मनोवैज्ञमुखवादसे अधिक व्यापक--दोहरी कठिनाई : 
नैतिकताह्मकी खोज : स्वार्थ और परार्थका विरोधपूर्ण 
सामझसंतिक कर्तव्य तथा सदूगुणके लिए स्थान नहीं है : 
सुखवातना असम्मव : नैतिक मापदण्डकी कठिनाई | 


अध्याय. : खुखबाद (परिशेष) [२८ एछ% पृष्ठ २९५-२ण७ 


सहजज्ञानवादी उपयोगेतावाद 
सिजकि सिजविकके पूर्व उपयोगितावादकी स्थिति : नैतिक. 
सिर्दान्त लक्ष्य ४ आलोचनाव्मक पक्ष--सहजज्ञानवाद और 
सुखवादा समन्वय :; बोद्धिक उपयोगितावाद--दर्शनिक 
पहजज्ञाबाद : सुख ही परम शुभ है : सुख वितरणकी समस्या-: 
याव, आत्मप्रेम, परोपकारिता : व्यावहारिक बुद्धि । 
23. डपयोगिताबादके साथ खुखवबादकी: 
आलोचना 
हु का मूल्य : स्वार्थ परमा्थका अनमेल मिलाप £ 
चंतनाका स्वरूप *च्येय बोद्धेक है, न कि भावनात्मक : 
झुभके वस्तुगत और गुणात्मक भेदको नहीं समझा पाये : चरित्र- 
को अपूर्ण व्याख्या : सुख और आनन्द | 
खुखवादकी विकासवादी सुखवादमें परिणति, । 
विकासवादी खुखवाद : प्रकृतिवाद 






अध्याय. १३४ प्ररृतिवाद 
सामान्य परिचय' 


प्रकृतिबादका अनिश्चित प्रयोग : प्रकृतिवादका विशिष्ट अथ्थ- 
डर्विनके पूर्व विकासकी धारणा: विकासकी प्राकृतिक और 
आदर्शावादी व्याख्या : नीतिशास््रको डार्विनकी देन : विचारों 
द्वारा विकासवादकी व्याख्या । ह 
/विकासवादी खुखचाद 
विकासवादी नीतिज्ञ-स्पेंसर : विकासकों धारणाका नीतिमें 
प्रवेश--जैतिकता विश्वप्रकृतिका अंग: शुभ--अश्युम और 
सुख-दुखके अर्थ : सन्निकट ध्येय ओर परम ध्येय--नैतिक 
मापदण्ड : स्वार्थ ओर परमार्थ : नैतिक चेतनाकी उत्पत्ति: 
नेतिक नियम अनुभवनिरपेक्ष नहीं हैं: समाजकी व्याख्या ; 
सापेक्ष ओर निरपेक्ष नीतिशास्त्र ! 
ठेस्ली स्टीफेन 
नेतिक ध्येय--स्वास्थ्य : निरपेक्ष नीतिज्ञा्रकी आलोचना । 
अद्ूर्ऋण्डर 
सामाजिक सन्तुलन : नेतिकताके क्षेत्रमं प्राकृतिक चयन | 
आलोचना 
नेतिकताका प्राकृतिक विज्ञान : इसे सुखवाद कहना अ्रास्तिपूर्ण 
है ; अनावश्यक आशाबाद : सामझ्स्य : सामाजिक जीवरचना- 
का रूपक सन्देहजनक है : सहजज्ञानवादका विरोध--नेतिकता- 
की उत्पत्ति $ कर्तव्यकी भावना ; स्वार्थ-परमार्थका प्रथ्न 
नैतिक कठिनाई | 
अध्याय १७: प्रकृतियाद (परिश्षेष पृष्ठ ३०५--३२७ 
फ्रेडरिक नीत् 
जीवनी : सिद्धान्तका भनोवैज्ञॉनिक विर्केषण अतिमानपबिका 


सझ्झन्त ; यूनानी सभ्यताका प्रभाव--समख मान्यताआका 
पुनम ल्यीकरण ; ईसाई धर्मका खण्डन : उपयोगितावादी नैति- 
कंता : सोहेश्य नेतिकता--संकल्प स्वतन्त्र नहीं है : नेतिक 
सापेक्षता : शुभ-अशुभकों परिभमाषाएँ--सुख-दुःखका अथ॑ 
नीस्सेके सिद्धान्तका भावात्मक पक्ष--अतिमांनवका सिद्धान्त, 
उसका पाए 8 प्रशुओ और दासीका नॉतकता । 
ह आलोचना 
मानवताके ध्वंसकी ओर : श्रेष्ठताके नामपर दानवता $ असमा- 
नता अनैतिक है ; तकंहीन असंस्कृत सिद्धान्त | 
अध्याय १५६ बुद्धपरतावाद पृष्ठ ३५४०-३६ 

सामान्य परिचय : दो रूप | 

प्राचीन उच्च बुद्धिपरतावाद + सिनिक्स ओर स्टोइक्स 
सिनिक्स : विद्वघवाद : ध्येय : सदगुण ; सुखवादका खण्डन : 
सिनिक जीवन: आलोचनात्मक परीक्षण : सुकरातसे थीथा 
साम्य : विश्वनागरिकतावाद स्वार्थवाद है; अभावात्मक पक्ष 
' प्रमुख है; अनेक दुर्बल्ताओंसे युक्त ; वेराग्यवादकी प्रथम 
अभिव्यक्ति : स्टोइक कालकी स्थिति : स्टोइक्स : सदूगुण : 
व्यावहारिक नेतिकता : ज्ञान, सदगुण, शुभ-अशुभ : भाव- 
हीनताकी स्थिति ; विश्वनागरिकतावाद : प्राकृतिक नियमका 
अर्थ : कर्तव्यकी व्याख्या । 

आलोचना 
व्यक्तिवाद : जीवनकी सारहीनता : आदर्श ओर वास्तविकताका 
द्वैत : निराशावाद : कर्त॑व्यका सम्प्रदाय : सुखका स्थान : 
'भहानता | 
अवोचीन उद्र बुद्धिपरताबाद $ ईसाई वेराग्यवाद 

ईसाई धर्म और स्टोइक्स : नैतिकताका मूल-खोत छृदय है : 
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हृदयकी पवित्रता : ईसाके जीवनका प्रभाव--वैराग्यवाड्र और 
सदाचुर : आश्रमिक जीवन : व्यावहारिक पक्ष; सदूगुण;' विश्व- 
बन्धुत्व ; ईसाई धर्म श्रद्धा और विश्वासका धर्म है | 

अध्याय १६: बद्धिपरतावाद (परिशेष). पृष्ठ ३६२-७०१ 

अर्वाचीन उग्र वुद्धिपरतावाद--कांट 
जीवनी : जीवनमें नियमनिष्ठताकां प्राघान्य $ नीतिशाखसत्रकों 
दार्शनिक पृष्ठभूमि : नेतिक अनुभव: मनुष्य स्वशासित है 
खथ्ासित जीवनमें भावनाके लिए स्थान नहीं है ; सुखवाद 
अनैतिक है नैतिक आदेशु--निरपेक्ष आदेश : श्॒ आदेश---निरपेक्ष आदेश : शुभ संकल्प ; 
कर्तव्य ओर प्रद्वत्ति : कत्तव्य और पूर्ण संकल्प : सदूगुण और 
आनन्द : नेतिक नियम रूपाँत्मक हैं: आचरणविधियों 
आलोचना 

नीतिवाक्य .असन्तोषप्रद हैं : बाध-नियमकी सीमाएँ ; नैतिक 
सिद्धान्त--कैवल सावभीम अतः विषयहीन : भावनाका नैतिक 
मूल्य : आन्तिपूर्ण मनोविशञान : सिद्धान्तमें अस्पष्टता--भाव- 
नाएँ आत्म-सन्तोषका अज्भ : नेतिक जीवनमें कर्त्व्यका अर्थ : 
वैराग्यवाद अपने-आप्रमें अपूर्ण ः सुखवादी भूछ : एकमात्र 
प्रेरणाकों महत्व देना अनुचित है: सदगुण और आनन्द: कांटके 
कठोरतावादका व्यावहारिक मूल्य : निरपेक्ष नेतिक आदेशका 
मदल : इतिहासको बुद्धिपरतावादकी देन । 

अध्याय ९१७: सहजज्ञानवाद पृष्ठ ४०२-७१५ 

सहजज्ञानवाद ओर अन्‍्तर्बोध 
प्रवेश : सहजशानवादका व्यापक अर्थ : प्रकृतिबाद तथा सहज- 
शानवादका ऐतिहासिक विवाद | 
अन्तवॉधका व्यापक प्रयोग 

अन्तरबोध--उसका अर्थ : कानून : धर्म ; सुखबाद $ प्रचलित 





बजे श ५ 
आर्थ हश्नग्तबोंघकी उपर्युक्त परिमाषाओंकी सीमाएँ--सहजशान- 
बादके जैनुसार अन्तबोधका अर्थ | 
अध्याय १८: सहजज्ञानवाद (परिशेष) पृष्ठ 3१६९-४३८ 
द सहजज्ञानवादकी शाखाएँ 
दार्शनिक और रूढ़िवादी शाखाएँ : दोनोंमें मोलिक एकता है : 
पूर्णतवादी सहजज्ञानवाद : सहजशानवाद--हॉब्सकी आलो- 
चनाके रुपमें : दो रूप--बोद्धिक, नेतिक बोध : सहजशानवाद 
--लयूमकी आलोचनाके रूपमें | 
व आलोचना 
बिना ध्येयकी धारणाके आन्तरिक नियम अपूर्ण : सहजज्ञान- 
वादका व्यापक और संकीर्ण अर्थ ; अन्तर्बोध पर विश्वासोंका 
प्रभाव : अन्तर्बोधक स्वरूपकी श्रान्तिपूर्ण व्याख्या : बुद्धि और 
भावनाका द्वैत : अन्तर्बोधकी परिमाषामें सुधार : अन्तर्बोधको 
सार्वभोमिकता सन्देहप्रद है: विकासवाद और सहजशानवाद : 
अन्तर्तथ्यश्यून्य अन्तर्बोध : पूर्णतावादकी सहजज्ञानवादकों देन : 
महत्वपूर्ण देन--नैतिकताका निरपेक्ष रूप । 
अध्याय १९: सहजज्ञानवाद (परिरदेष) पृष्ठ ४३९-४८७ 
कुछ महत्वपूण सहजज्ञानवादी बुद्धिवादी 
सहजज्ञानवाद-परिचय 
कडवथ 
'नैतिक विभक्तियाँ शाइबत हैं : प्लेटोका प्रभाव : वेजश्ञानिक ओर 
नैतिक सत्योंका साहश्य : अन्तरबोध और शुम आचरण । 
कम्बरलेंड 
सर्वहितका सिद्धान्त : सर्वहितके सिद्धान्तकों सिद्ध करनेमें अस- 
भर्थ : सामान्य नेतिकताका समर्थन | 


. *- ११४ 
क्लाके क्‍ 
पदार्थविशानका रूपक : गणितसे साहश्य : व्यावह् रिक सुझाव + 
सदाचारके नियम : नियर्मोकी असफलता $ गणितका रूपक-. 
अनुचित | 
वुलेस्टन 
तकशास्त्रका रूपक : सत्य-असत्य द्वारा नेतिक आचरणका 
स्पष्टीकरण : अविरोधका नियम : कर्म अर्थगर्भित हैं : आचरण- 
का मानदण्ड : आलोचना--तकशासर्रपर आधारित मानदण्द 
अनुचित : तकशारत्र आवश्यक, पर नीतिशासत्रका शास्ता नहीं 
सिद्धान्तकी विशेषता । क्‍ 
वद्धिवादी सहजज्ञानवादका आलोचनात्मक 
मूल्याड्ून 
हॉब्सके स्वार्थवादपर असफल आघात : शुभका स्वरूप--- 
अमूर्त : हॉब्सवादसे मुख्य भेद--निष्पक्षताका सिद्धान्त : व्याव- 
हारिक और चिन्तनबुद्धिका क्षेत्र : गणित -और पदार्थविज्ञानकै. 
रूपककी सीमाएँ, | 
नेतिक बोधवाद 
सामान्य परिचय ; हॉब्सकी आलोचना : बुद्धिवादी सहजज्ञान- 
वादियोंसे भेद | 
शेफ्द्सबरी क्‍ 
होंब्सका परम स्वार्थवाद अवास्तविक ; सोन्दर्भवादकी स्थापना- 
नेतिक शानके मूल्में नेतिक बोध : शुभका स्वरूप--स्वार्थ और 
परमार्थका प्रश्न : शुभ ओर आनन्द- स्वार्थ और परसार्थ : 
सोन्दर्ययोध ओर नैतिक बोधमें भेद : नेतिक आचरण समझानेमें 
असमर्थ : श्रेष्ठ ता | 





मम 
हखिसन 
नैतिक विभक्तियाँ तथा नैतिक बोध : बुद्धिवादी सहजज्ञानब्रादले 
विदद्ध : मनोवैज्ञानिक विश्लेषण द्वारा मानव-प्रवृत्तियोंका स्पष्टी- 
करण : बटलरसे प्रभावित ; नेतिक बोधका अर्थ--अस्पष्ठ । 


नेतिक बोधवादकी आलोचना 
नैतिक बोधका हृठपूर्वक समर्थन : नैतिक बोधवाद--अमूर्ते 
बुद्धिकी धारणाका परिणाम ; महत्वपूर्ण देम । 
खुलकर, 

अगनन्तरिक और बाह्य निरीक्षण अन्तबोंधके सर्वोच्च अधिकारकी 
स्थापना करता है; धामिक मनोदृत्ति--समाजका जआवयविक 
रूपक : मनुष्यका खभाव--सामाजिक : मानव-सखभाव भी एक 
विधान है : विधानकी धारणा--सक्रिय प्रवृत्तियोंका विधान : 
अन्तबाॉध तथा अन्य प्रवृत्तियाँ : अन्तबोंध $ अन्तबोध और सवा- 
भाविक : नैतिक बोध और अन्तर्बोध | 

आलोचना 
विधानकी धारणा वेराग्यवादकी विरोधी: समन्वयात्मक सिद्धान्त 
--धर्मक्ा प्राधान्य : परम स्वार्थवादका मनोवैज्ञानिक खण्डन : 
अन्तबोॉधका अनिश्चित प्रयोग : अन्तर्बोध और आत्मप्रेमके 
सम्बन्धको समझानेमें असफल : व्यक्तिवाद और उत्तरदायित्ल : 
आधुनिक विचारधारापर प्रभाव ; उपयोगिताबाद : अन्तबीभधके 
आदेशकी प्रामाणिकता । 

अध्याय २०: पूणतावाद्‌ पृष्ठ 8४८८-७४: 

आत्माका स्वरूप: बौद्धिक अथवा भावुक : बुद्धि-भावनाका 


. योग आत्मा और समाज ; दोनोंका सम्बन्ध अनन्य : स्वार्थ- 
परमार्थंका प्रश्न ; पर्णतावाठका परिसलय । 


+ १३-७५ 

प्राचीन काल-- प्लेट) 
सुकराद के विचार तथा प्रणाल्ली : विद्यमान सामाजिक व्यवस्था 
स्वीकार $ परम्परागत नेतिक संदगुण : आदश राज्य 
बैयक्तिक और सामाजिक शुभ : सुखका स्थान + आदर्श और 
वास्तविकताका द्वैत | 





अरस्तू 
प्लेटो से भिन्‍नता--मानवतावाद : विज्ञानोंका प्रथकत्व $ नीति- 
शास्त्रका स्थान ; प्रणाली : परम शुभ--विभिन्‍न धारणाओंका 
खण्डन : प्लेटोकी आलोचना : मनुष्यका स्वभाव : कल्याण--- 
ब्रेओरिआ : मध्यममार्गका सिद्धान्त : स्वेच्छित कर्म ओर उत्तर- 
दायित्व ; सदगुण : बिवेकसम्मत सदगुण : नैतिक सदगुण : 
उदात्त व्यक्तित्व : आत्माका अथ। 
आलोचना 

बोद्धिक ओर अबौद्धिक आत्माका प्रघनः वस्तुगत शुभकी 
घारणा : मानबताबाद : सदगुणोंका स्वरूप : प्लेटो ओर अरस्तू- 
की प्रणाली | 

अवाचीन पू्णतावाद 
प्रवेश | 

हीगल 

कांट ओर हीगल ; हीगलका तत्वदर्शन : इन्द्वात्मक प्रणाली 
सानस दशन : आत्मगत मानस : वस्तुगत मानस : कानूनी 
अधिकार : नैतिकता : सामाजिक नीतिशास्त्र : पूर्णराज्य 
व्यक्तिका मूल्य | 

_ .. गीन 
ग्रीन ओर कांट : ग्रीन और हीगल तथा अन्य विचारक : तत्व- 
दर्शन : मनुष्यका स्वरूप: सुखवाद तथा कांटका खण्डन---टाभ 


+ ९४ -- 
सझकअका स्वरूप «-सझ्ुस्पका रूप: नेतिक शुभ : नेतिक 
अ्ऋ#शका स्वरूप ओर विकास ; निरपेक्ष तथा सामान्य कूर्त्तव्य | 
?-ब्रेडके . 
शुभ और व्यक्ति ; ज्ञानकी सीमा ; नेतिक आदर्श ओर कर्त्तव्य : 
आदर्श आत्मा | 
आलोचना 
नेतिक विकासका अर्थ ; पूर्णतावाद और अन्य सिद्धान्त : 
विरोधोंमें सामझस्य : कल्याणकारी मार्यकी ओर | 
अध्याय २१: मूल्यवाद: पृष्ठ ०५७४-५५ 
' प्रवेश ? शुभ और मूल्य ; मूल्यवाद तथा अन्य विचारक : 
मूल्यकी समस्या : मूल्यका आर्थिक प्रयोग : मूल्यके दो रूप : 
मूल्योंके विभिन्‍न स्तर : आशभ्यन्तरिक शुभ वेयक्तिक भी है: 
मूल्योंका उत्तरोत्तर विकास--तुलनात्मक स्थिति : आभ्यन्तरिक 
मूल्य: शुभ, नेतिक शुभ और परम शुभ : शुभ और ओचित्य- 
आत्मगत ओर वस्तुगत औचित्य : शुभ-अश्वमसे परे : मूल्य- 
चादका स्थान | 


तृतीय भांग 


कुछ अन्य नेतिक सिद्धान्त 
अध्याय २२: चार्वाक-दर्शन पृष्ठ ५६१-०७२ 
चार्वाक-दर्शन एवं जड़वाद : उत्त्ति-काल तथा ग्रन्थ : चार्वाकका 
अर्थ ; दो वर्ग : झुद्ध बुद्धिमय जीवन अथवा निःस्पृहताबादकी 
ग्रतिक्रिया : धर्मकी कढु आलोचना : जड़वादी दर्शन--प्रत्यक्षपर 


आधारित : चार्वाक नैतिकता : परम ध्येय-काम : निःस्पृहता' 
_ आअवांछनीय । 


लव 4 ५ ५“ 

आलोचना 
भोगदादी 5 अनैतिक : अन्तर्निहित सत्य : असान्ये और 
अवाउञ्छनीय दर्शन | 

अध्याय २३: काले माक्ल . पृष्ठ ५७२-५८७ 

जीवनी : हीगलकी इन्द्दात्मक प्रणाली : इन्द्वात्मक भोतिकवाद : 
मार्क्स ओर हीगलमें भेद : ऐतिहासिक दृश्टान्त द्वारा स्पष्टीकरण : 
समाजका विश्छेषण--विरोधी वर्ग : सामाजिक नेतिकता वर्ग 
नैतिकता है : आथिक व्यवस्था विभिन्‍न विभिन्‍न विचारोंकी 
जन्मदात्री : नैतिक विचारोंकी असत्यताका स्पष्टीकरण : नैतिक 
सापेक्षयाद : स्वतन्त्रताका अर्थ ; साम्यवाद तथा साथ्य और, 
साधनकी समस्या । 

आलोचना 
आर्थिक मूल्याड्टुन : साध्य-साधनका प्रश्न : आन्तरिक चेतना 
अनिवार्य: जीवनके दो पक्ष--ऊर्धष्य्‌ और समतल : व्यक्ति 
नगण्य : नैतिकताका अर्थ : विरोधाभास | 

अध्याय २४: गीता पृष्ठ ५८८-७९९ 

रचनाकाल ओर रचयिता : गीताकी समन्वयात्मक दृष्टि : नैतिक 
मूल्य : कृष्ण तथा अर्जुनका व्यक्तित्व £ नैतिक समस्या और 
उसका समाधान : कर्म, अकमंका प्रश्न--शंकराचार्यका मत : 
कर्मयोग ओर कर्मसंन्‍्यास : निष्काम कर्म--प्रद्गत्ति और निव्मत्ति 
सार्गका समन्वय : आत्म-शुद्धि और अप" र अपंण-बुद्धि निष्काम कर्मके 
लिए. अनिवार्य : वसुधैव कुटम्बकम--व्यक्ति ओर समाज : 
कमंबाद--स्वतन्त्रताका प्रश्न | 

आलोचना 


भार्गनिर्देशन : फलासक्ति अनुचित : वेराग्यवादकों अस्वीकार : 
व्यक्ति नगण्य नहीं है । 


न दर +०++ 
उययाप है. /72 3 आ गान्धीरी ! पृष्ठ ६००-६ 
्ं लव महत्वाकांक्षा-- ए्रथ्वीपर राभराज्यकों खापना : गशन्धी- 
दर्शन--सत्यकी परिभ्राश्य.: स्का गैतिक स्वरूप : अहिंसा ; 
सत्याग्रह : हिन्दूधम और अदूतोद्धार : गान्धी-अर्शनीति; चरखा- 
खादी : उपवास, प्रार्थना : शिक्षा : गान्धीवाद और समाजवाद : 
अलोचना | 


अयम भरग 


सामान्य परिचय 


अश्याय:-.£' 
नैंतिंक समस्या 

मनुष्य अन्य जीवधारियोंसे अधिक श्रेष्ट-स्थितिमें है। वह बौद्धिक 
आर विवेकशील है। उसके कर्म स्वतन्त्र ओर स्वेच्छाकृत होते हैं । कर्म 
अथवा क्रियाकछाप ही उसका जीवन है |) वह यह 
जाननेका प्रयक्ष करता है कि मानवगौरवके अनुरूफ 
कर्म कौनसे हैं। इस जिज्ञासाने उसका ध्यान आवश्यक ओर कब्याणप्रद 
नियमोंकी ओर आक्ृष्ट किया (( वैतिक प्राणी होनेके कारण उचित-अनु- 
चितकी भावनाएँ उसके खाभाविक गुण हैं । उससे कर्मोका समर्थन और 
विरोध करनेकी एक अबाध प्रव्नत्ति है। वह खभाव एवं प्रकृतिवश ही 
कर्मोंका मूल्यांकन करता है | (उनके ओचित्य-अनोचित्यक्रे बारेमें निर्णय 
देता है। अपने दैनिक जीवनके चिन्तन छोड वातांल्प्े वह अनेक 
प्रकारके निर्णय. करता ह। वह दुष्ट ह यांट््यक्रे-हे ! मुझे क्या करना 
चाहिये ! क्‍या की कर्म अनुचिद्र८ था ?. कर्त्तव्य ओर अधिकारके क्‍्या* 
अर्थ हैं ! शुम और अशुभका क्या अभिप्राय है ! जीवनका ध्येय क्या 
है !? -आदि, अनेक प्रकारके संकल्प-विकब्प वह किया करता है। यही 
नहीं, उसके मानसमें उसके व्यक्तित्वके अनुरूप गुणों और अवगुर्णोक्री एक 
अनजानी परिभाषा रहती है इस पार परिभाषाके अनुरूप ही उसका चिन्तन- 
शील मानस उसके सम्मुख कुछ मान्यताएँ एवं आदर्श रखता है, बह 
इस आदर्शके अनुसार अपने प्रश्नोॉकों हल करता हैं। अपने वातावरण, 
शिक्षा ओर वंशानुगत गुर्णों तथा जीवन सम्बन्धी अनुभवोंके कारण बह 
अनायास ही मानने रूगता ४ कि झठ बोलना, चोरी करना, शराब पीना, 
शाली देना आदि अनुचित कर्म हैं। वह अपने उन्नत स्वभावने! ऋरण 


विषय प्रवेश 


" नीतिशघ्ल्न 


साथच्झोर असत्यका क्रोध करता है । (उसकी नैतिक चेतना यहे जानना 
४ 6 कि उसकी पारणाएँ और विचार कहाँतक ठीक हैं; वह इनका 
ण और स्पष्टीकरण करना चाहती है; बोद्धिक विश्मेत्रण द्वारा श्र यस्कर 
कर्मोकोी अपनाना चाहती है। वह“निःश्रे यसंकोी. समझनेका प्रयास कर 
है ओर परमश्र यके स्वरूपकों समझना चाहती 6 | 
धवदि इतिहासकी ओर दृष्टि करें तो यह स्पष्ट हो जायगा कि मनुष्य के 
मनमें जब गम्भीर विचारों तथा विवेचनाओँका उदय हुआ तो' सर्वप्रथम 
नीतिशाखी उसका ध्यान बाह्य जगतकी गुत्थियोंकी सुलझामनेकी 
लि ओर गया। कुछ कार पश्चात्‌ उसने जीवनकी 
(३-3... अवहारिक आवश्यकताओंकों सुल्झानेका प्रयास 
किया.। उसने सम्पूर्ण व्यक्तिको समझना चाह्मा] # वनके विभिन्न अंगका 
अर्नन करनेपर वह इस परिणामपर पहुँचा हरि द्विजीवी केवल पेट भर 
र--शारीरिक आवश्यकताओंकी पूत्तिसे ही“-सुखी नहीं रह सकता । 
उसकी सामाजिक चेतना और बौद्धिक आत्माने उसे क॒र्त्तव्क ओर अधि 
कारका पाठ पढ़ाया) उस ) उसकी पाशविक प्रदृत्तियोंकों संबमित करके उनका 
'उन्नयन किया । उसको,जबल॒का ध्येय जाननेके लिए प्रेरित किया |. यद्दी 
पिरणा नीति गास्त्रको छु;४ -,हो है ।_ इसी प्रेरणाके कारण वह परम्परागत 
भावनाओं, प्रचढननों ओर अभ्यासोंको समझना चाहता छै। प्रचलित मान्य: 
जाएँ और आस्थाएं जीवनकी प्रगतिमें तथा मनुष्यकीं आत्म-सन्तोष देनेमें 


किए लनूरनटएू  % वन सहायक होती हैं, उसको-बोद्धिक जिज्ञासा एवं नेतिक चेतुना इस 







इस दृष्टिसे, बह बोद्धिक. प्रणाद्वी 
के द्वारा प्रत्येक व्यक्तिके कर्तेव्य-अक॒त्तव्यका जिर्णय...किया जाता 
है| मनुष्यके लिए क्या उजित-है+-उसे-मच्लनों और अम्यासोका कहाँतक 


अनुकरण करना चाहिये; उसे अपने स्व॒तन्त्र इच्छित कर्म द्वारा किस ध्येय- 
की का शा ब करनी चाहिये, आदि सब बातें नीतिशाज्रके ही अन्तर्गत 





मनुष्यको बुद्धिने सर्वोच्च ध्येय (निःश्रेयस) को जाननेका तथा उसकी: 


ओंपक समस्या 


नैतिक प्रत्नत्तिने समाजमें प्रचलित रीति-रिवाजोंशशर. अभ्या्सोंको-समिल्नयेका - 
"प्रयास किया । /अम्यासों [वे हढ्रीतियें का +उद्धद 
आकस्मिक घटनाके रूपमूँ नहीं होता । वे मृप्यकी 
आन्तरिक आवश्यकताओं ओर स्वभावको व्यक्त करते 
|, देश, समाज ओर व्वैक्तिके आन्तरिक जीबनके 
सूचक हैं | (नीतिशास्त्र उनपर न्यायसम्मत निर्णय देनेका प्रयास करता 


शब्द-विज्ञानके 
अनुसार नीति- 
 शाखंकी परिभाषा 





के अनुसार एथिक्स (८६॥॥०5) अथांत्‌ चीतिशास्त्र. ग्रीक शब्द एथास 
(६0०5) से लिया गयां € | एथ[सका अश्विप्राय चस्त्रि ((]६7०४०६९१) 
से है| यह चरित्रका विज्ञान है। एथिक्सका ही पर्यायवाच्री शब्द आग 
किलॉसफी (४07० 9705009) है | मॉरल शब्द लेट्िनिके मारेश 
(१0:८5) से लिया गया ६। इसका सर्वप्रथम प्रयोग शीति-रिवराज ओर 
अम्यासके अर्थमम हुआ | इस प्रकार मॉरल फिलसफोका अथ हुआ : रीहि- 
रिवाज, प्रचलन ओर अमभ्यासका दर्शन.# "यह मनुध्यके चरित्रका विवेचन 
कर उन तत्वोंकी जानना चाहता है जिनके आधारपर वे स्वमावत:--- 
अभ्यासवश--कर्म करते हैं। यही नहीं, यइ#उन तत्वोंके--चित्य-अनो- 
चित्यको भी समझना चाहता है ।(यह मडप्यडेज्युम या उचित आचार 
(०7१०८ का अध्यवन करता, ४ +बई चरम ध्येयक्रों समझनेका प्रयास 
करता हद ओर उसके अनुरूप ही आचारकों शुभ और अशुम कहता है । 
इसके अनुसार वही कम श्रेयस्कर हद जो चरमध्येय अथवा निःभश्र॑ बसकी 
प्रामिमें सहायक होतें हैँ । इस दृष्टिसे यह साधारण बुद्धिगम्य बिश्वासोंकोी 
समझना चाहता है ॥[[ यह सामाजिक प्रयाओं, धार्मिक आस्थाओं, राज- 
भीतिक निंगमों और व्यक्तिगत एवं सामूहिक अभ्यासोंका विवेकृसम्मठ 
विडलेपण | करता दे ओर यद्द बतानेका प्रयास करता दे कि व्यक्ति अपने 
देनग्दिनक जीवनमे इन आस्थाओं, विचारों और विश्वासोंकी अपनाकर 
अपने ध्येंयको कहातक प्रात्ति कर सका है_!)उसके कर्म स्लेवकी प्राप्तिके 
छिए केंहृतिक सफल साधन कहे जा सकते हैं। साथनकी सफलता और 


न 
[4 





नीतिशास्क 


हरए यह जुभ-अशुभ, उचित-अनुचित इंष्दौंका 
द्य, अधिकार, बाध्यता, सदगुण, उत्तरदायित्वाँ आदि 
हि हि इहींके अनुगामी शब्दों हैं 

यह बतलाया जा चुका है कि नीतिशासत्र जीवनके परमलक्ष्यकी खोज 
करता है | इस लक्ष्यकी फैौसिमें सार्थक कर्मोको वह शुभ या उचित कहता 
है ओर जो कम उपयोगी नहीं होते उन्हें अनुचित या 







खूडगत है अशुम कहता है। अतः ये शब्द अधिकतर विशे 
१ १ घंणोंके रूपमें शशा) उ 
अंत ं प्रयुक्त होते हैं। बेसे (8097) उचित 


अंशभका लैटिन शब्द रैक्टस (रि८टंपड) से बनता है 
कम्ड्रोकरण.. न ले सीधा अथवा नियमके अनुसार 
किसीके चरित्रको उचित कहनेका तात्पर्य यह होता है 
कि वह विशिष्ट नेतिक नियमोंके अनुसार कर्म करता है। किन्तु नियमका 
सम्बन्ध ध्येयसे होता है वे लक्ष्यकों सम्मुख रखकर बनाये जाते हैं अतः 
नियम, लक्ष्य या ध्येयकी पूर्तिके लिए, साधनमात्र हैं। यदि जीवनका 
येय सुखी रहना है तो सुखी रहनेके लिए. आवश्यक नियमोंके अनुसार 
कम करना उचित कहलाप्रेगा और इसके विपरीत अनुचित | कोई भी 
: विशिष्ट कर्म या तो उल्ल्ित हींड्रीता ह और या अनुचित [उचित और 
शुभ (80०१) आपसमें निशेशी | किन्तु इनमें मौलिक सम्बन्ध 
होता है। यह सम्बन्ध झुभके अर्थकी समझनेपर स्पष्ट होगा । शुड 
(४००) का सम्बन्ध जमंन शब्द 'गुट| (80) से है जिसका अर्थ शुभ 
होता है। शुभसे अभिप्रांय है जो परमशुभके लिए उपयोगी है, जो उसकी 
ग्रासिके लिए. साधन है। अधिकतर शुभ शब्दका प्रयोग दो अर्थोर्मे होता 
है--साधन और साथ; शुम और परमशम । परमशुम (086 
8000, अथात्‌ 8फा॥)प्ा >0०79्या) से अभिप्राय उस परमध्येय 
(0]४7०/० था) से है जो कि अपने आपमें परिपूर्ण है| पूर्ण । का] 
अन्तजांत गुण है। नैतिक इृष्ठिसे साथ्य ओर साधनमें कोई विशेष भेद नहीं 
१. देखिये भाम--$ अध्याय---६ 





कक समस्या 
है। जो एक दष्टिसे साधन है वही दूसरी दडत्रे परिणामतः साथि 
सकता है। डाम और उचितमे भी कोई स्पष्ट क्षन्तर नहीं है। दोक्षीका 
अधिकतर एक ही अर्थमं प्रयोग होता है। उस ध्येय ओर कर्मकों शत 
ओर उचित कहेंगे जो कि परमध्येयकी प्राप्तिमें सहायक होता हे | 

# एरमग्ुम वह है जो अपने आपमें मल्यत्रीज है, जिसके लिए आर 
सब कर्म साधनमात्र हैं। शुभकी सर्वोच्च स्थिति ही परमशुभकी स्धि | 
है। शुभके, मात्राओँके अनुसार, अनेक भेद होते है | 
शुभ, अधिकशुभ, परमशुभ आदि | अथवा झमकी एक 
क्रमिक भ्रेणीहोती है और इसको सर्वोत्तम स्थिति ही परम. 
झभकी ट्थितति है| परमशमको निर्धारित करना ही नीतिशाखका ध्येकडै, (5 
भेस्मशमके अनुरूप ही यंह कमाकी झुभ-अशुभ, उचित-अनुचित कहता < /- 
. परमशुभ या परमल्ध्यसे कया अमभिप्राव है ! निःश्रे यसका बट 
? जीवनका क्या ध्येय है ! ने तिक आदर्श किसे कहते हैं? उपयुक्त 
सभी प्रइन परयायवाची हैं| थे एक ही साध्यके सूचक हैं ? नीतिशास् 
इसी साध्यके जाननेका प्रयास है। यह साध्य वह संगतिएण इकाई हैं 

जिसका सम्पन्ध सम्पूर्ण जीवनसे है । मनुष्योके: स्वभावका विवेचन कर« 

से यह स्पष्ट हो जायगा कि बे अपने कम्फछकी अनेक ग्रकारकी प्र॑ग्णा 
द्वारा संचालित करते हैं। व्यक्ति-व्यक्तिमें जीबनके ध्येयके बारेमें मतसद 
होता है। कोई यशुका अभिलाषी है, कोई घनका और कोइ जाव॑न# 
'अआनन्‍द और उल्लासकां | कुछ विश्व-अश्रमण करना चाहते ४ । कुछ 
समाज-सु धारक ओर कुछ राजनीतिक नेता बनना चाहते हैँ । यही नही, 
एक ओर भभूत छूगाकर, कोपीन पहनकर. घृमने-वाले,तैरागी, संन्यास 
हैं ओर दर्मरीं ओर आमोद-प्रमोद भोग-विद्यसमें रत रहनेवाले इन्ट्रिप जी 
थह है कि नेतिक दृष्टिसि जीवनका ध्येय एक है झथवा आग .. , 
याद एक हैं तो इन विभिन्‍न ध्येयोंकि बीच केसे सामंजस्य स्थापित किप! 
जा सकता है। नीतिशास्त्र मनुष्यके अनुभुवब्र-्या आचारके किसी विशिः्ट 
क्षेत्रक अपनेकी सीमित नहीं रखता है। वह समस्त आचारों अथया 











परमझुभका 
अभिप्नराय 


नीतिशास्थे+ 
सम्पूर्ण अनुभवोका आझयन करता है। और इस निष्कर्षपर पहुँ 
चत श्‌ कि इच्छित कक: ओर वस्त॒ुएँ दो प्रकारकी होती हैं: वह 
जो स्वैतः मस्यवान हैं और वह जो उपयोगी हैं । प्रथम प्रकारके क्मोंके 
गुण मौलिक, आमभ्यंतरिक्र, और निरपेक्ष हैं। दूसरे प्रकारके कर्मोंक्े गुण 
गौण, बाह्य और सापेक्ष | एक साध्य है, दूसरा साधने हैएा.. 
स्थूल दृष्टिसे यह |; होता है कि ध्येय अनेक हैं जो वेयक्तिक 

तथा आत्मगत हैं | किन्तु वासवमें विभिन्‍न ध्येय अपने आपमें परम नहीं 

| वह परमध्येयके लिए. साधनमात्र हैं। मनुष्य घत-था-अन्यनइन्न्छित 
बब्छु, धन या अन्ये इच्छित वस्तुकै लिए नहीं चाहता वरन्‌ किसी विशिष्ट 
्ार्ब्याकी पूर्तिके लिए। साधारणतः जिनको हम साध्य समझते हैं वे 
अपने मूल रूपमें साधनमात्र हैं। उनका सापेक्ष महत्व है| अतः विभिन्‍न 
ध्येयोंका परमध्येय एक ही है। यह निखेक्ष ध्येय अनन्त सापेक्ष ध्येयोंकी 
संगतिपूर्ण इकाई है। यह वह ध्येय है जिसकी प्रासिके लिए मानव सदैवसे 
प्रयत्नशील रहा है, जो एक बोद्धिक प्राणीके लिए. परमवांछनीय है तथा 
जो ध्येय अन्ततः एक है। नैतिक ज्ञानके अनुसार शुभ अपने सर्वोत्तम रूपमें 
एक ही है, जीवनका परमआदर्श भी एक ही है और यह अद्वितीय आदर्श 
ही मैतिक निर्णयकी कसोटी याध्मापंदण्ड है 
” यदि यह मान डें कि सवोत्तम झुभ एक है तो इसकाशक्या स्वरूप है? 
झभके स्वरूपक बारे नीतिशेंके विभिन्‍न मत हैं, जो विभिन्‍न सिद्धान्तोंके 
अध्ययनसे ही स्पष्ट होंगे । संक्षेपमें, कुछ विचारकोंके 
अनुसार, जीवनका सर्वोत्तम शुभ इन्द्रियसुख है, 
कुछके अनुसार झुद्ध बौद्धिक जीवन और कुछके अनुसार आत्म -सन्तोष है 
नेतिक सिद्धान्तोंके अध्ययनसे यह भी स्पष्ट हो जायेगा कि पैरमशुभको 
समझनेमें कहाँतक सफलता मिली है, उसको कहाँतक समझा जा सका है, 
उसके आदेशको व्यक्ति क्यों मानता है, और यह आदेश आन्तरिक है या 
बाह्य | नीतिशासत्र इस आदेशको. अन्तःप्रेरित अन्तरुदूभूत ओर अन्तरारो 
पित मानता &। उसका कहना है कि विवेकशील आत्म-प्रजुद्ध व्यक्ति 











परसशुभका स्वरूप 


क्‍ तिक समस्या 

मैतिक आदर्शकों, उसके अन्तक्ृत गुणोंके कारण झूवयं स्वीकार कंरते है । 
क्योंकि वह, उनकी नैतिक चेतना और बोद्धिक आत्माका आदेश है। वह 
आन्तरिक और परम है। परमआदेश ही परसंवांछनीय थुभ है| "नेतिक 
रूपसे जागरूक प्राणी इसका अनिवार्यतः पालन करते हूँ। अरस्त्‌ 
(8४५४०४८) के अनुसार नीतिशास्त्र उस बिचार या धारणाकों खोजता 
है जो कि मनुप्यक लिए परमशभ या बछनीय है। से बे स्वयं उसको 
पूर्णताऊ कारण स्वीकार करता हैं| विवेकसम्मत ओर स्वतःबॉछनीय आदर्द। 
आनन्‍्तरिक आदेदा होता है। अतएव मानव-जीवनमें जो आदर्श स्वतः- 
निहित है, नीतिशास्त्र सामान्यतः उसीका अध्ययन है। 

(८(तिशैजका » है नीतिशास्त्रका विषय और क्षेत्र क्या है.! वह 
विस्‍य और के. और सत्र... प्यके किस सत्यकों महत्व देता है ?, 

८ ् नीतिशास्र मानवताके उच्चतम आदशोका 
योषक है । बह मनुष्यकों बताता है कि वह श्रेष्ठ प्राणी है; उसे मानव- 
गौरव बोधसे प्रेरित होकर कर्म करने चाहिये | इसी उद्देश्यसे वह परम 
शुभकी ग्वोज करता है। उसके अनुरूप कमोंक्े ओचित्य-अनोचित्यको 
सुमझानेका व्यवस्थित प्रयास करता है। उसके क्षेत्रकी परिभाषा देना, 
उसको सीमित या केन्द्रित करना, अत्यन्त कठिन है। उसका विषय 
व्यापक है । समस्त नैतिक चेतना ही इसका क्षेत्र है, जो मनुष्यके 
आचरण एव उसके सम्पूर्ण जीवनकों आच्छादित करती.है। वह मनुष्य- 
के क्रियाकलापों और कर्मोका मृल्यांकन करता है, जो इस सत्यपर 
आधारित है कि मनुष्य आत्म-प्रबुद्ध प्राणी है, स्वतन्त्र है, उसके जीवनकी 
'गति अर्थहीन या सारहीन नहीं है । उसको गति नैतिक औए प्रयोजनीय 
है| बह उच्चतम आदर्शकों प्राप्त कर सक्रता है। इस आधारपर नीति- 
शास्त्र मनुष्यके आचरणपर गुणात्मक निर्णय देता है। कर्मोका नैतिक 
मूल्यांकन करनेके लिए वह शुण-अवगुण, कर्तव्यं-अधिकार, गझुभ-अशुभ, 
डचित-अनुचित आदिका बौद्धिक विश्लेषण करता है। उनके पीछे जो 
सत्य है. उसे जाननेका भी प्रयास करता है। सम्पूर्ण मानवजीवनका 


नीतिशास्क्र' 


व्यवस्थित ज्ञान आप्त छुरना एवं मानवता ओर सम्यताके आदर्शको 
स्पष्ट रूपसे समझना, यही उसका चिरन्‍्तन विषय है । उसे मनुष्य-जी वन- 
की बाहरी सामाजिक झाँकीसे सन्‍्तोष नहीं होता है। वह उसके 

म्यंतरिक जीवनमें प्रवेश करता है ; तत्वदर्शनकों अपनाता है। यहीः 
नहीं, उसके लिए यह अत्यन्त आवश्यक है कि बह कर्मके उचित और 
अनुचितक बारेमें ज्ञार्किक समाधान करे। यहांपर बह तकशार्र ओर 
वैज्ञानिक प्रणालीकों अपनाता है। व्यक्तिके आचरणको न्याय-संगत बनानेके. 
लिए, उसे मानवीय ओर नैतिक स्तरपर उठानेके लिए, वह लोक 

प्रचलित घारणाओं, जनप्रिय विश्वासों, श्रांत विचारों, घार्मिक आस्थाओं 
“का आलोचनात्मक परीक्षण करता है। जौबनेके गूढ़ सत्यको जीवनके 
'छए सामाजिक प्रचलनों, राजनीतिक नियमों और व्यक्तिगत निश्ञओंका 
बोद्धिक विश्लेषण करता है। मनुष्यके कर्मोके ओचित्य-अनोचित्यकों 
निधारित करनेके लिए. उन सभी विद्याओं-मनोविज्ञान, समाजशास्त्र, 
जीवशास्त्र, राजनीति, ईश्वरज्ञान, तत्वदर्शन आदिका अध्ययन नीतिशास््र- 
के क्षेत्रके अन्तर्गत आ जाता है जो मनुष्यके स्वभाव और स्वरूपपर 
प्रकाश डालती हैं। उन सभी विज्ञानों ओर कलाओंको वह अपने क्षेत्रके 
अन्दर ले लेता है जिनका कि मानवतासे सम्बन्ध है। मनुष्यके चरम- 
“शुमकों समझनेके लिए, उसके जीवनके विभिन्‍न अंगौंका उद्भूयन करनेके 
लिए वह उसके व्यक्तिखका सम्पूर्ण अध्ययन करता है । मनुष्यका 
अस्तित्व सामाजिक है | बिना सामाजिक पृष्ठभूमिके न तो उसे समझा 
ही जा सकता है ओर न उसका अस्तित्व सामिप्राय तथा सोद्रेश्य ही 
रहता है। मानवताकी एकता और पूर्णता- किसी एक व्यक्तिपर अब- 
रूम्बित नहीं है; वह मानवजातिके - सम्मित्तित जीवन एवं व्यक्तित्वपर 
निर्मर है । अतः नीतिशास्त्र समस्त मानव अनुभवोंका अनुशीरून करता 
है | वह मानवताको गतिविधिका सिंहावलोकन करता है। दूसरे शब्दों 

में मानवजीवनका समस्त क्रियात्मक क्रियात्मक पक्ष तथा सम्पूण मानवजीवन ही. 
नीतिशाख्रका क्षेत्र ओर विषय है । 








मैतक समस्या 
नीतिशास्रकी क्‍या उपयोगिता है? नेतिक ध्येवे और लक्ष्यको 
क्यों प्राप्त, करना चाहिये? इसका जीवनमे क्यो. मल्य है ? इसकी 
क्या उपयोगिता है ? क्या इसका आदर्श वास्तविक 
है ? इन सब प्रदनोंके समाधानके लिए आवश्यक 
है कि इसके विरुद्ध अपवादोंकी गम्मीरतापूर्वक 
समीक्षा की जाय। नीतिशास्त्रके आलोचकोके 
अनुसार वह अपने मूलरूपमें ध्वंसात्मक है। वह 
वेयक्तिक विज्ञान है। व्यक्तिका कब्याण ही उसका 
ध्येय है । वह अधामिक ओर अवास्तविक है। किन्तु: 
इन अपवादोंमें सत्य नहीं है | 
नीतिशास्र इस आशा ओर विश्वासपर चलता है कि मनुष्य आपने 
कर्मोको विवेकसे संचालित कर सकता है। इस आधारपर वह मनुष्यके 
आधार-विचार, सामूहिक एवं राष्ट्रीय चरित्रका विश्े- 
प्रण करता है। कोई भी विशिष्ट आचरण, धर्म, 
संस्कृति ओर नियम कहाँतक उचित है वह इसपर प्रकाश डालता है । 
उसके अनुसार ओचित्य और अनोचित्यका ज्ञान प्राप्त करनेके, लिए 
आलोचनात्मक होना आवश्यक है। किन्तु यह नीतिशास्त्रका बाह्य और 
अस्थायी पक्ष है। अपने मलरूपमें वह भावात्मक और निर्माणात्मक है। 
वास्तव नीतिशास्त्रके दो रूप दें: धनात्मक या निर्माणात्मक ओर 
ऋणात्मक या आलोचनात्मक । आलोचनाके द्वारा वह निर्माण करता ६ 
मनुष्यको असत्यसे सत्यकी ओर हे जाता है। उसको 
रूप--निर्माणाध्मक *.. भर, आकृष्ट करनेके अभिश्राय्स प्रमुख- 
तथा आजीवन * मिल) र्पनित्म अनित्य तथा भाव आर रूपके सेदको 
_..... समझाता है। बीड्धिक बिश्लेषण द्वारा व्यक्तिको 
उसकी तात्विक स्थितिका बोध कराता है। ,अन्यनिश्वागों; ऊुयीतियों आर 
धार्मिक कहरपंथीके चकरमें फँसनेसे सचेत करता है। उसे सावधाने करता 


उकआकंकी: 


हैंकि कठपुतलेका-सा जीवन भनुष्यक लिए ' हास्कृस्पदे है । कैकीरका 


नीतिशाखकी उप- 
योगिता $ इसके 
पक्षका समर्थन 
तथा उसके विरुद्ध 
अपवादोक 
स्ंडन 


चह निर्माणात्मक है 


नीदिशाखके दो ' 





नीतिशास्त्रे: 


फकीर होंना पाप है। ये मनुष्यलके हासके चिह् हैं । किसी भी नियमको 
वेद-पुराणकी या दिव्य आदेशकी दुह्ाई देकर मान लेना मुर्ख़ता है। 
मनुष्य बुद्धिजीवी है। उसे प्रचलित नेतिकता और धारमिकताकों, विभिन्‍न 
सामाजिक प्रचलनों एवं नियमोंकों बौद्धिक विवेचनाके पश्चात्‌ ही खीकार 
करना चाहिये। नीतिशासत्रके अनुसार देश, काल ओर परिस्थितिके 
अनुरूप नियमोंमें परिवर्तन होना आवश्यक है ओर विवेकसम्मत, कल्याण- 
प्रद नियम ही पालन करने योग्य हैं | 

नियमोंकी सत्यता ओर असत्यताकों सिद्ध करनेके लिए नीतिशास्त्र 
वैज्ञानिक और बोद्धिक प्रणाली खीकार करता है। बीद्धिक आलोचना, 
सन्देह ओर अविश्वास द्वारा वह सार्वमोम नैतिक मान्यताओंका सूजन 
कग़ता है। मनुष्यको नेतिक जगतका नागरिक बनानेके लिए उसमें भले- 
बुरेका ज्ञान उपन्न करता है। गले-पचे, मरगोस्मुख नियमोंक्रा बहिष्कार 
करते समय वह अपने आछोचनात्मक एवं ध्वंतात्मक पश्षक्रों सम्मुख रखता 
है, क्योंकि नियमों ओर विचारोंकी संकीर्णताके कारण जो वैमनस्थ और 
मानसिक संघर्ष उत्तन्‍्न हो जाता है उसके लिए आलोचनात्मक पश्च उतना , 
ही आवश्यक है जितना कि कैंसर (नासूर) के रोगीके लिए शल्य-चिकित्सा ।[ 
व्यक्ति, समाज एवं आनवताकों अवनतिके पथसे विमुख करनेके लिए ही 
नौंतिशास्त्र अपने नकारात्मक रूप द्वारा पथप्रदर्शनका काम करता है एवं 
आलोचनाके द्वारा सुधार करता है, आवश्यकताओंकी पूत्ति ते करता है। 
अन्यायसे न्यायकी ओर, अनुचितसे उचितकी ओर ले जाकर पवित्र और 
उपादेय नियरमोंका सजन करता है। इस प्रकार वह अपने ध्नंसात्मक 


गा जा नीतिशाखत्रकी विशेषता - 
। जीवनको सुन्दरम ओर जा जो परम अड रूप देना ही उसका ध्येय 
अपने व्ययकी ग्राहक कुह--जंग्यय जाते किम हक 
आलोचनार्क_ रूपको अपनाता है। अतः निर्माणकी प्रतिक्रिया हीं 
प्रासम्भम उसके ध्व॑सात्मक रुपमें प्रकट होती है। अपने मृछ रूपमें वह 
निर्माण करता है | सृजन ही उसका आशभ्यान्तरिक गुण है | स। 


ैंतिक समस्या 
आधुनिक नीतिश्ञ यह मानते हैं कि ह्र्याः माजका अन्यों 
न्याश्रित धम्बन्ध है । बिना समाजके व्यक्तिका अस्तित्व असम्भव है. और 
बिना व्यक्तिके समाज-अस्तित्वू शून्य है। यही नहीं 


बढ 
उसका ध्येय वय- 
.. बिना सामाजिक प्रप्ठभमिके व्यक्तिके आचरणपर निर्णय 
क्तिक नहीं, 
पा भी निरुद्देश्य तथा मृल्यरहित है; नीतिशास्त्र 
स्ंकल्याण- 5 जेके औ 5 
कारो है मनृष्यके कर्मोके ओचित्य-अनीचित्यका स्पष्टीकरण 


उसके सामाजिक प्राणी होनेके कारण ही करता है। 
यद्वि सार्वजनिक जीवन सत्यसे परे एक ऐले वेयक्तिक जी वनकी कल्पना कर 
भी लें जिसका कि समाजसे कोई सम्बन्ध न हो तो ऐसे व्यक्तिके आचरण- 
पर नैतिक निर्णय देना कोई अर्थ नहीं रखेगा | व्यक्ति और समाजके 
अनन्य. सम्बन्धके कारण ही नीतिज्ञोंने यह सिद्ध कर दियाः है 
कि शामाज़िक सुखसे विच्छिन्न व्यक्तिगत सुख ओर व्यक्तिगत सुखसे 
विच्छिन्न सामाजिक सुखकी धारणा अ्रमात्मक है। वैयक्तिक शुभ और 
सामाजिक झुभका भेद काल्पनिक है। अतः जीवनका ध्येय कैवल व्यक्ति 
अथवा केवल समाजका ही कल्याण नहीं है; यह सर्वकल्याणकारी है 
धर्म ओर अधम, इन दो शब्दोंको, किसी न किसी रूपमें, बच्चा बींध 
होनेके साथ ही सुनता है| घर्म साधारणतः किसी विशिष्ट सम्प्रदाय या रूढ़ि- 
लिर्षिक-सड़ात ओर ओचित्यका सूचक है। एक ओर धर्मका 
धर्म विवेकसम्मत रूप मिलता है ओर दूसरी ओर रूढ़ि-जर्जर 
प्रचलित रूप | अपने विबेकसम्मत रूपमें बह विश्व प्रेम, 
श्क्यु क्र देवत्वका सन्देश देता है और अपने प्रचोलित रूपमे अन्धबिश्वासों 
एवं संकोणण रूढ़ि-रीति-जनित कर्माका | उदाहरणाथ भारतमे जो छुआछूत, 
अस्पश्यता, बाल-विवाह, वैधव्य आदि तथाकथित घामिक नियम मिलते 
हैं बे मनुष्यकी विवेक-कुंठित प्रवृत्तिके सूचक हैं । वे उस अविकसित ह्ासो- 
न्मुखी वोद्धिक स्थितिपर प्रकाश डालते हैं जो मध्ययुगीन पूर्बग्रहों और 
अन्धविश्वासोंसे ग्रसित हैं | जनसाधारण चमत्कारवाद, जादू-ठोना आदि 
इन्हीं अन्ध-रूढ़ि-रीतियोंमें विश्वास करता है क्योंकि उसकी मानसिक 


नीतिशास्त्र 


स्थिति विकसित नहीं है। तर्कहीन और विवेकहीन धर्म केवछ प्रचलित 
मान्यताओं, सामाजिक्‌ तथा धार्मिक कहे जानेवाले प्रचलनोंका प्लनाचक है । 
अथवा सामान्यतः धर्मको जिस रूपमें लोग ग्रहण करते है वट कैबल 
बाह्याडम्बर॒ तथा संकीर्णता भरे नियमोंका ढोॉचामात्र है। वे ग्रायीन 
युगोंके मनुष्योंकी आवश्यकताओं ओर अभ्यासोंकोीं सूचित करते हैं | किन्तु 
विकास और परिवर्तनके कारण उन नियर्मोका मूल्य भी बदलूता जाता 
है। वे वर्तमान आवश्यकताओंकी पूर्त्ति नहीं कर पाते हैं | वे व्यभप्रद 
होनेके बदले हानिकारक हो जाते हैं | अविबेकी व्यक्ति इन प्रचलनों ओर 
अभ्यासोंका पालन धर्मके नामपर करते हैं। अथवा पूर्वजों ओर ऋषि- 
मुनियोंके शानकी दुह्ाई देते हैं। वे भूल जाते हैं कि भानवीय नियम 
परिबर्तनशील हैं | विकास ओर मनुष्यकी स्वोगीण उनन्‍नतिने उसके जीबन- 
आदर्शको नया रूप दे दिया है। आजकी उन्नत, भीतिक तथा मानसिक 
स्थिति इन प्राचीन प्रथाओंको अनैतिक सिद्ध कर सकती है। प्राचीन 
परिपाटियोंका मूल्य उस समयके लिए है जिस समयकी आवश्यकताकी 
पूत्तिके लिए. उनका निर्माण हुआ। वे वर्तमान आवश्यकताओंकी पूर्ति 
नहीं कर पाते हैं। वे बोद्धिक जिज्ञासाकों सन्‍्तोष नहीं दे सकते हैं । 
सन्तीष देना तो दूर रहा, उनके आधारपर बुद्धि और विश्वास, व्यक्तिगत 
निर्णय ओर देवी आदेश तथा धर्म ओर विज्ञानमें समन्यघ स्थापित नहीं 
किया जा सकता | यही नहीं, धार्मिक आदेशोंके बीच विरोध भी मिलता 
है। शा न आम नीतिशास्र तथाकथित धर्मको उसी रूपमें मान्यता नहीं 
देता । वह शुद्ध आचरंमक मापदण्डकी खोज करंतों है : परस्सोत्यकों 
आल नमन शाम कमर ना चाहता है । वह सत्यके सार्गको ही धार्मिक (उचित, तर्कसम्मत 
और विवेकसम्मत) मार्ग कहता है ओर घर्को भी सत्यकी कंसोंटीपर 
_कसता है। बोडिक विश्लेषण एवं प्रतनसचक दृष्टिकोण द्वारा धर्म- 
सम्बन्धी बाह्य विरोधेंके भीतर आन्तरिक एकताकों खोजता है। 

युदि धर्मसे अभिप्राय उस इंश्वरज्ञानसे ६ जो समशिकि कल्याणकों 
महत्व देता है तो नीतिशास्त्र निसन्‍्देह धार्मिक है। वह उदार-चित्त-वृत्ति 
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सहिष्णुता, एकता और न्यायका पाठ पढ़ाता है ; जन्नज्ञाघारणके अव्यक्त 
नैतिक विद्वासोंकी बोद्धिक अन्तर्दृष्टि देता है सुदाचरणवाले व्यक्तियोंको 
हा अमोत्र अस्त्र देता है ओर अधघम, अनीति, अन्याय, अशुभ 
ना चित्यके विरुद्ध लड़नेकी कहता है। वह समस्त मानव-जीदनका 
अध्ययन करके एकांगी तथा भ्रमपृर्ण विचारोंसे ऊपर मानवताकी स्थापना 
करता है और इत परिणामपर पहुँचता है कि प्रेम, स्नेह, एकता और 
समानताका बहिष्कार करनेवाला धर्म, धर्म नहीं है। वह भाग्य और थोथे 
धर्मकी दुह्मई देनेवाले पण्डितोंकी अधा्मिक कहता है। मंगलमय जीवनके 
हत्यारोंकी बह नेतिकता अथवा विवेकसम्मत कर्त्तव्यकी चुनोती देता है । 
उनको चेतावनी देता है कि उनके अधिकारकी सीमाएँ हैं । 

फिर भी नीतिशास्त्रकी आलोचक उसे अधार्मिक कहते हैं। इसका 
एकमात्र कारण यह है कि कर्माके महत्वकी बारेमें चिन्तन एवं विश्लेषण 
करना प्राचीन परम्पराको स्वाभाविक एवं सामान्य प्रवृत्ति नहीं थी। दाश 
निक जिज्ञासासे शून्य चिन्तनहीन प्रबृत्तिके छोग यह देखकर घबड़ा उठते 
हैं कि नीतिशास्त्र कर्मोके ओचित्य ओर अनोचित्यकी ग्रामाणिकताकी 
खोज करता है। वे अपनी सुप्त ओर आलसी प्रश्नत्तिको जगानेके बदले 
नीतिशास्त्रके आलेचक बन जाते हैं ओर उसे अधार्मिक कहकर सन्तोष 
करते हैं । पर वास्तवमें नीतिशास्त्र विवेकरसम्मत धर्म है 

आदोचकींका यह भी कहना है कि नीतिशास्त्र अवास्तविक है। 
जीवन सत्यसे परे होनेके कारण वह तत्कालीन सामाजिक और राजनीतिक 

! गुत्यियोंकी नहीं सुलझा सकता है। वह वास्तविक 
तथ्योंकी खोज नहीं करता है। वर्तमान कर्च॑व्योंकी 
रूपरेखा नहीं बनाता है। वह तात्कालिकको महत्व 
देने और उसकी चिन्ता करनेके बदले उन नियमों खोज करता है ज खोज करता है जो 
कि उसके अनुसार भविष्वमें आनेवाली आदर्श सामाजिक व्यवस्थाफे लिए 
आवश्यक हँ। उनके अनुसार उसकी नींब काल्पनिक होनेके कारण 
उसकी उपयोगिता सन्दिग्ध है। ऐसी आचोण्नाऊे द्वारा ये आलोचक- 











१४ नीतिशास्त 
गण उसके मूल, ,सिद्धान्त्ते अपनी अनभिज्ञता ही प्रकट करते हैं। 
इसमें सन्देह नहीं दि, नीतिशास्त आदर्शविधायक विज्ञान है । किन्तु 
इसके यह अर्थ कदापि नहीं होते कि वह बच्चेके दिवास्वप्नकों> भाँति है 
अथवा वह कैवल नीतिशोंके बोद्धिक आनन्दका सूचक है | नौतिशञ कव्सना- 
को उड़ान नहीं भरता, वह उस नेतिक आदर्शकी खोज करता है जूं 
जीवनके ठोस वास्तविक सत्यपर आधारित है | मानव-जीवनको सुखी और 
सुसंस्कृत बनानेके अभिप्रायसे वह विभिन्न विज्ञानों ओर कलाओंका अध्य- 
यन करता है ; दर्शनके क्षेत्रमें प्रवेश करता है और मनुष्य तथा विश्वक्के 
बारेमें सर्वोगीण ज्ञान प्राप्त करनेके पश्चात्‌ ही वह मानवीय गौरबसे युक्त 
नियम अथवा नेतिक नियम बनाता है। इन नियमोंका आवश्यकताओं 
एवं देश, काल, परिस्थितिके साथ परिवर्तन होना अनिवार्य है। नैतिक 
नियम परिवर्तनशील हैं। भौतिक और मानसिक परिस्थितियोंके साथ वे 
रूपान्तरित होते रहते हैं। अतः परम्परानुगत नियमोंका पालन करना 
मनुष्यके विकास एवं उन्नतिके लिए हानिप्रद है।_नीतिश्ास्त्र एक ऐसे 
भाषदण्डकों प्राप्त करनेका प्रयास करता है जिसके आधारपर जीवनके विरोध 
एवं विषमताएँ सुल्झायी जा सके । जीवनमें सर्वत्र वैषम्य दीखत्य-है | 
रूढिग्रस्त नियमोंमें विरोध मिलता है। इच्छाओमें संघर्ष मिल्ता है | मनुष्य 
मानसिक इन्द्रसे अ्रस्त रहता है। वह उस इच्छा अथवा सहजप्रबृत्तिके 
अनुसार कर्म करना चाहता है जो उसके लिए श्रेयस्कर और , कल्याणक्र 
हो । सहजप्रवृत्तियोंका संघर्ष ही उसमें उच्ित-अनुचितके . विवेककों जाअत 
करता है । उसके मानसमें 'क्या करना २ उचित है का प्रश्न जद है। 
इसके उत्तरस्वरूप ही वह परम-आदर्श अथवा मापदण्डके स्वरूपका प्श- 
रित करता है ओर इस मापदण्डके आधारपर उचित-अनुखितके नियमों- 
का प्रतिपाद्नु-करता है । क्‍ 
*--मीतिशासत्र मनुष्यकी बौद्धिक माँग-- झुभ कया है--का विज्ञान है | 
ब्रह बतढाता है कि मानव-जीवन विधि वेभिन्न विरोधी इच्छाओं, भावनाओं, आवेगों,. 
रागात्मक प्रवृ त्तियोंका कोछाहलपूर्ण विश्वमात्र नहीं है | वह नियमबद्ध और 
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संगति पूर्ण है एवं उसकी अपनी सार्थकता है। जीवन रहने योग्य है, इस 
विश्वासपर वह आगे बढ़ता है और जमकर समझना चाहता 

जुब, विभिन्‍न कत्तंव्योंकि बीच संघर्ष होता है, अनेक इच्छाओंके कारण! 
| पा: क इन्द्र पदा होता है तब यह मनुष्यका मार्गदर्शंक बनता है । जब 
मनुष्य किंकर्त्तव्यविमद हो जाता है और नहीं समझ पाता कि वह किस 
मार्गकका अनुसरण करे, 'उसका अपने प्रति ओर समाजके प्रति क्या 
कर्तव्य है, इन कर्तव्योंके बीच केसे सामंजस्य स्थापित किया जाय, तब 
उसे नेतिक अन्तर्ष्टकी आवश्यकता होती.है ।_नेतिक ज्ञान ऐसे व्यक्तिके 
लिए एक दृद अबल्म्बनके समान है । वह उसे आत्मबल देता है। इस 
बलके सहारे ही वह प्रचलित मान्यताओंसे ऊपर उठकर भहान कर्म करता 
है। यदि महापुरुषोंकी जीवनियोंका अध्ययन किया जाय अथवा बुद्ध, 
ईसा ओर गास्धीके कार्य-क्षेत्रो' समझनेका प्रयास किया जाय तो यह 
स्पष्ट हो जायेगा कि उनका एकमात्र सम्ब उनका नेतिक-बल अथवा 
आत्म-बल ही था। उसीके सहारे उन्होंने जीवनमें अनिवर्ननीय सफलता 
ग्राप्त की। साधारणतः व्यक्ति धर्ममीर और समाजभीरु होता है। नरकके 
अथवा पड़ोसीके भयसे वह जघन्य कर्म सहर्ष कर लेता है। उसका विवेक 
कुष्ठित हो जाता है। उसमें पूर्ण रूपसे बौद्धिक आल्स्य छा जाता है। 
वह यन्त्रवत्‌ नियमोंका पालन करने लगता है। नियर्मोंके औचित्यकी 
कीरसे बृ्छ (दासीन रहता है। वह चिन्तनहीन पशुजीवन बिताता है। 

की अन्ध-नेतिक निष्ठा उससे अनेक अनेतिक कर्म करवाती है 
नव तीवनके मूल्यकों समझनेका प्रयास करता है ओर न नियमोंका 
सड़क रूपसे विवेचन करता है। मनुष्यको ऐसी दयनीय और हीन 
स्थितिसे उबारनेका प्रयास करना ही नीतिशास्त्रका ध्येय है। यह मनुष्यकों 
समझाता है कि वद्द स्वतन्त्र बाद्धिक प्राणी है | अतः वह शिवत्वको प्रास कर 
सकता है। मनुप्यके अन्दर सोयी हुई मानवताकों जगाना, उसके बारेसें उसे 
संत करगा दही नतिक शानको रुक्ष्य है। ,शान सदगुण है | यदि मनुष्य 
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सल्यकों समझ लेगा तो उसके सम्पृर्ण कम इसकी प्राप्तिके छिए साधन बन 
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जावेंगे | विवेकके जाअत होनेपर मनुष्य विवेकसम्मत कर्म करता है; बोद्धिक- 
र्ग एवं सत्य-मार्गको झपुनाता है। बोद्धिक प्रकाशको प्राप्त कर लेनेपर 
वह अन्धकारपूर्ण अन्धविश्वीसों, जरजर, मरणोन्मुख रूढ़ि-रीतियू) संकीर्ण 
स्वार्थभावनाओंका त्याग कर देता है। नीति-शास्त्र प्रत्येक व्यक्तिके आज़ू- 
श्णको विवेकसम्मत बनाना चाहता है. जनमतका बाद्रक रत्ततपर उठाना 
चाहता है ताकि प्रत्येक मानव-शिशु स्वच्छ और स्वस्थ वातावरणमें साँस ले 
सके; व्यष्टि और समष्टि सुदृढ़, स्वावरम्बी और सुसंस्क्ृत बन सके; राग-द्वेष, 
काम-क्रोष, छोभ-मोहसे ऊपर उठकर विश्वका नागरिक बन सके | 
कई आलोचकोंका कहना है कि वह सब उस पवित्र और पुष्य आशा- 
के समान है जो मनुष्यकी महत्वाकांक्षा रूपी आकाशमें विराजमान है | 
अंथवा नीतिशास्त्र कोरा सिद्धान्त है। वह उपयोगितारहित और वास्त- 
विकताशून्य है । उसका व्यावह् रिक मल्‍्य नगण्य है| इस तथ्यको सम- 
झनेके लिए मानव-इतिहाससे उदाहरण लेना आवश्यक है| आदिमकाल्में 
मनुष्य-जीवन सर था | उसकी आवश्यकताएँ थोड़ी थीं। वह अपनी 
भोतिक और शारीरिक आवश्यकताओं--नींद, भूख, प्यास-के लिए ही 
सच्चेत था| किन्तु, आधुनिक विज्ञानके युगमें पहुँचनेतक उसका जीवन 
अत्यन्त जटिल ओर व्यापक हो गया है। उसकी आवश्यकताएँ फेबल 
उसके समुदाय, झण्ड, परिवार्तक ही सीमित नहीं हैं। उसे अब राष्ट्र और 
व्व्िवक रूपमें भी सोचना पड़ता है। वह आज सम्पूर्ण विशृक्प्र अपनी 
भोतिक, मानसिक आवश्यकताओंके लिए. निर्भर है। वह बोडकरूपते 
अधिक सचेत और जागरूक हो गया है | वह सामूहिक तथा वैश्वूय नम 
इत्तिकों समझना चाहता है। उसकी बौद्धिक जिज्ञासा किसी भी प्रदवक्छु 
संस्कृति अथवा घमकों बिना समझे स्वीकार नहीं करती है। उसे वैयक्ति 
घामाजिक अभ्यासोमें जो असंगति मिलती है उसे वह दूर करना चाहता 
है । नये विचार तथा नयी आवश्यकताओंके ग्रादुर्भावसे उसकी व्यावहारिक 
समस्याएँ बढ़ गयी हैं| इन समस्याओंका रूप अन्तर्राष्ट्रीय हो गया है 
व्यक्तिका जीवन और अस्तित्व केवल उसके जातिवर्गतक ही सीमित 
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'नहीं रह गया है, वह विश्वजनीन हो गया है। उसक्रेट्सम्मुख एक ओर तो 
व्यक्तिगत ,सुख-दुःख है ओर दूसरी ओर सम्पु्-म्रनवृत्राका शम है, जिसके 
लिए युई आवश्यक है कि वह अपने कर्त्तव्योंकी स्पष्ट रूपरेखा बनाये 
कट और समष्टिके सम्बन्धकों समझे | कर्त्तव्य और अधिकारकी क्‍या 
प्रीमाएँ हैं ? उनके क्‍या अर्थ हैं? वह कोनसे कर्म है. जिनका मनुष्यक्रे 
ऊपर सामाजिक ऋण है ? जिनकी उससे अपेक्षा की जाती है । जिन्हें उसे 
करना ही है, आदि | ये आजके बोडिकरूपसे सजग प्रत्येक व्यक्तिकी 
समस्याएँ हैं, जिनका उसे स्वयं समाधान खोजना है और जिनके लिए वह 
आज भाग्य ओर घर्मकी दुहाई देनेवाले पण्डितोंके पास जाना व्यर्थ सम- 
झता है। वह आज जनसाधारण द्वारा स्वीकृत दैवी आदेश और ईश्वरीय 
'नियमोंके मूलकी खोज करना चाहता है। चमत्कारवाद और जादू-टोनेके 
भयसे ऊपर उठ जानेके कारण बह नैतिक मान्यताओंकी प्रामाणिकता 
जानना चाहता है। विकास और प्रगतिसे प्रेरणा ग्रहण कर वह आजके 
दैनंदिनके जीवनकी व्यावह्वरिक कठिनाइयौंके कारण विगत युर्गोंकी 
सामाजिक, धार्मिक, राजनीतिक, व्यावसायिक संस्थाओंकी उपयोगितापर 
सन्देह करने लगता है। आजकीे मानवकी चिन्तनधारा प्राचीन मानवकी 
विचारधारासे नितान्त भिन्न है | उसके जीवनमें विश्वव्यापी परिवर्तन आ 
गया है। उसके दार्शनिक, साहित्यिक, [कलात्मक तथा व्यावसायिक 
विचारोंमें असल क्रान्ति आ गयी है। उसका जीवन विश्वजीवनका अंग 
ख्र हैं है | उसका सुख व्यक्तितक अथवा किसो विशिष्ट समुदायतक 
#लिण्बशुपत नहीं रह गया है। वह सम्पूर्ण मानवताके शुभ तथा सुखका 
3-कीक्षी है| ज्ञात-अज्ञात रूपसे उसके जीवनका ध्येय सर्वकल्याणकारी 
ही गया है। बह शरीरधारी मानवताका अनिवार्य अंश बन गया है। इस 
सत्यके आधारपर उसके कर्तव्य ओर अधिकारका बोध साथ-साथ चलता 
'है। न एक पहिले आता है, न दूसरा बादसें | उसका कर्त्तव्य अधिकारकी 
अपेक्षा करता है ओर अधिकार कर्त्तव्यकी | अतः सोलहवीं शताब्दीके 
'जड़वादी नैतिक सुखवादकी प्रचारक होब्सके विरुद्ध आज कहा जा सकता 
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है कि नैतिक -दृश्फ्रि कर््तव्यका बाह्य भय अथवा बाध्यताके कारण, 
पालन करना हु 8०” क कह कथन कि “कर्तव्यका आदेश«अन्तः 
“आरोपित आदेश है! के मनके अधिक निकट है 
नीतिशास्त्र कर्तव्यका पथ दिखाता है। कठिनाइयॉंको हल शजके 
जीवनको सरल आर सुन्दर बनाता है; कर्मोके वास्तविक मूल्यके सम्बन्धमे 
प्रकाश डालकर उनका पु]नम स्यीकरण करता है | वह प्रचलित ब्लैतिकताके 
उन नियर्मोंकों समझनेका प्रयास करता है जिनके कारण हमारे सामाजिक 
जीवनकी प्रगति कुंठित हो गयी है; उदाहरणार्थ, बाल-विवाह, बाल-वैधव्य, 
'सती-प्रथा, अस्प्रश्यता आदि । व्यक्तिमें अपनी मी अनेक दुर्बल्ताएँ हैं| उसकी' 
अधिकांश इच्छाएँ आत्म-विनाशक और आत्म-घातक होती हैं; जिन्हें यथा र्थ- 
रूपसे समझकर उनका संयमन तथा उन्नयन करना उसके लिए आवश्यक है | 
तिशाखत्र मनुष्यको बताता है कि नेतिक प्रगतिमें ही जीवनकी 
सार्थकता है। जीवनके अर्थ एवं मूल्यकोी समझानेके कारण ही बह निर्देश 
करता है कि सुख और आनन्दमें क्या भेद है। सुख और सदगुणमें क्या 
अन्तर है | आनन्दको आचरणका परमलक्ष्य क्यों मानना चाहिये। नैतिक 
बाध्यताके क्‍या अर्थ हैं। वेयक्तिक ओर सामाजिक कर्त॑व्यकी क्‍या सीमाएँ' 
हैं । स्वेच्छाकृत कर्म अथवा संकल्पकी स्वतंत्रताका मानव-जीवनमें क्‍या 
'महत्त्व है। कर्मोकी संचालिका भावना है अथवा बुद्धि। सत्य बोलना, 
वृचन-बद्ध होना, शपथ खाना--झुभ, उचित, अन्तबोंध, कर्भक्य और 
सुधिकार आदि शब्दोंका, जिनका कि पतिदिनके जीवनमें “ प्रयोः व किक 
_इन कठिनाइयोंको हल करनेके लिए नीतिशास्र उस सापंदण्देत, 
खोज करता है जिसके आधारपर इन सबका सापेक्ष मूल्य निर्धारित किया! 
जा सके | अतः नैतिक आदशको नींव वास्तविक जगत है| व्यावहारिक 
कठिनाइयों ही इसके मूल्में हैं। नैतिक आदर्श वह आदर्श है जो कि 


मानवीय प्रयास मय कि पार्थसे प्रथ्वीपर स्थापित किया जा सकता है। 
वह आदर, जिसका सम्बन्ध इसी विश्वसे है और जिसपर मानवताक 
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अस्तित्व, जीवन ओर गति निर्भर ७। नेतिक आदर / यथार्थसे भिन्न 
नहीं $। वह लोकिक ओर ऐहिक आदर्श है। मनुष्यके जीवनका 
ज्यावहफ्रेक और क्रियात्मक पक्ष ही उसका जन्मदाता है। जीवनकी प्रगति 
आर्तवोगीण उन्नति ही उसका ध्येय है | वह मानव-विकासका अभिन्‍न 
अंग है | वह उन नियमोंका खण्डन करता है जो उस पारस्परिक व्यवस्थाकी 
उन्‍नतिके प्रतिकूल हैं ज़िसे-सास्राजिक जीवन कहते हैं । अनुकूल निय्मोंको 
समझने और कल्याणप्रद नियमोंका सजन करनेमें वह अमूर्त और दुरूह 
विज्ञान बन जाता है। किन्तु उसकी दुरूहता यह सिद्ध नहीं करती कि 
नीतिशास्त्र काल्पनिक सिद्धान्तमात्र अथवा बोडिक व्यायाम या शतरंजके 
खेलकी भाँति है | वह दुरूह इसलिए है कि. वह सम्पूर्ण मानवताका आलिं- 
गन करता है। अपने क्षेत्रकों अत्यन्त व्यापक बना देता है | वह इस आर्थमें 
भी दुरूह है कि उसे वैज्ञानिक सत्यकी भाँति प्रयोग द्वारा प्रमाणित नहीं 
किया जा सकता ओर. त.उसे काली-पाटी (ब्लैक-बोर्ड) पर लिखकर समझाया 
ही-जा सकता है । साधारण बुद्धिवाले व्यक्ति वैज्ञानिक सत्यको समझ 
सकते हैं किन्तु लैंतिक सत्यको समझनेके लिए सूक्ष्म अन्तदृष्टिकी आव 
कता. है । दुरूह होनेपर भी नीतिशासत्र मानव-जीवनके लिए अनिवार्य और 
आवश्यक है| आधुनिक काल्में इसका महत्व विशेषरूपसे बढ गया है। 
आजके युगमें जीवन इतना व्यापक ओर विविधांगी हो गया है कि मनुष्य- 
को पग-फरापुर आचरणके मापदण्डकी आवश्यकता पड़ती है। वह आज 








(५. भनुष्यका जीवन अत्यन्त दुःखद हो जाता है। वह कर्चव्योंके 
झझावातमें खो जाता है। त्रिशंकुको भाँति वह न तो प्रथ्वीपर ही रह पाता 
है ओर न स्वर्गमें ही | नीतिशास्त्र पथ्वी ओर स्वर्ग, वास्तविक जीवन 
ओर आदर्श जीवनमें सामंजस्य स्थापित करके मनुप्यको अश्योभनसे शोमनकी 
ओर, अशिवसे शिवकी ओर एवं अमानुपिकतासे मानुपिकता अथवा मनु- 
ध्यत्वकी ओर ले जाता है | 


अतश्याय 2 
नोपविंशररन अर निज्ञान 


नीतिशासत्रकी परिभाषा देते समय्र उसे चरित्र और आचारका विज्ञान 
नीतिशास्र : कहा था। यहॉपर प्रश्न उठता है कि क्‍या नीतिशास्र- 
एक विज्ञानः को विज्ञान कह सकते हैं! विज्ञानसे क्या अभिप्राय 
व्रिज्ञानके अर्थ है, इसके क्‍या अर्थ हैं ? 
किसी भी विशिष्ट विषयों सुसम्बद्ध बौद्धिक प्रणाली द्वारा समझना, 
उसके बारेमें व्यवस्थित ज्ञान प्राम)त करना! विज्ञानका काम हैं | पनिणयोंकों 
विवेककी कसौटीपर कसकर एंक सुसंघटित विचार-प्रणालीगे बद्ध करना, 
सामान्यतः, समस्त विज्ञानोंका ध्येय है। अधिकतर सामान्य निर्णयोमे 
असंगति और विरोध रहता है | विज्ञान इस विरोध और असंगतिको दूर 
करके एक विशिष्ट विचारपद्धति देता है | उसका सम्बन्ध अधिकतर अनु- 
भवोंकी अमिन्न-रूपता एवं समानतासे रहता है | वह वस्तुविशेषका ज्ञान 
देता है और बताता है कि बाह्य-जगतकी घटनाएँ कैसे घटित । होती हैं 
वस्तुओंका अस्तित्व कैसे सम्भव है। उसके वस्तु-विषय 5छ >।निद 
सत्य हैं | बह वस्तुओं तथा घटनाओंके कार्य: कारण-सम्बन्धको सम्लजिक्षर 
प्रयास करता है और उसके आधारपर सामान्य नियमोंका प्रतिपादन सर: 
है। कार्य-कारणके नियमोंको समझकर अथवा वस्तुओंके परस्पर अनिवार 
सम्बन्धनो समझनेके पश्चात्‌ वह नये परिणामोंका निगमन करता है । 
विज्ञानकी पूर्णता इसीपर निर्भर है कि बह ज्ञात कारणों के नियमोंके आधार- 
पर विशेष परिणामोंके बारेमें निश्वयपूर्वक कह सके | 
वैज्ञानिक विषयोंको दो श्रेणियों या वर्गों विभाजित किया जा सकता 
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है। एक, ओर वे विषय हैं जो वर्णनात्मक या प्राकृतिक (925८79 ४४७९ 
07 ७8 ८९४८2) के अनांगत आत॑ हें आर 
दूसरी ओर वे विषय, जो आदर्शविधायक या निया- 
मुकलविज्ञान (ए0फ्रक्यांएल ० रिवप्रौदाए९ 5००॥८९) के अन्तर्गत 
आते हैं। दोनों प्रकारके विज्ञान व्यवस्थित ज्ञान प्राप्त करनेका प्रयास करते 
हैं। किन्तु दोनोंके लक्ष्य ओर निर्णयोमें भेद है [//यथार्थ विशञान (पदार्थ 
विज्ञान), मनोविज्ञान, वनस्पतिशास्र और जीवशास्र आदि, बस्तुविषयक 
ज्ञान देते ह। इसके अन्तगंत वे सभी विज्ञान आते हैं जो प्रकृतिके बारेमें 
बताते हैं-तथा मनुष्यको एक प्राणीकरे रुपमें मानते हैं। पदार्थविज्ञानका 
म्बन्ध अनुभवके एक विशिष्ट अंगसे है। उसके विपय यथार्थ ओर तथ्या- 
त्मक होते हैं। वह यथार्थ ऑर दृश्यमान जगतके नियमोंका अनुसन्धान 
करता ६; अपरिवर्तनशील प्राकृतिक नियमोंकोी समझाता है। सामान्य 
नियमोंका ज्ञान प्राप्त कर इन नियमोंके आधारपर भावी परिणामोंके बारेमें 
निरचयात्मक रूपसे कह सकता है; घटनाओंके फलके बारेमें पहिलेसे ही 
बता सकता है। वैज्ञानिक गणित-ज्योतिषके आधारपर भविष्यवाणी कर 
सकता है कि सूर्य आर चन्द्रआअरहण कब पड़ेंगे | पदाथ एवं असन्दिग्ध विज्ञान- 
का ध्येय किसी आदर्शको निर्धारित करना नहीं है.। वह घटनाओं ओर 
वस्तुओंका मूल्यांकन नहीं करता वरन्‌ उन नियमोंकी खोज करता है जिनके 
आधारपर छष्ठओंके अस्तित्वपर अथवा घटनाओँके घटित होनेपर प्रकाश 
डॉल ज६£ सके, उन्हें समझाया जा सके | 
//“झके विपरीत आदर्शविधायक विशान उस मापदण्ड अथवा आदर्श 
औओज करता ह€ जिसके आधारपर विचार, भावना तथा कमके गणका 
मूल्यांकन किया जा सके | वह मूल्यके मापदण्डकी खोज करता है 
मानव-जीवनके मृूल्यका निधारण करता हैँ। यहांपर यह जान लेना 
उचित होगा कि मानव-अनुभूतिकी तीन सर्वोच्च मान्यताएँ हैं: सत्य, 
शिव आर सुन्दर। यह कुछ अंशोतक मनश्वेतनाके तीन स्वरूपों-- 
ज्ञानात्मक, क्रियात्मक तथा रांगात्मकसे साइश्य रखते हैं। अतः आदर्श- 


विज्ञान +-दी वग 
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आते हैं | ये तीआ एके ही परिवारके हैं| तीनों ही उन अर [दण्डोंकी 
खोज करते हैं जिनके आधारपर विचार, आचार और सोन्दर्यका- रल्यांकल 
किया जाता है | ' तर्कशास्त्र सत्य और असलके निर्णयका विशारे-है 
वह बताता है कि सत्य क्या है। उसका विषय बिचारात्मक है। वह 
सत्य-विचारक मापदण्डको निर्धारित करता है; तकके सिद्धान्तोंका 
निरूपण करता है| सत्यकी खोजके लिए. कोनसे सामान्य नियम आवश्यक 
हैं, उनको बताता है। नीतिशास्त्र आचरणका विश्लेषण करके उसके 
झुभाश्ुभके बारेमें निर्णय देता है। परमध्येयके स्वरूपकों निर्धारित करने- 
के पश्चात्‌ बह सिद्ध करता है कि कोनसे क़र्म परमध्येयकी प्रापतिमें 
सहायक हैं। वह उस मापदण्डकी खोज करता है जिसके आधारपर 
उचित-अनुचित, झुभ-अश्युभके निर्णयोंका समाधान . कर सकते हैं | नीति- 
शास्त्र मानव-श्ुभका विज्ञान है। इसी प्रकार सौन्दर्यशास्त्र सौन्दर्य और 
असोन्दर्यके निर्णयका विज्ञान है | यह सौन्दर्यकी कसौटी प्रस्तुत कर सोन्दर्य- 
का निर्माण और मूल्यांकन करनेके लिए भाषदण्ड देता है। अतः आदर्शा- 
विधायक विशानोंका सम्बन्ध आदर्शके मापदण्डसे है, तथ्यात्मक जगत एवं 
वस्तुविशेषसे इनका प्रत्यक्ष सम्बन्ध नहीं है | 
विज्ञान सूक्ष्म निरीक्षण, विश्लेषण, वर्गीकरण, अनुमान और प्रयोग 
द्वारा वस्तुओंका व्यापक ज्ञान प्राप्त करता है और तदब्न् ना 
नीतिशाख एवं. गेंका प्रतिपादन करता है। वह समार्न्य #ने रू 
नि आधारपर घटनाओं और वस्तुओंकी व्यास्थीहं 
नीतिविज्ञान पा 
स्पष्टीकरण करता है। विज्ञानक्रे अनुसार किन्हीं दि 
कारणोंसे किन्हीं विशेष घटनाओंका जन्म अवश्य होता है। उसकी दृष्टिमें 
विश्वमें के वस्तुएँ और घटनाएँ कार्य-कारण-मावसे परस्पर सम्बद्ध तथा 
अवरूम्बित हैं । किसी बस्तुके बारेमें पूर्ण रूसे तमी समझा जा सकता है 
जब कि उसके परिवेशसे सम्बन्ध रखनेवाले अन्योन्याश्रित भावकोी अथवा 
परिस्थितियोंसे सम्बद्ध कार्य-कारण-भावको पूर्णतया अहण कर लिया जाय | 
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सब्र ह्‌ स्पष्ट हो जाता है कि अमुक घटनाओं या कारणोंके ऋमसे 
अमुकप्वस्तु संघटित होती है। अपने व्यापक अथर्में विशान वह ब्रोद्धिक 
नपग्रणाली'जै जिसके द्वारा बाह्य-जगतका व्यवस्थित ज्ञान प्राप्त होता है| इस 
अर्थम नीतिशास्त्रको चरित्र ओर आचरणका विज्ञान अथवा नीतिविज्ञान : 
'कह सकते हैं। नीतिशास्त्र परमशुभको समझनेका एक क्रमबद्ध प्रयास 
है । उसके क्षेत्रमें मनुष्यकी बोद्धिक जिज्ञासा आचरणके ओ चित्य-अनो- 
'चित्यके बारेमें तार्किक विश्लेषण द्वारा न्‍्यायसम्मत निर्णय देती है। वह 
वैज्ञानिक दृष्टिविंदुसे वेयक्तिक, राष्ट्रीय अम्यासों, सामाजिक, धार्मिक 
नियमों तथा चारित्रिक नैतिक सिद्धान्तोंका निरीक्षण ओर विश्लेषण द्वारा 
अध्ययन करता है। वह नेतिक नियमोंका समसामयिक अध्ययन करता 
है | वह नैतिक नियमोंको समसामयिक परिस्थितियों अथवा देशकालकी 
आवश्यकताके आधारपर समझाता है। भनुष्यकी वैयक्तिक सामाजिक 
'प्रवृत्तियों तथा परिस्थितियोंके संघबसे आविभूत हुए सदाचार सम्बन्धी 
प्रश्नों एवं नेतिक मान्यताओंपर प्रकाश डालता है। नीतिशास्त्र नेतिक 
नियमोंके सापेक्ष महत्वकों स्वीकार करता है। वह नेतिक नियर्मोको, 
'समय-विशेषके सामाजिक ऐक्यका अनिवार्य परिणाम मानता ह। विज्ञानकी 
भाँति वह नैतिक नियर्मोकी अपने अस्तित्वके लिए परिस्थिति और 
परिवेशपर अन्योन्याश्रित भावसे अवलम्बित मानता है। विशिष्ट कारणोंसे 
ही ने तिक॒१.नियमोंका ग्रादुर्भाव होता है। अतः उन्हें सामाजिक परि 
जियतिश्षसे विछिन, एक दूसरेसे असम्बद्ध सत्यक्रे रूपमें नहीं देखा जा 
कती | वास्तवमें उनका मानव-समाजके संघटनसे सजीब सम्बन्ध होता 
ड और इस सम्बन्ध कारण ही वह परस्पर सम्बद्ध हैं। इनका विरोध 
बाह्य है, केवल विचारहीन व्यक्तियोंकी दृष्टिमं है। उनका संगतिपूर्ण 
अनुशीलन सामाजिक प्रष्ठभूमिम ही सम्भव है | 

 मीतिशास्त्रको विज्ञानकी परिभाषा द्वारा वहींतक सीमित कर सकते है 
जहाँतक कि दोनों वेज्ञानिक प्रणालीका आश्रय लेकर अपने निर्णयोको 
सत्य अथवा यथार्थकी कसोटीपर कसनेका प्रयास करते हैँ | इसके आगे 
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नोंके रुक्ष्य और क्षेत्रमे मिन्‍नता है। यही नहीं, नीतिशास्त्रकी श॒णाली 
वैज्ञानिक होते हुए भी दार्शनिक तथ्योंपर' उ#घारित 


57१ के है। यथार्थ अथवा असन्दिग्ध विज्ञान बाह्ूशजूगतकी 
पथाथ ज्ञान (नाओंका सम्यक्‌ पर्यवेक्षण करता है। उसका 
स्पष्ट से 


येय वस्तुओं ओर घट्नाओं--मानसिक तथा 
भौतिककी तथ्यात्मक व्याख्या करना है। नीतिशात्र मान्यतामूल्क है। 
उसके निर्णयका लक्ष्य मनुष्यका आचरण है। उसका सम्बन्ध मृल्त+ 
मानसिक एवं चेतन-जगतसे है अथवा आत्म-चेतन प्राणीसे है । 

यथार्थ विज्ञानका सम्बन्ध जड़-जगतसे है अथवा उन मानसिक घट- 
नाओंसे जिनकी कि प्राकृतिक रूपसे व्याख्या की जा सकती है। 
वह मनुष्य और जड़-जगतके व्यापारोंका उनके स्वाभाविक रूपमें 
वर्णन करता है | जड़-जगतकी घटनाएँ चेतनाझ्न्य होती हैं, उनकी. 
यान्त्रिक गति होती है। वे स्थिर प्राकृतिक नियमों द्वारा संचालित होती 
हैं। अतः यथार्थ विज्ञान जड़-जगतके व्यापारोंके असित्व, उत्पत्ति और: 
विकासके बारेमें निश्चित रूपसे सामान्य नियमोका प्रतिपादन कर सकता 
है । नीतिशास्त्र मनुष्यके कर्मों ओर उनकी मूल प्रवृत्तियोंकी खोज करता 
है | संकल्प ओर आचरणकी मूल प्रेरक शक्तियोंकी उन्नति, गति एवं 
व्यवहारकी प्रगतिकों समझनेका प्रयास करता है और समयानुकूल आचरण- 
को नियमित करनेके लिए सापेक्ष नियमोंका प्रतिपादन करता है| किन्तु 
यह कभी नहीं भूलना चाहिये कि मानव-व्यवह्स्की उत्तत्तिआर-विकास- 
तक ही यह अपनेको सीमित नहीं रखता है। वह नियामक विज्ञानन्लैक 
उसका परमलक्ष्य निःश्रेयतकों समझना है। मानवीय मान्यताओं” उल्लैश 
सदूगुणोंका निरूपण करना है| वह गौण रूपसे ही कालक्रममें घटित होने 
वाले आचरणको नियन्त्रित करनेके लिए नियमोंका प्रतिपादन करता है 
अथवा आचरणके उत्रत्ति-विषयक शासत्रका अध्ययन करता है ।' यथार्थ 
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२. नीतिशाख् आचरण ओर नेतिक चेतनाका उत्पत्ति विषयक अध्य- 
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विशनआसमन्न घटनाओंके बारेमें निश्चयपूर्वकां कह सकता है। मोतिक 
एकविशिप्ट परिस्थितियों के संयोगका अनिवार्य प्रेणार्म हैं। किन्त 
नीतिशासत्र आचरणके बारेमे निश्चयात्मक रूपसे कुछ नहीं कह सकता । 
वह प्रत्यक्ष ओर ज्ञेय शक्तियोंका परिणाम नहीं है। उसका मूल घटनाओंसे 
अनिवार्य सम्बन्ध नहीं है | वह कार्य-कारणके नियम द्वाय नहीं समझाया 
जा सकता । उसके बारेमें पूर्व॑विचार करना अत्यन्त कठिन है | 
यन जवश्य करता है किन्तु इसके आधारपर पह निश्चित सामान्य 
नियमोंका प्रतिपादन नहीं करता हे । वह जीवनके अर्थ और मूल्य- 
की बोद्धिक व्याख्या करनेके अभिप्रायसे ही नेतिक चेतनाकी उत्पत्ति 
ओर घिकासका अध्ययन करता है। यह सभी स्वीकार करेंगे कि 
नेतिक सिद्धान्तके अतिपादनके लिए. आचरणका उत्पत्ति-विषयक 
अध्ययन अनिवार्य पू्वंचिषय है। पर इसके अर्थ यह नहीं हैं कि 
नीतिशासत्र यथार्थ विज्ञानकी भाँति आचरण सम्बन्धी सामान्य 
नियमोको निर्धारित करता है; अथवा विशिष्ट परिस्थितिमें व्यक्ति 
केसे कर्म करेगा इसे निश्चित करता है। यह भूछ विकासात्मक 
सुखवादियोंने की है । उन्होंने मनुष्यके आचरणका अध्ययन प्राकृ- 
तिक घटनाओंके स्तरपर किया। नेतिक आचरणकों उसी भाँति 
समझान। चाहा जिस भ्रकार जीवशास्म जातियांका विकास सम- 
झःतयड्े । यथार्थ विज्ञान ओर आदर्श-विधायक विज्ञानका अन्तर 
यई- स्पष्ट रूपसे बतला देता है कि राष्ट्र और व्यक्तियोंके आचरणकी 
विधिको निर्धारित करना अत्यन्त कठिन है। नीतिश्ञास्त्रकों यथाथ 
विज्ञान मान लेनेपर नीतिशाखरके आधारभृत सत्य---संकल्पकी 
स्वतन्त्रताका भी खण्डन हो जाता हे ओर ऐसा आचरणका 
विज्ञान नीतिशाखकों समूल नष्ट कर देता है । 
यदि कोई कहे कि मनुष्यका ज्ञान सीमित है ओर इस कारण विज्ञान- 
के अनुसन्धान शत-प्रतिशत सत्य नहीं हो सकते हैं तो यह भी 
कहा जा सकता है कि यदि विज्ञान निनयानत्रे प्रतिशत घटनाओंके 
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संकल्पकी स्वतन्त्रता नीतिशासत्रकी एक आवश्यक कक - यह 
इस-सत्यपर आधारत हैं कि मनुष्यका आचरण--उसके द्वारा किगे कर्म- 
का होना, न होना--उसकी स्वतन्त्र प्रेराशक्तिपर निर्भर है। मनोविज्ञान 
सिद्ध :कर चुका है कि मनुष्यका स्वभाव चचछ ओर दोलायमान है | 
ग्रबलसे प्रबल व्यक्तित॒वकके आचरणके बारेसे भी निश्चित रूपते कुछ नहीं 
कहा जा सकता है। यथार्थ विज्ञान मनुष्यकों प्रकृतिका अंग मानता है, 
जिनका सम्बन्ध आंगिक है। नीतिशाखके अनुसार मनुष्य आत्म-चेतन 
प्राणी है। वह इस सम्बन्ध विशेषरूपसे सचेत है क्‍योंकि सनुष्यकी अनेक 
सम्भावित शक्तियाँ हैं। प्राकृतिक नियमोंका यन्त्रवत्‌ पालन करना तो दूर 
रहा, वंह अपनी इन विशेष शक्तियोंके बलपर प्रकृतिपर विजय प्राप्त करनेकी 
आकांक्षा रखता है। अतः एक ओर तो प्राकृतिक घय्नाएँ अनिवार्य प्राकृ- 
तिक नियमों द्वारा संचालित होती हैं और दूसरी ओर मनुष्यके आ त्म- 
प्रबुद्ध प्राणी होनेके कारण वे उससे नियन्त्रित भी होती हैं। मनुष्यका आच- 
रण उसके आदर्श मनःस्थिति एवं सम्पूर्ण व्यक्तित्वपर निर्मर है | वह अपने 

 बारेमें निश्चयात्मक रूपसे कह सकता है तो नीतिशास्न मानव 


आचरणके बारेसें केवल एक प्रतिशत कह सकता हे और वह भी 
अनिश्चित रूपसे । 


9. मलुष्य ओर वातावरणका सजीव सम्बन्ध यह भी बताता है कि 
नीतिशाख भोतिक विज्ञ/ननोंके नियमों और आवश्यक ६ मान्यताके 
आधारपरें अपने तथ्योंका स्पष्टीकरण नहीं कर सकता हैं। एगतिका 
नियम” ओर 'शक्तिकी अविनाशित” के सिद्धान्त सोतिक जगवैशे 
सम्बन्ध रखते हैं । किन्तु ये नेतिक जगतके लिए मूह्य-रहेत हैं 
क्योंकि मनःशक्ति एवं संकल्पकी क्षमताएँ ओर सम्मावनाएँ उञ्ति' 
ओर विकासके पथपर हैं । इसी प्रकार अचेतन निम्नप्राणियोंके जेब 
सिद्धान्त--आकृतिक संकलन--का नीतिशाखमें आरोप करना 


'मुखता है। विकासात्मक सुखवादी अपने इस प्रयासके कारण ही 
नतिक क्षेत्रसे दूर हट गये । 


स्सा5 
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_कर्मोंको| लिए स्वयं उत्तरदायी है। उसके आचारके औचित्य-अनौचित्य- 
पर विषार किया जा सकता हैं| यथाथ विज्ञान वास्तविक तथ्योंका अनु- 
शीलन कर उनपर वर्णनात्मक निर्णय देकर चुप रह जाते हैं। यथार्थ 
विज्ञानका सम्बन्ध देशकालमें घटित होनेवाली घटनाओंसे है फलतः 
उसकी प्रस्तावनाएँ व्याख्यात्मक होती हैं। “पृथ्वी सूर्यकी परिक्रमा करती 
है?, यह स्थापना एक विशिष्ट घटनाके बारेमें बताती है । नीतिशास्त्र इससे 
एक पग आगे बढ़ता है| उसकी स्थापनाएँ न्‍्यायसम्मत होती हैं | उसका 
सम्बन्ध उन घटनाओंसे नहीं है जो देश-काल या भूत-वर्तमानमें घटित 
होती हैं अथवा जिनका सम्बन्ध पूर्वापर कार्य-कारण भावसे है । दूसरे 
शब्दोंमें नी तिशास्त्रका सम्बन्ध चरित्रके उस पक्षसे नहीं है जो कि काल- 
क्रममें होनेवाला एक व्यापार है। वह चेतन व्यापारोंके औचित्य-अनो- 
चित्यका अध्ययन करता है। यथार्थ विज्ञानका सम्बन्ध केवल वस्तुओंके 
अस्तित्व और उनके बोधसे है। यथार्थमें 'क्या है', वह इसका निर्णय 
करता है। नीतिशास्त्रका सम्बन्ध आदर्रासे है, क्या होना चाहिये 
है! | उसके निर्णय नियामक एवं मान्यतामूलक हैं। वे वर्णनात्मक नहीं, 
१. या है? ओर क्या होना चाहिये! में परम भिन्नता देखना भी सूल 
हे। यह भिन्न सत्य नहीं हैं और न इस भेददृष्टिको सम्मुख 
रखकर इन दो विज्ञानोंकों पृथक ही कर सकते हैं | यथार्थ विज्ञान 
किसी वियुक्त सत्यकी केवल चर्चा ही नहीं करता है बल्कि वह 
थ सर्वांगीण सत्यकी ओर भी संकेत करता है जिसका कि वह 
अंग है | उदाहरणार्थ, जीवशाख केवल जीवॉकी विभिन्न श्रेणियोंके 
सम्बन्धर्म ही नहीं बताता हे किन्तु वह सामंजस्थके प्रामाणिक 
आदर्शका भी अतिपादन करता है । जहॉतक इस आदुर्शंका 
स्वरूप है, दोनोंमें अवश्य सेद है। यथाथ विज्ञानका आदर्श प्राकृतिक 
व्यवस्थाका सूचक है। वह जड़-जगतका अनिवाय आदर्श है। 
नीतिशाखका आदर्श आत्म-प्रबुद्ध आणियोंका आदर्श है। बह 
आस्म-आरोपित और भात्म-स्वीकृत हे । 


र््‌ट्‌ भीतिशास्त्र 


आलोचनात्मक हैं। इसको यह कहकर ओर भी स्पष्ट कर सकते [₹ कि 
नीतिशास्त्र बुद्धिकी सहायतासे उस सार्वमोम मापदण्डकी खोज शत 
जिसके आधारपर तथ्योंका मूल्यांकन किया जाता है ओर इसके विपरीत 
' बौद्धिक रूपसे उस सार्वभोम नियम या विश्व-व्यवस्थाका अनुसन्धान करता 
है जिसके आधारपर विश्वके तथ्यों ओर घटनाओंकी संगतिपूर्ण व्याख्या 
एवं स्पष्टीकरण किया जा सकता है| भोतिक विज्ञान उस वास्तविक विधान 
या बौद्धिक नियमोंका अन्वेषण करता है जिसके द्वारा घगनाएँ संचालित 
होती हैं, जो उन्हें संगति और एकता देते हैं। नीतिशास्त्र इस श्ेय- 
_ व्यवस्थासे परे उस परमआदर्शकों खोजता है जिसके द्वारा विश्व-विधान 
तथा विश्व-व्यापारोंका मूल्यांकन किया जा सकता है। यथार्थ विज्ञानका 
घटनाओँसे वहींतक सम्बन्ध है जहाँतक वह उनके घटित होनेकों समझा 
सकता है, उनकी गणना कर सकता है अथवा उनकी नाप-तोल कर सकता 
है। नीतिशास्त्र इस भोतिक व्यवस्थासे परे उस नैतिक व्यवस्थाकी खोज 
करता है जो मानव-जीवनकों महान बना सकती है और यहाँपर वह 
मानव-कल्याणका विशञान बन जाता है | उसका निःश्रेयससे प्रत्यक्ष सम्बन्ध 
है। मानव-जीवनकी प्रगति और उसका अधिकाधिक कल्याण उसका 
चरमध्येय है। वह विज्ञानकी शक्तिसे ध्वंसात्मक और स्वभावतः लोभी 
मानवको कल्याणके पथपर अग्रसर कर उसे छोक-मंगलका विधायक बनने 
के लिए प्रेरित करता है | ] 
मानवके परमकल्याणकी खोज करनेके कारण नीतिशास्त्र तत्वदर्शनके 
अत्यधिक निकट आ जाता है। वह अपने आदर्शके लिए विज्ञानंपर 
तत्वदिर्शनसे. गो अधिक निर्भर नहीं है। उसे हम केवल विश्नके 
सामीप्य. पक अर्थमें ही विज्ञान कह सकते हैं। विज्ञानका 
सम्बन्ध अनुभवर्के विशिष्ट अंगसे है | यह सापेक्ष ज्ञानकी 
खोज कर विशेष दृष्टिकोणसे अनुभवका अध्ययन करता है। नक्षत्रविद्या 
ओर पदार्थविद्याका महत्व उन्हींके लिए है जो इन विद्याओंके बारेमें 
अपनी जिशासाका समाधान अथवा किसी विशिष्ट तथ्यका प्रतिपादन करना 
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चाहते ही। यही नहीं, विज्ञान कुछ आवश्यक मान्यताओंके आधारपर ही 
अपने स्ट्वान्तका प्रतिपादन कर सकता है | अतः प्राकृतिक विज्ञान अधिक- 
तर तलदर्शनसे स्वतंत्र रहते ६ | किन्तु नीतिशास्त्रका इससे घनिष्ठ सम्बन्ध 
है । बह अपनी उच्चतर एवं आवश्यक मान्यताओं--ईश्वरका 
अस्तित्व, आत्माकी अमरता ओर संकरपकी स्वतंत्रता--के लिए तत्वदर्शन- 
पर निर्मर है। बह अपने आदर्डका स्वरूप भी तत्वदर्शनके अनुरूप निर्धारित 
करता है | नीतिशाख्रका सम्बन्ध जीवनकी क्रियात्मक पक्षसे है । उसके लिए 
जीवनका प्रत्येक क्षण महत्वपूर्ण और अर्थगर्भित है। वह जीवनका सर्वो- 
गीण ज्ञान प्रास करना चाहता है। निरसपेक्ष सत्यक्ी खोज कर वह उस 
परमसत्यके स्वरूपको निर्धारित करना चाहता है जिसका सार्वभीम और 
निरपेक्ष गुण सर्बमान्य हो अथवा जिसका सब देशों ऑर सब कालोंमें एक 
ही स्वरूप हो | ऐसे निरपेक्ष आदर्शकी स्थापना वह तत्वदर्शनकों सहायतासे 
ही कर सकता है। नीतिशासत्र यह भी मानता है कि मनुष्यका अपने 
भौतिक और सामाजिक वातावरणसे चेतन सम्बन्ध है | इसलिए वह जानना 
चाहता हैं कि मनुष्यकी विश्वमें क्या स्थिति ओर स्थान है। उसका दूसरोंसे 
क्या सम्बन्ध है ओर वह किस प्रक्रार अपने स्थिति-शानके अनुरुप कर्म करता 
है। यहापर पुनः नीतिशाल्कका तत्वदर्शनसे अनन्य सम्बन्ध स्पष्ट हो जाता 
है। तत्वदर्शन उसे बताता है कि मनुष्य केवछ अपने सीमित परिवार या 
राष्ट्रका ही नागरिक नहीं है, वह समस्त सानव-समाज--वसुधेव 
कटुम्बकम--का भी अविच्छिन्न अंग है । उसका विश्वसे आत्मीय सम्बन्ध 
है, ओर इस सत्यके आधारपर नीतिशास्त्र मनुष्यके जीवनका ध्येय सार्व- 
[मोम कथा सर्वकन्याणकारी बताता है। तत्वदर्शनके निष्कर्ष नीतिशासत्रको 
जिस रूपमें प्रभावित करते हैं. उस रूपमें वैज्ञानिक जगतमें अनिवार्य रूपसे 
ऊहापोह नहीं मच्रा सकते हैं । नीतिशास्त्रके विभिन्‍न सिद्धान्तोंके अध्ययनसे 
यह स्पष्ट हो जायगा कि किसी भी नीतिशका नेतिक शान उसके तत्व- 
दर्शनके उस पक्षसे पूर्ण गम्भीररूपसे प्रभावित होता है जो कि उसके 
दृष्टिकोणको शासित करता है। नीतिशञौने नेतिक पबनोंका उत्तर अपनी 
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विश्व-विधानकी धारणाके अनुरूप ही दिया है। भोतिकवादियोंत्े केवल 
वैयक्तिक ऐहिक सुखकों ही जीवनका ध्येय बताया है किन्तु झध्यात्म- 
वादियोंने समस्त विश्वके कल्याणको महत्व दिया है। इस प्रकार 
नीतिशास्त्र कर्मोका मूल्यीकरण करनेके लिए, आचारके ओचित्य-अनौ- 
चित्यकों निर्धारित करनेके लिए तत्वदर्शनके अत्यधिक समीप आता है। 
इसीलिए अनेक विचारकोंने इसे नेतिक दर्शन या आचार-व्ययह्यस्का 
दर्शन भी कहा है । 

कुछ विधारक नीतिशास्त्रको आचरण-कला कहते हैं, किन्तु उसे 
आचारविज्ञान ही कहना उचित है। यथार्थ विज्ञानसे अन्तर होनेपर 


भी उसकी प्रणालीके कारण उसे विज्ञान ही कहना 
आचरण-कलछा- 


के चाहिये। जहातक कल्य-निबन्धोंका प्रश्न है उनका 
प्रयोग उस सुव्यवस्थित व्यक्त ज्ञानके लिए होता है 
सम्भावना 


जो ज्ञान्न सत्यको व्यवहारमें लाता है। कलाका उद्देश्य 
उस विशिष्ट फलकी उपलब्धिसे है जिसे वह व्यक्त करती है। वह अपने 
लक्ष्यकी प्राप्तिक लिए. उचित साधनोंकी ओर ध्यान आक्ृष्ट करती है। 
नीति इस अर्थमें कल्य नहीं है । किसी प्रयोजनकी सिद्धि इसका ध्येय नहीं 
है | नेतिकताके पीछे कोई ऐसा महान्‌ उद्देश्य छिपा हुआ नहीं है जो 
मनुष्योंकि आचरणको अप्रत्यक्ष रूपमें नियन्त्रित करता है। नीतिश नैतिक 
आचरणको अपनेमें ही पूर्ण मानते हैं | कर्म अपने आपकें साध्य हैं। कर्म, 
कर्मके लिए हैं | वह स्वतः वांछनीय है, किसी महत्‌ उद्देश्यकी योजनाका 
अंग नहीं है। नेतिक कर्मों को उनके आम्यन्तरिक गुणोंके कारण स्वीकार 
करते हैं | उनका उद्देश्य किसी निश्चित फलका उत्पादन करना नहीं 
है | वह कल्यका उद्देश्य है। यदि कल्य लक्ष्यकी पूर्सिकी अपेक्षा रखती है 
तो नैतिकता आन्तरिक ध्येयकी | कछाकी सफलता परिणामपर एवं लक्ष्य- 
की पूर्सिपर निर्भर है, चित्रकारके भावोंकी सुन्दर अभिव्यक्तिपर | उसके 
लिए अपने मार्वोको व्यक्त करना आवश्यक है। किन्तु नैतिक कर्मकी 
सफलता परिणामपर निर्मर नहीं है, वह उसके आन्तरिक गुणपर निर्भर है। 
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अतः नीगश कहते हैं--'कर्मण्येवाधिकारस्ते मा फलेघु कदाचन ।” सदा- 
चारीका एकमात्र कर्तव्य झुम कर्म करना है, उसे फलकी आकांक्षा नहीं 
करनी चाहिये। असफलता पानेपर अथवा बुरी परिस्थितिमें पड़ जानेपर 
भी वह सदेव अपने शुभाचरण द्वारा मणि-दीपके समान ज्योतित्‌ रहेगा । 

कव्य अनेक प्रकारकी होती है। लेखन-कला, चित्र-कत्य, शिल्प- 
किला, रत्य-कला आदि । कल्यकार- प्रतिभासम्पन्न व्यक्ति है, उसे अपने 
क्षेत्रमे विशिष्ट भ्रवीणताश्पात है, वह अपने चिन्तनको कला द्वारा व्यक्त 
करता है। श्रेष्ठ कलाकार स्वान्तःसुखाय सजन करता है। अपनी कल्पनाको 
अभिव्यक्ति देनेपर ही उसे सुख मिलता है। नैतिक कर्म सदैव स्वान्तः- 
सुखाय ही नहीं किये जाते हैं । वे प्रत्येक अवस्थामें स्वयं साध्य हैं। यही 
नहीं, नीतिशास्त्र प्रेरणाकी पवित्रता अथवा शुमेच्छाके सम्मुख अभिव्यक्तिको 
महत्व नहीं देता है। वह सजनात्मक प्रवीणताके बदले उस अभ्यास 
या सदाचारकों महत्व देता है जो मनुप्यका स्वभाव बन चुका है। पुनः 
कल्यप्रेमी यदि अनिवार्य कारणोंवश अथवा अनुकूल परिस्थिति न मिल्नेपर 
कुछ कालके लिए सूजन कार्य छोड़ दे तो कोई उसे दोषी नहीं ठहरायेगा |. 
कई कलाकार विशिष्ट समयतक ही श्रेष्ठ सजन कर सकते हैं और उनके 
लिए. यही उचित है कि सजन-शक्तिके हास होनेफे साथ ही वे सूजन 
करना छोड़ दें | किन्तु नैतिक क्षेत्रमे इस प्रकारका विभाजन सम्भव नहीं 
है। कर्म या तो उचित ही होता है या अनुचित ही | शुभाचरणवाला 
व्यक्ति निरन्तर उचित कर्म करता है। वह एक क्षणके लिए भी नैतिक 
क्रियासे छूटकारा नहीं पा सकता | उसके जीवनमें विश्रामका प्रश्न ही 
आहींछ्ठैता है। वह विभिन्‍न स्थितियों, विपरीत परिस्थिति, अस्वस्थता, 
: वृद्धावस्था आदि--में भी सदाचारी है। उसके नेतिक जीवनके सक्रिय 
मार्गमं रोड़ा नहीं अटकाया जा सकता | उसका जीवन ही सद्शुण है। 
उसका प्रत्यक्ष सम्बन्ध कर्म एवं झुभसंकल्पसे है | वास्तवमें आचारका मूल 
संकल्पकी बवृत्ति--शुभवृत्ति--है | यहाँपर कलछा और नीतिशास्त्रका अन्तर 
अत्यन्त स्पष्ट हो जाता है। कलाकार वह है जो विशेष अवस्थामें सूजन 
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करता है | किन्तु सदाचारी वह है जो सदेव सदाचार करता है) जिसका 
संकल्प शुभ ओर पवित्र है।. 

कई विचारक सिद्धान्त ओर व्यवहारके बीच स्पष्ट भेद मानते हैं। 
इसी कारण एक ओर वे नीतिश मिलते है जो नीतिशासत्रकों व्यावहारिक 
विज्ञान मानते हैं ओर वूमरी ओर बे, जो उसे सैद्धा- 


5 ठः र्श हा ; ु का ट 
व्यावहारिक देशन न्तिक विज्ञन मानते ६। किन्तु नातिशास्च्र ने 


मात्र व्यावहारिक है ओर न मात्र सैद्धान्तिक ही | वह व्यावंशरिक होनेके 


नाते ही सेद्धान्तिक है । इस तथ्यकों समझनेके लिए. मिजश्ञानसे उदाहरण 
लेना उचित होगा | प्रचलित घारणाके अनुसार विज्ञान कैबल शेद्धान्तिक 
है । इस प्रान्त धारणाके मूल्मे यह अभ्यास हैं कि छोग प्राकृतिक विज्ञानोंको 
सत्यकी उन बँधी हुईं पद्धतियोंके रूपमें देखते है जो केबल पुस्तकोमें 
पढ़नेको मिलती हैं, और जो बोद्धिक अभ्यासेंके लिए साधनस्वरूप 
तथा लाभप्रद हैं| इतिहास बताता है कि विज्ञानके प्रारम्भकारम उसके 
लिए केवल सेद्धान्तिक ही जिज्ञासा नहीं थी। मनुष्यको प्राकृतिक नियमोंमे 
स्वाभाविक रुचि होनेके कारण वह अपने प्रयोजनकों [लिके लिए ही 
प्राकृतिक घटनाओंका कारण जानना चाहता था। उसकी भौतिक आवब- 
इयकताओंने उसे अनजानेमें ही वेज्ञानिक बना दिया। बाय-जगतके 
नियमोंकों समझनेके लिए उसने उनका अनुशीलन किया। वैज्ञानिक 
चिन्तन तथा सिद्धान्त उसके प्रयोजनके ही प्रतित्रिम्ब 6&। दीरकालके 
पश्चात्‌ उसमें उस तव्स्थ जिज्ञासा) का ग्रादुर्भाव हुआ जो महान बेशा- 
निक आविष्कारोंकी जननी है। इसी प्रकार नीतिशास्प्ने क्षेत्र भी व्याव- 
हारिक आवश्यकताएँ ही नेतिक सिद्धाग्तके प्रादुर्भावका कारण हैं । आब 
श्यकताओं द्वारा प्रेरित होनेके कारण मनुष्य अपने जीवन ओर विचारोंपर 
मनन करता है। वह सहज प्रेरणावश प्रचलित नियमों, संस्थाओं आदिका 
या तो अनुमोदन करता है, ओर या तो विरोध | धीरे-धीरे उसकी बुद्धिके 
विकासके साथ ही ओचिल-अनौचित्के नैतिक नियम बीद्धिक, तर्कसंगत 
तथा सार्वमोमिक रूप घारण कर लेते हैं। इस रुपमें बे जधिक छोगोंको आक- 


ञ्ी 
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षिंत करते हैं और नियमबद्ध होनेके कारण मानवकी बोद्धिक माँग नियम- 
'प्रियताको सन्तुष्ट करते हैं| साथ ही देनंदिनके जीवनसे सम्बन्धित होनेके 
'कारण नैतिक निष्कर्ष तात्कालिक ओर सार्वभौमिक अभिरुचिके होते हैं | 

नेतिकताका इतिहास यह भली-भाँति सिद्ध कर देता है कि व्यवहार 
ओर सिद्धान्त एक ही सत्यके दो रूप हैं। नैतिक सिद्धान्त मूर्त सत्य (व्याव- 
हारिक आवश्यकताओं) के ही अमूर्त रूप हैं। नेतिकता अपनी प्रथम 
स्थितिमें सहजप्रवृत्ति, रूढ़ि ओर आदेशके रूपमें प्रस्फृटित हुई, और 
'बादमें इसके ग्रति व्यक्ति अधिकाधिक सचेत होता गया । जीवनकी बढ़ती 
हुई अव्यध्थाने उसे संगति और विधान खोजनेको प्रेरित किया | अतः 
प्रव्त्तियोंके विरोधने तथा बाह्य शक्तियोंकी क्रान्तिने मनुष्यके नेतिक श्ञानकों 
चेतावनी देते हुए जाग्नत किया | वह प्रबुद्ध एवं प्रोढ़ चिन्तन करने रूगा | 
'नैतिक ज्ञानीने आत्मानं विद्धिे--आत्माकों जाननेका उद्धोष किया। 
आत्माके सत्यस्वरूपका ज्ञान ही वास्तवमें आचरण-पथका निर्देशन 
'करता है। नेतिक संहिताओंमें जो परस्पर विरोध, द्वेष, क्रोध, बैमनस्यता 
आदि मिलते हं आत्म-सत्य उन सबको समन्वित कर मानव बुडिको शुद्ध 
तथा मुक्त करता है। वह जीवनको कैवल इच्छाओं, सहजप्रवत्तियों, आवेगों, 
वासनाओं तथा परिस्थितिजन्य संघर्षोके बीच नहीं बहने देता है। मानसिक 
'विप्लवकी स्थितिमें नेतिक-शान शक्ति बनकर भनुष्यकी रक्षा करता है | 

नीतिशासत्र निःसन्देह व्यवहारका दर्शन है ओर नैतिक सिद्धान्त मूलतः 
व्यावहारिक है | यह कहना अत्यन्त कठिन है कि मनुष्यने किस विशिष्ट 
कालमें अपनी सहज प्राकृत, सुप्त नैतिक स्थिति और अस्पष्ट चिन्तनसे 
ऊपूर#उठकर उच्च, प्रबुद्ध चिन्तनकी स्थितिमें प्रवेश किया । यह कहना 
अधिक संगत होगा कि मनुष्यका व्यवहार, उसके बौद्धिक प्राणी होनेके 
'कारण, स्वतः ही सिद्धान्तकी अपेक्षा रखता है। उसके जीवनके सभी 
'कर्म--चाहे अस्पष्ट रूपसें ही सही--एक विशिष्ट विधानके सूचक हैं । 
मानव-जीवन अर्थगर्भित जीवन है । वह पशु-जीवनकी भाँति क्षणिक 
आवेग या यान्त्रिक नियमोंका जीवन नहीं है। मनुष्यके कर्म सामिप्राय 

रे 
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कर्म हैं| वे उसके चेतन अथवा निश्चेतन मानसिक स्तरके सम्पूर्ण 'तीवनसे 
सम्बन्धित हैं | स्थूल भोगवादीतक अपने आगे-पीछेकी सोचता है । उसके 
स्वेच्छाहृत कर्म भी अबाघरूपसे भूत, वर्तमान ओर भविष्यक्रों ४ंखलावद्ध 
करते हैं | यही कारण है किसी भी मनुष्यकरे कर्मोकी उसके जीवन-सिद्धान्तोंकी 
पृष्ठभूमिमें ही समझा जा सकता है। उसके जीवन-सिद्धान्त कितने ही 
अप्रत्यक्ष रूपमें क्‍यों न कार्य करते हों वे उसके कर्म ओर आचलरणकों 
समझनेके लिए आवश्यक हैं। मनुष्य अपने देन॑ंदिनके जीवनमे सर्देव 
किसी-न-किसी रूपमें चिन्तन करता है। वह अपने कर्मोको नियमित 
करना चाहता है। ये सब बातें यह सिद्ध करती हैं कि भानव-जीवन 
तथा मानव-व्यवहार, सामंजस्यपूर्ण समग्रताकों प्राप्त करनेके लिए, 
सिद्धान्तको जन्म देते हैं। जीवनकी ठोस व्यावहारिक आवश्यकताएँ 
नैतिक मापदण्डको खोजती हैं। वे उस मापदण्डको निर्धारित करना 
चाहती हैं जो वासस्‍्तवमें शुभ तथा सार्वभोमिक है। यह व्यावह्यरिकसे 
सैद्धान्तिक स्थितिपरिवर्तनका लक्षण है। मनुष्य जानना चाहता है कि 
जीवन किस सत्यपर आधृत है--वह सत्य व्यवस्थित, तथा सन्तुलित है, 
अथवा अर्व्यूस्थित तथा संगतिहीन । जीवनका मूलतः क्या अर्थ: है, और 
वह क्यों रहने योग्य है। यहाँपर यह स्वीकार करना उचित होगा कि 
प्रत्येक व्यक्ति स्वभावतः कर्मशीकू है और उसीके अनिवार्य परिणाम- 
स्वरूप वह नैतिक है। जनसाधारणका चिन्तन अधिकतर अव्यवस्थित, 
अस्पष्ट ओर विरल होता है। स्पष्ट और पूर्ण आचरणका सिद्धान्त दीर्घ- 
प्रयासका फल है। गूढ़ नेतिक सिद्धान्तकों तठस्थ जिज्ञासु ही. जन्म दे 
सकता है--अथवा वह व्यक्ति जो आवश्यकताओं और विशेधोंसे पर - 
उठकर जीवनको उसकी पूर्णतामें देखनेका प्रयास करता है। नैतिक 
ज्ञान द्वारा वह सत्यको केवछ बोद्धिक रूपसे अहण ही नहीं करता, वह 
उससे अपने आचरणका भी उन्नयन कर सत्यको भी आत्मसात्‌ करता 
है। इस तथ्यको लक्षित करते हुए एक महान्‌ विचारकने कहा है कि. 
नीतिशका चिर॒स्थायी अनुराग सैद्धान्तिक और व्यावहारिक है। यूनानी 
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भीतिज्ञ, सुकरातकी भाषामें शान सद्गुण है, सत्यका ज्ञाता अनिवार्य 
रुपसे सत्यका मार्ग ग्रहण करेगा । परिपक्व नतिकता व्यक्ति तथा राष्ट्रकी 
बोद्धिक अन्‍्तंदृष्टिको जाग्रत करती है ; सामाजिक संगठनों ओर विभिन्‍न 
संस्थाओँकोी सामूहिक रुपसे बांछनीय ध्येयकी प्रासिके लिए प्रेरणा देती है; 
वह व्यक्तिकों प्रशनत्तिमार्गकी ओर अग्रसर कर उसे कर्मयोगका सन्देश देती है। 

बुद्ध ओर गांधीका युग बोद्धिक ओर नैतिक जागरणका युग था। 
दोनोंने ही मनुष्यको सदाचारी बनाना चाहा। नैतिक तथा बौद्धिक 
जिज्ञासा द्वारा उस सिद्धान्तका प्रतिपादन. किया जो कि उनके समयके 
लोगोंकी व्यावह्रिक मॉँगकी पूर्ति कर सके । यहॉपर इस बातकों महत्व 
देना आवश्यक है कि नैतिक सिद्धान्त आदर्शविधायक होनेके कारण 
व्यक्तिको उचित कर्म करनेके लिए बाघित न कर ऊसे प्रेरित करता है। 
"वह सजग, ग्रबुद्ध प्राणीको उन पथ-प्रदर्शक नियरमोंका ज्ञान देता है जिसके 
द्वारा वह अपने कर्मोको सुनियन्त्रित कर सकता है। नैतिक जीवन कोर 
नियमों अथवा सिद्धान्तोंका जीवन नहीं “है | .वह शुष्क बुद्धिवाद भी नहीं 
है। वह आचरणके कर कठोर नियम्रें: ज्रिक्चित साधनोंका प्रतिपादन' 
नहीं ० वह व्यक्तिकी बोडिकः हक हज कर नेतिक जीवनके 
हृद्यन्दुनकी उसके भीतर नी * रूप दे: देता है । नैतिक -सिद्धान्तका 
सार स्थिर समियर्मोकरे प्रतिंपादनमें नहीं नैतिकर्तीकी सहज्व स्वाभाविक उन्नतिमें 
है। मानव जोव्नकऊ अभ्यृदयको सम्मुख श्ख़ते हुए नीतिशास्त्र प्रत्येक देश, 
कालके सिद्धान्तको उस युगकी आवश्यकताओं, सभ्यता और संस्कृतिका 
प्रतीक माज़ता है । अतः गढ़ जैविक सिद्धान्त उस परम भमापदण्डकी खोज 
क्ररताओं जो विभिन्न सिद्धान्तोंकों संगठित कर उनके मूल्ठ कारणोंकों विशिष्ट 
समयानुसार प्रकाशर्मे छा सके । नेतिकताकी उपपत्तिकी माँग उस सिद्धान्त 
या सापदण्डकी माँग है जो जीवनके ध्येय ओर मूल्यकों सम्यक्‌ ज्ञान द्वारा 
प्रदर्शित कर सके | परम मापदण्डकी खोजकी लिए नीतिश्ास्त्र अपनी व्याव- 
हारिक अन्तईश्टिका उपयोग करता है जो उसके लिए अनिवार्य है क्योंकि 
वह मानव आचरणकी आवश्यकताका सिद्धान्त है। मानव-जीवनकी घट- 





नीतिशास्त्र- 


आओँका सर्वोगीण अध्ययन करके, उनके सम्यक झ्ञानके आधा।पर हीं 
वह पथ-प्रदर्शक नियमोंका निर्माण तथा उचित नेतिक नियमोंका अन्वेषण 
कर आचार सम्बन्धी बौद्धिक नियम निर्धारित करता है। आचरण सम्बन्धी 
नियमोंकों जानना और उनपर चढूना दो भिन्न बाते हैं । ज्ञान सदगुण 
उन्हींके लिए है जो कि बोद्धिक चमत्कारवाद द्वारा अपने अहंका प्रकाशन 
नहीं करते किन्तु शान) व सत्यको मनन ७ तथा अभ्यास, द्वारा' आत्मराद 
' करते हैं। नेतिकताका जिज्ञासु सिद्धान्तोंके अध्ययनसे अधिक साघ-सन्‍्तोंकी 

सत्संगतिसे| सीखता उसपर उनका मंलक्षे प्रभाव पड़ता है, यदि उसका 
मानस शुभ-प्रमावको' ग्रहण करनेके लिए. विंस्तृत एवं तत्पर हो | नैतिक 
सिद्धान्त मनुष्यकों केवल ओऔचित्य अनोचित्यका ज्ञान देता है, उसका पथ- 
निर्देशन करता है | यह मनुष्यकी स्वेच्छा, संस्कार तथा आन्तरिक स्वभावपर 
निर्भर है कि वह नीतिके.कल्याणप्रद मार्गकों ग्रहण करे अथवा प्रश्नत्तियोंके 
झंझावातमें बह जाय | जहॉतक नीतिशास्त्रके व्यवहारका प्रश्न है यह मनुष्य- 
के व्यक्तित्वपर निर्भर है कि वह उसे अपने आचरणमें कहाँतक स्वीकार करता 
है। यह सम्मव हो सकता है कि वह नीतिशास्त्रका अध्ययन केवल परीक्षा- 
में उत्तीर्ण होनेके लिए अथवा अपने सामान्य ज्ञानकी अभिवृद्धि अथवा 
विद्गत्ताके प्रदर्शनके लिए ही करे। नीतिशास्त्र उसे कैवछ यह बता सकता 
है कि वास्तविक सुखोपभोगके लिए, जीवनकी सार्थक प्रासिके लिए 
कल्याणप्रद नियम कोनसे हैं। वह आत्म-प्रबुद्ध व्यक्तिकी चेतनाको जगाता 
है, उसे आत्मसत्यकी ओर प्रेरित करता है। आत्म-चेतन व्यक्तिको शुभ- 
प्रद नियमोंके पालनके हेतु बाध्य करना वह हेय समझता है। यह सच 
है कि नैतिक सिद्धान्तका जनक जीवन है किन्तु अपनी नियामक झ्िक्रे 
कारण वह जीवनका निर्माता तथा पोषक बन जाता है। फिर भी यह 
प्रत्येक व्यक्तिपर निर्भर है कि वह अपने उचित ज्ञानके अनुरूप अपने 
आचरणको कितना संयमित करता है, पशग्य-जीवनसे कितना ऊपर उठाता 
है और उसमें आत्म-पूर्णताको प्राप्त करनेकी प्रेरणा कितनी तीज है । 








अश्याय $ 
नॉतिएासत्रकीं अरगालियाँ 


नीतिशास्त्रका आदर्शविधायक स्वरूप यह स्पष्ट कर देता है कि 
धरतीपर पैर होनेपर मी यह मात्र धरतीका नहीं है। मानव-जीवनके 
आदर्शसे सम्बन्धित होनेके कारण एक ओर तो वह 
यथार्थ विज्ञानोंसे सम्बन्धित है और दूसरी ओर 
तत्वदर्शनसे । अतः यह न तो मात्र वह विज्ञान है 
जो अनुभवपर आधारित है ओर न मात्र वह आदर्श है जो अनुभवसे 
स्वतन्त्र एवं अनुभवातीत है | नेतिक सिद्धान्तोंका अध्ययन बतलाता है कि 
नीतिज्ञ इस सत्यकी ओरसे तट्स्थ-सा रहे। प्रत्येक नीतिशने एक विशिष्ट 
प्रणाडीको महत्व दिया ओर उसी प्रणालीको उसने स्वयं स्वीकार किया ! 
इस भाँति हमें अनेक प्रणालियाँ मिलती हैं | सुकरातकी प्रश्नोत्तर एवं शंका- 
समाधानकी प्रणाली', स्पंसरकी विद्युद्ध वैज्ञानिक प्रणाली, हीगल और ग्रीनक 
दार्शनिक प्रणाली, उपयोगितावा दियोंकी मनोवैज्ञानिक एवं विशलेषणात्मक 
प्रणाली, ग्रीनकी मिश्रित प्रणाली आदिका अध्ययन यह बतलाता है कि 
नीतिशोंने किसी एक प्रणालैको नहीं अपनाया है बल्कि विभिन्‍न प्रणालियोंका 
श्रयुअलिया है | स्थूछ दृष्टिसे जिन विभिन्‍न प्रणालियोंकों उन्होंने स्वीकार 
किया है उन्हें दो विधियों के अन्तर्गत समझा सकते हैं : दार्शनिक और 
१--बह आलोचनास्मक प्रणाली जो कि अपने प्रतिद्वन्द्रीके सतका खण्डन 
करके अपने मतका प्रतिपादन करती है । 
२--सिजविकेने सिद्धान्तको ही विधि मानकर नीतिशाखकी सभी 
विधियोंकों तीन मुख्य विधियों (स्वार्थवादी सुखवाद, सार्वभोम 


नीतिशास्त्रकी 
प्रणालियाँ 





३८ नीतिशास्त्र , 


वैज्ञानिक | वैज्ञानिकके अन्तर्गत भोतिक, जैब, मनोवैज्ञानिक, ऐलिंहासिक 
और उतत्ति-विषयक विधियाँ आ जाती हैं तथा दार्शनिकके अन्तर्गत वह 
और चैज्ञा- * * जो परमसलके आधारपर नैतिक आदर्शके 

दार्शनिक और वेज्ञा- स्वरूपको निर्धारित करती है । वेज्ञानिक विधिको 
अपनानेवालेने अनुभव ओर प्रत्यक्षके आधारपर 
धरद्तोंको इकट्ठा किया और उनके अध्ययन और वर्गीकरण द्वारा सामान्य 
नियमोंकी स्थापना कर नैतिक नियमोंका तथ्यात्मक वर्णन किया | दार्श- 
निक विधिवालने प्रदत्तोंके अर्थ समझनेकी चेष्टा की | अपने शञानकों सांसा- 
रिक घटनाओं एवं बाह्य सत्यों और इन्द्रियजन्य ज्ञानतक सीमित न रखकर 
गम्भीर चिन्तन, विश्लेषण ओर बौद्धिक अन्तर्वश्की सहायता ली | उन्होंने 
व्यक्तियोंके सत्यस्वरूपको समझनेका प्रयास किया और उस स्वरूपको 
नेतिक आदर्शका आधार माना । वैज्ञानिक विधि तथ्यात्मक ओर वर्णना- 
त्मक है ओर दार्शनिक विधि आलोचनात्मक और चिन्तन-प्रधान है | 
वैज्ञानिक विश्लेषणकी सहायतासे प्रत्येक घटनाको अल्ग-अल्ग समझना 
चाहता है तो दार्शनिक समग्रताके सम्बन्धमें समझनेका प्रयास करता है | 
वेज्ञानिक विधिकों दो भागोंमें विभाजित कर सकते हैं; मनोवेैशानिक 

ओर अमनोवैज्ञानिक | मनोवैज्ञानिक विधिवाले विचारक वे हैं जिन्होंने 
वैज्ञानिक विधि. -नेतिक त्थ्यको मनोवैज्ञनिक विश्लेषणक्नी सहायतासे 
समझाया ओर अमनोवैज्ञनिक विधिवाले वे हैं जिन्होंने 

मनोवैज्ञानिक विश्लेषणकी सहायता नहीं ली। इन्होंने भोतिक ,और जैव 
तथ्योंसे नेतिक तथ्योंका निगमन किया | इस भेदको यह कहकर भी 
समझाया जा सकता है कि अमनोवैज्ञानिक विधिवालोंने नि्गा शज्मक 
प्रणालीकों स्वीकार किया और मनोवैज्ञानिक विधिवालेंने विश्लेषणात्मक 
सुखवाद और सहजज्ञानवाद) के अन्तर्गत माना है । विधियोंका 

हपन 5 कारका वर्गीकरण अनुचित है क्योंकि सिद्धान्त और विधियें 

भेद है। विधियोंका वर्गीकरण उन्हींकी विशेषताओंके आधारपर कर 
सकते है । वास्तवमें सिज्ञविकने सिद्धान्तोंका धर्गीकरण किया है । 


निक विधिम सेद 


नीतिशास्त्रकी प्रणालियाँ ३९ 
छर्ब॑ आागमनात्मक प्रणालीको | वह अमनोवेज्ञानिक प्रणाली जिसका प्रयोग 
विशेष रूपूसे स्पंसर और जड़वादियोंने किया है प्राकृतिक या भौतिक 
निगमनात्मक प्रणाली कहलाती है। इसका कारण यह है कि अमनोवेजशा- 
निक या निगमनात्मक प्रणालीका प्रयोग दार्शनिक विधिवालोने भी किया 
है| अतः उनकी प्रणाली दार्शनिक निगमनात्मक प्रणाली है | 

विकासबादी सुखवादियोंने अपने सिद्धान्त द्वारा भौतिक ओर जैब 
ग्रणालीको महत्व दिया। स्पेंसरका कहना हे कि जैव नियमोंसे नैतिक 
अमनोवैज्ञानिक विधि नियमोंका निगमन करना चाहिये । नैतिक नियमों- 
को समझनेके लिए भौतिकविज्ञान, जीवशास्र और 

समाजशासत्रकों सहायता लेनी चाहिये । विकासवादी सुखवादियों (स्पेंसर, 
लेज्ली स्टीफेन ओर एलेकजैण्डर) ने ही, वास्तवमें, ऐतिहासिक और उत्पत्ति- 
विषयक प्रणालीकी महत्व दिया | नेतिकताकी उत्पत्तिका इतिहास बतछाता 
है कि निर्नेतिकतासे नैतिकताकी उत्पत्ति हुई। जीवनसंधर्षके ऋममें नैतिक 

'नियम उत्न्न हुए। नेतिक नियमके उद्बमको तथा विकासके ऋमको 
समझाना समाजशास््रका काम है न कि नीतिशारूका । बिकासवादियोंने 
जिस ऐतिहासिक और उत्पत्ति-विषयक एवं समाजशास्त्रीय प्रणाद्दैको 
मान्यता दी वह समाजशास्त्रकी है। नेतिक नियमोंके उद्रमका इतिहास 
उनकी प्रामाणिकताको सिद्ध नहीं कर सकता | नीतिशास्त्रका काम नियमों- 
का मृल्यांकन करना है न कि उनका ऐतिहासिक और तथ्यात्मक 
बर्णन करना | 

कोड $ माक्सने ऐतिहासिक ओर समाजशास्त्रीय प्रणालीकी द्ारण लेकर 
अकालकी अर्थशारत्रीय व्याख्याकी ओर इसके आधारपर समझाया कि 
नेतिक नियम समाजकी भृतकालीन और वर्तमान आर्थिक रनाका प्रति- 
ब्रिम्ब हैं | इस भाँति उसने सामाजिक मान्यताओं और नैतिक नियमोका 
आशिक स्पष्टीकरण किया | 
मनोवैज्ञानिक विधिवालोंने नैतिक तथ्योंको चेतनाके विश्लेषण द्वारा 
समझाया | नैतिक समस्या मानव-स्वभावक्री समस्या है। मनोवैज्ञानिक 


४० नीतिशास्त्र « 


विश्लेषण द्वारा इसको सुल्झा सकते हैं। हम, 
बैथम ओर मिलने मनुष्यके स्वभाव, कर्म ओर 
प्रबृत्तियोंका विश्लेषण करके झुमके स्वरूपको निर्धारित किया। मनुष्य: 
स्वभाववश सुखकी खोज करता है ओर दुःखका परित्याग करता है | 
सुख जीवनका ध्येय है। मिलने मनुष्य-स्वभावके आधारपर सुखकों 


वांठडनीय माना और उसीके द्वारा कर्मके औचित्य-अनोचित्यकों निर्धारित 
किया | 


कडवर्थ, कलाक॑, शेफ्ट्सबरी आदि सहजज्ञानवादियोंने मी मनोः 
वेशानिक प्रणालीको अपनाया | चेतनाका विश्लेषण बतलाता है कि मानस- 
में कर्मके ओचित्य-अनोचित्यकों समझनेके लिए एक सहजात दाक्ति एवं 
अन्तर्बोध है । सुखवादियोंकी भाँति मनोवैज्ञानिक और विश्लेषणात्मक 
प्रणालीको अपनानेपर भी सहजज्ञानवादी भिन्न निष्कर्ष! पर पहुँचे | कांटने 
भी इसी पद्धतिको अपनाकर करत्तंव्यके निरपेक्ष आदेशको महत्व दिया | 
कांट और सहजज्ञानवादी मनोवैज्ञानिक एवं विश्लेषणात्मक पद्धतिके साथ 
दार्शनिक पद्धतिको अपनाते हैं | वास्तविकतासे अधिक महत्व आदर्शको 
देते हैं । 
प्लेटो, अरस्तू , हीगल, ग्रीन तथा उसके अनुयायियोंने दार्शनिक, 
निगमनात्मक प्रणालीको अपनाया । इन आदर्शवादी नीतिशेंने नैतिक: 
दांशनिक विध् आदर्शको समझनेके पूर्व परमसत्यकों समझना आब- 
क्‌ विधि 
श्यक समझा । सत्ताके स्वरूपसे नेतिकताके अन्तर्तध्य- 
का निगमन किया । नीतिशास्त्र अपने आदर्शके लिए तत्वदर्शनपर निर्भर' 
है। तत्वदर्शन ही उसे ध्येयकी धारणा देता है। तत्वदर्शनक्े ओंश्च[यपूर , 
प्लेटोने समझाया कि कालजगत शाश्रतकी छायामात्र है। हीगलढका कहना 
है कि अनेकता परमसत्यकी ही अभिव्यक्ति है और ग्रीनने परमसत्यको: 
शाश्वत चेतन्यके रूपमें स्वीकार किया | मनुष्यके स्वभावकों ऐसे दर्शनपर 
आधारित करके इन विचारकोंने कहा कि मनुष्यको अपनी सीमाओंसे ऊपर 
4. देखिये---भाग २। 


मनोवेज्ञानिक विधि 
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उठकर शाश्रतको ग्राप्त करनेका प्रयास करना चाहिये | शाश्वत ही मनुष्य- 
का वास्तविक स्वरूप एवं आन्तरिक सत्य है। शाश्वतको प्राप्त करना 
पूर्णताको प्राप्त करना है, यही परमध्येय है | 
ऐसे सिद्धान्तको, जो कि शेयका आधार जज्ञेयकों मानता €ं, जन- 
मान्यके लिए स्वीकार करना कठिन ६ | जनसामान्य उस सत्यको सर- 
कितासे अहण कर सकता है जिसका कि वह अनुमव कर सके | वह यह 
जानना चाहता है कि अनुभवात्मक आत्माका औचरण केसा होना चाहिये | 
नीतिशास्त्र व्यावहारिक विज्ञान है। वह वास्तविक तथ्योंसे विरक्त होकर 
आदर्शकी ओर नहीं जा सकता | प्लेयोने तो शाश्रत ओर नश्वर जीवनके 
ह्वतको स्पष्ट रूपसे स्वीकार किया है। ऐसे परमतात्विक दृष्टिकोण उस 
विज्ञानके लिए अनुचित हैं जिसका सम्बन्ध व्यावह्यरिक जीवनसे है | 
भोतिक घटनाओं, जेब और सामाजिक तथ्यों, मनोवैज्ञानिक विहले- 
घण तथा भूत और वर्तमानसे सम्बन्ध रखनेवाली विधि चाहे और कुछ 
भी हो, नैतिक विधि नहीं है। नैतिक विधि भविष्यसे 


आलोचना : ही | 
>े घिकी.. ते नहीं रह सकती | बह उस भानवोचित 
नतिक वि सक हट 
हि आददांको समझना चाहती ६ जो व्यक्तिको पूर्णता 


प्रदान करके गोरवान्बित करता ६। आदर्शका 
जिज्ञासु व्यक्ति भूत, वर्तमान ओर भविष्यसे अविच्छिन्न रूपसे सम्बन्धित 
है। वह अपने ज्ञानकों प्राकृतिक विशान, कार्य-कारणका नियम, अचेतन 
तथा चेतन तथ्यतक सीमित नहीं रख सकता | नेतिकता इस सत्यपर 
'आधारिक्रहै कि आत्मप्रबुद्ध प्राणी केवल देह-मनकी सामान्य आवच्य- 
बछओोंकी प्राणी नहीं है। वह आध्यात्मिक ओर नेतिक है। यथार्थसे 
सम्बन्धित होनेपर भी नीतिशास्त्र उसीमें सीमित नहीं रह जाता है बल्कि 
उससे ऊपर उठनेकी चेश करता है। नेतिक आदर्श वह सत्य है जो अनु- 
भवात्मक होनेपर भी अनुभवातीत है। वह "क्या हद को स्वीकार अवश्य 
करता है पर वह केवल “क्या है नहीं है । वह उन समस्त सम्मावनाओंका 
सूचक है जो भविष्यमें पूर्णता प्राप्त करेंगी | यही कारण दे कि नीतिशास्त्र 


४२ नीतिशास्त्र- 


उस पूर्णता (अन्तिम स्थिति) और निश्चयात्मकताको मी प्राप्त नहीं कर 
सकता जो गणित और भोतिक विज्ञानोंका विशेष गुण है । 

नीतिशास्त्रकों भूत और मविष्यतक सीमित कर देना अथवा उसे 
वर्णनात्मक विज्ञानोंकी श्रेणीमें रख देना आआग्तिपूर्ण है। नेतिक झुजचिका 
केन्द्र अपने आपमें ऐतिहासिक घटनाएँ नहीं हैँ किन्तु उन घटनाओंका 
प्रम-स्पष्टीकरण ओर शाश्वत अर्थ है। नीतिशास्त्र नेतिक आदर्श ए5: 
मानदण्डकी खोज करता है ओर प्रचलित या भावात्मक नेतिकताका इस 
आदर्शके सम्बन्ध समर्थन अथवा असमर्थन करता है| अतः नीतिशास्त्र- 
के लिए. कर्म और घटनाओंके कारणोंकी खोज उतनी महत्वपूर्ण नहीं है 
जितनी कि स्वयं कर्म; उसका परिणाम ओर वह आदर्श जिसकी कि वह 
व्यक्त करता है। नीतिशास्त्रका प्रत्यक्ष सम्बन्ध अभ्यास, रीति-रिवाज और 
नियमोंके उद्मके इतिहांससे नहीं है वरन्‌ उनके वर्तमान मूल्यसे | बह 
नियमोंका मूल्य उन लोगोौंके सम्बन्धमें आँकता है जिनके जीवनमें वे व्यव- 
हत होते हैं। 

आदर्शसे सम्बन्धित होनेके कारण ही मनुध्यके स्वभावका मनोवैज्ञानिक 
ओर विश्लेषणात्मक एवं तथ्यात्मक वर्णनमात्र नेतिक समस्याओंको हल 
नहीं कर सकता है। अथवा नेतिक तथ्योंका मनोवैज्ञानिक वर्णन नैतिक 
आदर्शके स्वरूपको निर्धारित नहीं कर सकता। निःसन्देह मनोविज्ञान 
नेतिक चेतनाके दृष्टिगत विषयोंको प्रस्तुत करनेमें पूर्णतः समर्थ है किन्तु 
नीतिशास्त्र ऐसे ज्ञानसे पूर्णतः सस्तुष्ट नहों हो सकता, क्योंकि उसके निर्णय 
मूल्यपरक होते है| घटनाओंके अर्थका स्पष्टीकरण करनेवाले आल्र्श-विधा- 
यक विज्ञानके लिए शुद्ध वैज्ञानिक विश्लेषण अपयोांप्त हैं | जीषिठषछछ 
उचित अनुचितके मानदण्डको जानना चाहता है और उस मानदण्डके 
आधारपर कर्मका मूल्यांकन करता है। अच्छे कर्मका शुभत्व कर्मकी सम- 
ग्रतापर निर्भर है किन्तु मनोवैज्ञानिक पद्धति विस्लेषणात्मक है | 

वेशानिक पद्धतिकी सीमाओंकों देखते हुए क्या हम यह कह सकते 
हैं कि नैतिक आदर्शका क्षेत्र दर्शनका क्षेत्र है और इसलिए. दार्शनिक 
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पद्धति उचित पद्धति है ! जिस आदर्शकी प्रासिके लिए नीतिशाख््र प्रयास 
करता है वह मात्र काल्पनिक ओर चिन्तनप्रधान नहीं है । उस' आदर्शका 
सम्बन्ध वास्तविक अनुभवात्मक जगतसे है अथवा प्रतिदिन ओर प्रतिक्षणके 
कार्य-कलापोंसे है। अनुभवात्मक आत्मासे सम्बन्ध रखनेवाले आदर्शके 
लिए उसका ज्ञान अनिवार्य है एवं मनोविशन, समाजशास्त्र, जीवशास्त्र 
'जादि विशानोंकी सहायता लेना आवश्यक है। दार्शनिक प्रणालीको 
महत्व देनेवाले भूल गये कि नैतिक आचरणका एकमात्र उद्देश्य शाश्वत 
जीवन नहीं है । सदशुण, कर्त्तव्य, त्याग, बाध्यता आदि अनुभवात्मक 
आत्माके सम्बन्धते ही अर्थगर्मित होते हैं । 
नीतिशास्त्र नैतिक निर्णयोंकों विधानकी एकता बॉघनेका प्रयास 
करता है। वह नैतिक तथ्योंका उस नैतिक आदर्शके सम्बन्ध व्याख्या 
नीतिशाखमें ओर स्पष्टीकरण करता है जो कि सत्ताके विधानसे 
खरे पि 
बन वेगालिया रूपसे सम्बन्धित है। इस दृष्टिसे नीतिशास्त्रके 
परस्पर लि. क्षेत्र वैज्ञानिक ओर दार्शनिक प्रणाली परस्पर निर्भर 
हैं। वेज्ञानिक प्रणाछीको अपनाकर नीतिशास्त्र नियम, 
कर्म, चरित्र, अभ्यास आदिका विज्ञानकी माँति निरीक्षण और स्पष्टीकरण 
करता है। सामान्यबोधके निर्णयोंको, चाहे वे तथ्यात्मक हों या मूल्यपरक, 
विधानकी एकतामें बाँधकर व्यवस्थित रूप देनेका प्रयास करता है। इसके 
आगे नीतिशास्त्र और विज्ञानमें भेद है। नेतिक निर्णय मूल्यपरक और 
वैज्ञानिक तथ्यात्मक हैं | बिज्ञानका क्षेत्र सीमित है। नीतिशास्त्र विज्ञानसे 
युक्त होनेपर भी व्यापक क्षेत्रको अपनाता है। वह तबतक पूर्णता नहीं 
माप कर सकता जबतक कि नैतिक दर्शन या तत्वदर्शनकों नहीं अपना लेता 
है। उसके मृल्यपरक निर्णय चिन्तनप्रधान या दार्शनिक होते हैं। अतः 
नीतिशास्त्र वैज्ञानिक प्रणालीकों अपनाकर दर्शनकी क्षेत्रमें प्रवेश करता है। 
नैतिक निर्णय अपनी परमपग्रामाणिकताके लिए एवं नेतिक विचार अपने 
"अर्थ, मूल्य और सार्थकताके लिए तत्वदर्शन पर निर्भर है। नीतिशास्त्र अपने 
भीतर अनुभवात्मक और अनुभवातीत तथ्योंका समावेश करता है | 


४ नीतिशास्त्र 


जीवनमें निहित आदर्शको समझनेवाला विज्ञान शुद्ध विजशञानसे मिन्‍न 
है। वह किसी घटनाको पूर्वकालीन घटना एवं कार्य-कारणके नियम दारा 
मेलिक धरणालीः नहीं समझाता वरन्‌ डसे समस्त विश्वकी आवयविक 
व्यवस्थाका अभिन्न अंग मानता है । ऐसी 
स्थितिमें विषयोका केवल बाह्य निरीक्षण पर्यास नहीं 
है । प्रत्यक्ष अन्तर्शान या सहजज्ञान एवं समग्रताका ज्ञान भी आवश्यन 
है। अतः नीतिशास्त्रने मिश्रित प्रणाली एवं समन्वयात्मक प्रणालीकों 
स्वीकार किया | बेडलेने मनुध्यके सामाजिक ओर बोद्धिक स्वरूपको 
महत्व देनेके कारण इस प्रणालीको अपनाया है। नीतिशास्त्र अपने लक्ष्य 
ओर. उद्देश्यमें दार्शनिक है किन्तु अपनी प्रणालीमें उन सत्योंकी 
पुष्टि वेज्ञिनिक रीतिसे करता है | जिस भाँति हम आदर्श विधायक 
विज्ञानसे दो भिन्‍न विषरयोंकोी नहीं समझते हैं उसी भाँति नीतिशास्त्रके' 
क्षेत्रमे बेशानिक ओर दार्शनिक दो भिन्‍न प्रणाल्याँ नहीं हैं। दोनों 
प्रणाल्योंकी नेतिक दृष्टिसि समझनेपर ज्ञात होगा कि नैतिक प्रणाली 
समन्वयात्मक है। वह तथ्योंके निरीक्षण और वर्गीकरणक्रे साथ ही 
आलोचनात्मक, विश्लेषणात्मक, मृल्यपरक तथा चिन्तनप्रधान है | संक्षेपमें 
नेतिकप्रणाली वैज्ञानिक और दार्शनिक, आगमनात्मक और निगमना- 
त्मक, निरीक्षणात्मकम ओर चिन्तनप्रधान एवं अनुभवात्मक और 
अनुभवातीत है ! 


समुन्वयात्मक 


अध्याय 9 
नटलेंशासत्र और अन्य बिन 


नीतिशास्त्र आदर्श विधायक विज्ञान है| इस आदर्शकी मित्ति वास्त- 
विक व्यावद्ारिक जगत है | इस अर्थमें वह आदर्शवादी यथार्थ विज्ञान 
है। नीतिशास्त्रके क्षेत्रमँ यथार्थ और आदर्शको 
संप्रक्त मानना उचित होगा । नीतिशास्त्रका यथार्थ- 
वादी विशानोंसे अनिवार्य सम्बन्ध है, उन सभी 
“विज्ञानोंसे है जो मनुष्यके जीवन, स्वमाव ओर स्थितिपर प्रकाश डालते 
हैं एवं जो मनुष्यके सम्पूर्ण आचरणको समझानेम सहायक होते हैं| 
नैतिक सिद्धान्तोंका अध्ययन करनेपर यह ओर अधिक स्पष्ट हो जायगा 
कि उसके सिद्धान्तोंका पुष्टीकरण करनेके लिए. जीवशास्त्र, समाजशास्त्र, 
अर्थशास्त्र, राजनीति, ईश्वरज्ञान तथा तत्वदर्शनका ज्ञान विशेषरूपसे 
आवश्यक है | अतः इन्हीं विशानोंके साथ, संक्षेपमें, हम नीतिशास्त्रका 
सम्बन्ध समझनेका प्रयास करेंगे | 
यह सभी मानते हैं कि व्यक्ति शरीर और मनका योग है | यही नहीं 
दोनों परस्पर आश्रित भी हैं। शारीरिक स्थितिका मनपर और मानसिक 
स्थितिका शरीरपर प्रभाव पड़ता है। नीतिशास्त्र- 
०३०००... का मौलिक सम्बन्ध' मनुष्यके मानसिक घरातलसे 
है। किन्तु मानसिक सनन्‍्तुलन रखनेके हेतु व्यक्तिके लिए यह आवश्यक है 
कि वह शारीरिक रक्षण सम्बन्धी नियमोंको समझे । यम-नियम आदि 
वे नैतिक नियम हैं जिनका प्रत्यक्ष सम्बन्ध शरीरके रक्षणसे है। मानवीय 


अर्माभातापक्षाकब्राप्षापहसलतफ आप्कर किम ७०१ 


१--नीतिशाखका मनोविज्ञानसे घनिष्ठ सम्बन्ध है। इस सम्बन्धको 
सभी नीतिज्ञ मानते हैं । इसके लिए देखिये अध्याय-४ ॥ 


नीतिशाखका अन्य 
शास्त्रासे सम्बन्ध 





नह नीतिशास्त्र 
कर्तव्योंकी रूपरेखा जैविक मंगलको सम्मुख रखकर बनायी जाती है। स्थल 
इच्धियसुख आत्मघाती तथा मानसिक अवनतिका कारण है। मनुष्य 
जीवनमें अवयवीय क्रियाओंका महत्व है, इस तश्यकों नीतिशास्त्र भलीभौाँति 
समझता है । अपने नियमोौका प्रतिपादन करनेके लिए वह जीवशास्थका 
अध्ययन करता है। जीवशास्त्र जीब-विकास तथा जीवन-२पश्नण सम्बन्धी 
नियमोंका ज्ञान देता है। कुछ विचारकोने यह रामशानेको चेश की है| 
जैव नियमोंसे ही नेतिक नियर्मोका निगमन करना चाहिये । उनके 
मतानुसार जीवन विकासमें सहायक नियम ही नैतिक नियम है, नैतिक 
मान्यताओँंकी आधारशिछा शारीरिक स्वास्थ्य है और जीवनबृद्धि ही 
नैतिक ध्येय है। अतः नीतिशास्त्र पूर्णरूपसे जीवश्ञास्त्रपर निर्भर है। 
'किन्तु यह अ्रान्तिपूर्ण कथन है | नैतिकताका एकमात्र ध्येय शारीरिक 
संरक्षण नहीं है | वह मनुष्यको केवल शारीरिक और भौतिक आवश्यक! 
ताओंका ही प्राणी नहीं, उसे आत्मप्रबुद्ध आध्यात्मिक प्राणी भी मानता 
है। नीतिशास्त्र परममानवीय आदर्शकी खोज करनेमें मानसिक और 
शारीरिक क्रियाओंके ओचित्य-अनोचित्यको निर्धारित करता है। वह 
यथार्थ विज्ञानोंकी भाँति घटनाओंका इतिकृत्तात्मक वर्णन नहीं करता | 
जीवशास्त्र यथार्थ विशान है| यह जाति-विकासकी ग्राकृतिक और 
ऐतिहासिक व्याख्या करता है। इसका क्षेत्र शारीरिक रक्षणतक सीमित 
है। इसके अनुसार मानव-व्यापार पशु-व्यापारके सहश है। और दोनों 
ही प्राकृतिक नियमों (प्राकृतिक चयन और योग्यतमकी विजय) के अधीन 
हैं। नीतिशास्त्रका क्षेत्र शारीरिकसे अधिक मानसिक जगत है | मनुष्यके 
कर्म आत्म-चेतन बुद्धि द्वारा संचालित होते हैं | वह प्राकृतिक निम्ययुंका 
अन्धानुकरण नहीं करता, न इसमें उसकी श्रेष्ठता ही है। शारीरिक संरक्षण 
उसके जीवनका अप्रधान अंश है, उसके जीवनका एकमात्र ध्येय नहीं | 
जीवशास्त्र नीतिशास्त्रको शारीरिक संरक्षण सम्बन्धी यथार्थवादी दृष्टिकोण 


अवश्य देता है किन्तु यह उसे उसका आदर्श नहीं दे सकता | नीतिशास्त्र- 
का क्षेत्र जीवशास्त्रसे कहीं उच्च और व्यापक है | 
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समाजशास्त्र सामाजिक विकास ओर हासकी विभिन्‍न स्थितियोंमें 
मानव-जीवनका अध्ययन करता है। आधुनिक स्थितितक पहुँचनेके लिए 
मजा आदिम बबर सनुप्यने किन-किन स्थितियोंका अति- 
०००. मग किया, आज जिस रूपमें समाजकों देखते हैं 
उसकी पृथरकालमे क्‍या रूपरेखा थी; सभाजकी उत्रत्ति, विकास ओर निर्माण 
किन नियमों द्वारा परस्थालित होता है, समाजशास्व इनकी क्‍या व्याख्या 
करता है। सामाजिक संस्थाओं, नियमों, अभ्यासों, प्रचलनों, रीतियोंकी 
उत्तत्तिम कोन विशिष्ट परित्यितियाँ कार्य कर रही थीं, भारतमें अश्पृश्यता, 
बालविवाद, सतीप्रथा आदि सामाजिक नियम मिलते हू उनके मूलूमें 
कोन-सी सामाजिक गे्‌रणार काम वर रही थीं आदि ऐसी अनेक समस्याओंपर 
प्रकाश डालकर वह समाजकी वस्तु-स्थितिके बारेमें पृर्ण ज्ञान देता है । 
संमाजशास्त्र यथार्थ विज्ञान है # बह वर्णनात्मक तथा, इतिद्त्तात्मक है 
ओर नी ठतिय्यास्त्र मनुष्यकें आचरणका विश्ाान है| आदरशविधायक तथा 
विधि निषेधात्मक है। वह मनुप्यके कर्मोका इस आधारपर मूल्यांकन 
'करता है कि बह एक सामाजिक प्राणी है। उसका एकाकी अस्तित्व 
अचिन्तनीय है। यही नहीं, अनुभव, अध्ययन एवं मनोवेज्ञानिक चिन्तनके 
फलस्वरूप सभी नीतिश यह मानने लगे हूं कि मनुष्यके व्यक्तित्वके निर्माण 
तथा उसके चारित्रिक गठनमे सामाजिक संस्थाओं, वातावरण एवं परिवेश- 
का विशिष्ट हथ है। वह अपनी भाषा, संस्कृति, सम्यता ओर नेतिक 
गुर्णोके लिए बहुत अंशोतक समाजपर निर्भर है। वह अपने जीवनके सुख, 
स्वास्थ्य और समूद्धिके लिए सामाजिक सहयोगकी याचना करता है। 
सृक्षेप्रमें/ व्यक्ति और समाजका सम्बन्ध अन्योन्‍्याश्रित है। इस अनन्य 
सम्बन्धकोीं सम्मुख रखते हुए. कुछ नीतिशें--विकासबादी सुखदादियों--- 
का कहना है कि नीतिशास्त्र समाजद्यास्त्रका अंगमात्र है। उसे अपने 
नियमोंका प्रतिपादन करनेके लिए पूर्णरूपसे समाजशास्त्रपर आश्रित 
रहना चाहिये। क्योंकि नेतिकताकी समृद्धि सामाजिक संघटन ओर 
स्वास्थ्यपर निर्भर है। बिकासवाद यह बताता है कि मनुप्यने अपने 


४८ नीतिशास्त्र 


जीवन संरक्षणके लिए बाह्य परिवेश तथा परिस्थितियोंके साथ संयोजित 
होनेका प्रयास किया है | इस प्रयासके क्रममें उसे कुछ लाभप्रद 
नियम मिले । और यही नियम नेतिक नियम हैं जो सामाजिक उन्नतिके 
लिए आवश्यक हैं | सामाजिक विकासके साथ ही इन नियमोंका विकास 
हुआ है। जिससे यह सिद्ध होता है कि समाजशास्त्रका अध्ययन ही 
नैतिक नियमोंका स्पष्टीकरण कर सकता है। अथवा नेतिक नियमोंदा 
ज्ञान उन नियमोंका श्ञान है जिन्हें कि जातिने अपने संरक्षणके लिए 
राभप्रद पाया | अतः समाजशास्त्रीय नीतिशोंका कहना है कि नीतिशास्त्रके 
लिए समाजशास्त्रका ज्ञान अनिवाय है | 

जहातक समाजशास्रके शञानका प्रश्न है कोई भी नीतिश इस तथ्यकों 
अस्वीकार नहीं करता है | व्यक्ति और समाजके अनन्य सम्बन्धको आधघु- 
निक नीतिश मानते हैं, ओर परिणामस्वरूप नीतिशासत्र और समाजशार््रतै 
घनिष्ठ सम्बन्धकों स्वीकार करते हैं। नीतिशासत्रका ज्ञान भी यह स्पष्ट 
करता है कि मनुष्यके सामाजिक प्राणी होनेके कारण ही उसके आचरणपर 
नेतिक निर्णय दिया जाता है | व्यक्ति और समाज एक दूसरेको प्रभावित 
करते हैं। व्यक्तिकी नेतिक अन्त्॑ष्टि सामाजिक मल्न प्रवृत्तियाँका परि- 
प्कार कर उसे एक शिष्ट ओर संस्कृत स्तर देती है। स्वस्थ और संस्कृत 
सामाजिक संस्थाएँ पुष्ट परिपक्त व्यक्तित्वका निर्माण करती हैं । अथवा 
व्यक्ति युगवेतनाका अंश है, उसका आचरण सामाजिक पृष्ठभूमिमें ही 
समझा जा सकता है। उसकी प्रेरणाएँ, आन्तरिक प्रवृत्तियाँ बहुत हृदतक 
वातावरण ओर परिस्थितिजन्य होती हैं | किन्तु सामाजिक महत्वको स्वीकार 
करनेके अर्थ यह कदापि नहीं हैं कि नेतिकता अपने मौलिक सत्यक्ो,अछ 
जाय । नीतिशास्त्र आदर्शविधायक होनेके कारण समाजशास्रीय यथार्थसे 
आगे बढ़ता है । समाजशासत्र सामाजिक विधानकों समझता है; उन 
आचिरणों, भावनाओं, निर्णयोंको समझाता है जी कि सामाजिक प्राणियों 
या सामान्य मनुष्योंके संघटित समुदाय द्वारा व्यक्त होते हैं। नीतिशास्तर" 
सानव-स्वभावके इस व्यक्त रूपको समझनेके साथ ही अपना आदर्श विधा- . 
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यक दृश्कीण भी रखता है। वह सामाजिक आदशों एवं प्रणालियोंके 
2 लि ।-अनो जित्पपर निर्णय देता है। वह समाजशास्त्रमे वर्णित आचरणों 
ओर संस्थाओंका मृल्यांकन करता है। दूसरे शब्दोंमे, समाजशाम्ब उन 
सामाजिक ऐक्पके नियमोंका स्पष्टीकरण करता है जिसके द्वारा मानव- 
आचरण सम्बन्धी विभिन्नताओं, विरोधी भावनाओं ओर निर्णयोक्रे अस्ति- 
जैकों समझा जा सकता है। नीतिशासत्र इसके भी ऊपर यह बताता है 
कि कौन-सी आचरणकी विभिन्‍नता उचित है और कोन-सा निर्णय 
ग्रामाणिक है। उययु क्त कथन इन दोनोंके सम्बन्ध और भेदकों भी 
सष्ट करता है अर्थात्‌ समाजशासत्र कैवछ वर्णनात्मक विज्ञान है और 
नीतिशास्र आदर्दाविधायक विज्ञान है। यह, इस सत्यकी ओर भी संकेत 
'करता है कि नीतिशास्त्रका कार्य दोहरा हैं। विज्ञान होनेके नाते एक 
ओर बह सामाजिक तथ्योंसे सम्बन्धित है, दूसरी ओर आदर्शविधायक 
होनेके नाते, तलदर्शनसे । नीतिशास्त्र समाजशाम्ज्की भाँति तत्वदर्शनके 
निष्कर्षोसे मुक्त नहीं है। समाजशास्त्र मुख्यतः सामूहिक जीवनका अध्ययन 
क्रता है। उसके अनुसार व्यक्ति सामूहिक जीवनका ही प्रतिबरिम्बमान्र 
है, उसका अपना अस्तित्व नगष्य है। नीतिशासख््र व्यक्तिके उस स्वतन्त्र 
अस्तित्वका अध्ययन करता है जो समाजका अविछिन्न अंग होते हुए भी 
अपना विशिष्ट व्यक्तित्व रखता हे । अतएव संकव्पकी स्वतन्त्रता यदि 
नीतिशासत्की आवश्यक मान्यता है तो समाजशासत्रके लिए वह केवल 
थोथी प्रमाणित होती है। समाजशास्त्र मानसिक क्रियाओंका वस्तुगत 
विश्लेप्रण करता है एबं रीति-रिवार्जों, नियमों, संस्थाओं आदिका वर्णन 
कल है । नीतिशासर्र मानसिक व्यापारोंका आन्तरिक दइृष्टिकोणसे अध्ययन 
करता है। बह ओन्‍्तरिक प्रवृत्तियों---इचछा, प्रेरणा, उद्देश्य, संकल्प आदि--- 
पर प्रकाश डालता है। समाजशारस््र केबल सेद्धान्तिक है। नीतिशास्त्र 
सैद्धान्तिकके साथ ही व्यावहारिक भी है। व्यावहारिक होनेके कारण इसके 
'सिष्कर्षोका सार्वभोमिक ओर तात्कालिक महत्व हैँ | समाजश्ास्त्र सामाजिक 
स्वास्थ्यकी वृद्धि एवं भोतिक सुखकों सम्मुख रखते हुए लाभप्रद नियरमोको, 
है ( 
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महत्व देता है। किन्तु नीतिशास्त्र भौतिक सुखके उद्देश्यसे लाभप्रद 
नियमोंकों अनैतिक कहता है। वह उच्चतम नैतिक ध्येयक्रे लिए ऐहिक 
सुखकी उपेक्षा करता है | नेतिक प्राणी केबल जीबन संरक्षण नहीं चाहता 
है। उसकी परिष्कृत प्रवृत्ति अद्वितीय आत्मानन्दकी भूखी है। वह 
सानवताकी रक्षामात्र नहीं चाहती, बह जीवनके परमवांछनीय ध्येयकी 
प्राप्ति मी चाहती है। नीतिशासत्र भौतिक कल्याणसे परे विश्वके नैतिक 
कल्याणकी भी स्थापना करना चाहता है। यह कल्याण समाजशास्त्रकी 
भाँति केवल सामाजिक ही नहीं, वैयक्तिक और सामाजिक दोनों है । 
समाजशास्त्र नेतिकताकी विकसित स्थितियों अथवा विकासक्रममें विकसित 
नैतिक प्रंगंतिके व्यक्तरूपको ही समझाता है। किन्तु नीतिशास्त्र नेतिकताके 
आभ्यन्तरिक अथको भी जानना चाहता है। वह उस परम आदर्शकी 
खोज करता है जो, कि सामाजिक संस्थाओंके ओचित्व-अनो चित्यको 
समझा सके | उसका सार्वभौम मापदण्ड सामाजिक प्रमतिका परिणाम- 
मात्र नहीं है, देशकालपर निर्मर नहीं है। वह (नेतिक आदर्श एवं 
नेतिक चेतना) सामाजिक प्रगतिसूचक सामूहिक मनका आन्तरिक परिष्कार 
करके उसका आत्मिक उन्नयन करता है | 

अर्थशास्त्रका सम्बन्ध वस्तुओंके उत्पादन, वितरण ओर उपभोगसे 
है। यह अथोत्यादनकी विधि बताता है | मनुष्यकी भौतिक आवश्यकताओं- 
को समझने और समझानेका प्रयास करता है | इसका 
>नन्व सापेक्ष झुमसे है । नीतिशारू सापेक्ष शभसे है तशास्त्रका सम्बन्ध निर- 
पक्ष झुभसे है। वह मानव-आत्माकी आवश्यकताओंकी--बांछनीय झुभ- 
को--समझनेका प्रयासकर इस निष्कर्षपर पहुँचता है .कि अथ॑5 आपने 
आपमें साध्य नहीं, परमशुभके लिएसाधनमात्र है। नैतिक हष्टिसे भोतिक 
एवं देहिक आवश्यकताओंकी तृप्ति जीवनका अप्रमुख अथवा गौण हरुक्ष्य 
है। आधुनिक युगमें अर्थशास्त्रका महत्व अत्यधिक बढ़ गया ६ | यहाँतक 
कि कई चिन्तक नैतिक मान्यताओंकों समाजकी बाह्य आध्िक व्यवस्थाका 
प्रतिबिम्बमात्र मानते हैं| इनके अनुसार नीतिशास्त्र अर्थशास्त्रपर निर्भर 


अथंशाख 
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है। ये विचारक नेतिक, सामाजिक, धार्मिक, सांस्कृतिक आदि विभिन्न 
विचारधाराओंकी अर्थशास्त्रीय व्याख्या करते हैं। उनके अनुसार उत्पा- 
दन, यन्त्रोंके विकासके साथ-साथ मानव-जातिके रहन-सहन, उसकी 
भावनाओं तथा विचारोंमें अनेक परिवर्तन हुए हैं। किन्तु सनुष्यकों कैबछ 
आर्थिक एवं भीतिक आवश्यकताओंका प्राणी मानना अ्रान्तिपूर्ण है। 
डुसके विचार, भावनाएँ ओर मान्यताएँ आर्थिक व्यवस्थाका परिणाम 
नहीं है। भूख, वस्त्र ओर निवासकी चिन्ताकै ऊपर उसकी कुछ आध्या-. 
त्मिक आकांक्षाएँ हैं। जैव सन्तोषके परे वह उच्चभावनाओं और आकां- 
क्षाओंका प्रेमी है। केवल आर्थिक सुव्यवस्था उसे आत्म-पन्तोष नहीं दे 
सकती है। उसके जीवनका एकमात्र लक्ष्य धन नहीं है, आत्मिक सन्तोष 
है। इस आत्मिक सन्तोषमें मोतिक सन्तोष मी निहित है । 
* नीतिशास्त्र अर्थशास्त्रपर निर्भर नहीं है। दोनोंमें पर्याप भेद है | अर्थ- 
शास्त्रका सम्बन्ध अर्थोत्पादन और उसके वितरण तथा उपभोगसे है। वह 
#222« शुब्रादी एवं तथ्यात्मक है | वह सापेक्ष ध्येय तथा विषय-सुखकी खोज 
ता है। नीतिशास्त्र अपने आदर्शविधायक रूपमें अर्थनीतिका भी 
मूल्यांकन करता है | वह परमशुमक्रे आदर्शके आधारपर आर्थिक नियमों- 
का प्रतिपादन है। अर्थशास्त्र वैयक्तिक स्वतन्त्रताके विरुद्ध सामूहिक संघ- 
टनको अधिक महत्व देता है। वह राजनीतिको भी अशशास्त्रीय ध्येयसे 
संचालित करता है | वर्तमान युगमें वह पूँजीवाद तथा साम्यवादके संपर्षके 
रूपमें वर्गयुद्ध तथा 'रक्तक्रान्ति! के नारे बुलन्द करता है। एक ओर यदि 
स्‍्वार्थसिद्धि, प्रतियोगिता, शोषण ओर अत्याचार बढ़ता दीखता है तो 
दूसरी ओर ऋष्वित्तीपसालाक़ो >हिबुह्ा निर्जीव अंग बन जाता है । नीति- 
न की 4 ैशपप, सैतिक--्े 
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सिम अह थे सर्वकल्याणकारी मार्गको 
॥ धिकी। छ0 हि। स्रपर मानना मानव-विवेककी 
मच ईप/..सहत्व देना है, किन्तु अर्थशास्त्र ओर नीतिशास्त्रको 
फेजुत्न 4 मानना पर भूल है । अर्थशास्त्र अपनी प्रारम्भिक 





स्थितिम एक . स्वतन्त्र सीमित शास्त्र था; उसका सम्बन्ध जीवनके आध्िक 
पहलसे था, न कि सम्पूर्ण जीवनसे | अब यह सभी मानते हैं कि आत्म- 
विकासके छिए, भोतिक, आर्थिक आवश्यकताओंकी पूत्ति अनिवार्य है। 
निर्धनता एवं मानवीय आवश्यकताओंकी पूत्तिके साधनोंका अभाव आदि 
व्यक्तित्वके विकासमें बाधक होते हैं। भूखे पेट न तो गोपाल्का भजन 
सम्भव है और न॒पधर्मका सन्देश सुना जा सकता है। उचित आर्थिय 
व्यवस्था ही भौतिक आवश्यकताओंकी पूक्ति कर सकती है। मानव 
व्यक्तित्वके निर्माणका यह प्रथम सोपान है | सुदृढ़ बिश्वप्रेमके साम्राज्यका 
यह अनिवार्य अंग है | दूसरे शब्दोंमे उच्चित आर्थिक व्यवस्था बोद्धिक, 
आध्यात्मिक, मानसिक एवं सांस्कृतिक विकासकी प्रथम स्थिति है। विषम 
आशिक व्यवस्था जिसने एजीवाद, सामन्तवाद, जमींदारी प्रथा तथा भयं- 
कर ओद्योगिक शोषणको जन्म दिया, अत्यन्त घणित और अमानुषीय है| 
इसी तथ्यको सम्मुख रखकर सन्त टोमस एक्यूनिस, ईसू, गांधीजी आदिने 
नेतिक अन्त्ष्टि द्वारा आथिक समस्याओंको हल करनेका सन्देश दिया | 
अमीरको धनका संरक्षकमात्र कहकर संसारसे दरिद्रताकों दूर करनेका 
मार्ग दिखाया । 

आजके युगमें यह आवश्यक है कि अर्थशास्त्रकों नीतिशास्त्रके अधीन 
माना जाय | अर्थशास्त्र नीतिशास्त्रके अन्तर्गत है क्योंकि नीतिशास्त्र 
सम्पूर्ण मानव-कल्याणका विज्ञान है ओर सम्पत्तिके उद्यादन-सम्बन्धी 
नियमोंके ज्ञाननोी जीवनके आदर्शसे भिन्‍न नहीं माना जा सकता | वह 
सम्पत्तिको उचित महत्व देता है ओर मानव-जीवनमें सम्पत्तिकु उचित 
स्थान निधारित करता है| यही नहीं, अर्थता उचित एवं समान वितरण 
भी नेतिक चेतनाकी जायूर्तिके द्वारा ही सम्भव है | ढण्डेके बलपर रोटीका 
समान वितरण करना असंस्कृत है तथा अव्यावहारिक है । प्रत्येक 
अथशास्त्रीकों मानवकी शारीरिक आवश्यकताओंकी प्रसिकों अपना 
लक्ष्य मानना चाहिये ओर इस युगकी आशथिक विष्रमताओं तथा मानव 
स्वमावकी चिरन्‍्तन डुर्बढ्ताओंको सामने रखते हुए अर्थशास्त्रीको 


नीतिशा#ज्ञ ओर अन्य विज्ञान ५३ 
समान आथिक वितरणके लिए उस मापदण्डकी खोज करनी चाहिये 
जो साव॑ंभोम और विवेकसम्मत हो ओर जिसे आत्म-प्रब॒ुद्ध प्राणी स्वतः 
अपने ऊपर आरोपित कर सके जिससे मनुष्य सर्वकल्याणके लिए सहर्ष 
आत्मत्याग कर सके | आशिक प्रदनोंपर नेतिक नियन्त्रण रखना अनिवार्य 
है, अन्यथा भयंकर दुष्परिणामोंकी सम्भावना है। फिर नेतिक ध्येय 
अथवा आत्म-कल्याण, आर्थिक ध्येय अथवा भोतिक सुख-समृद्धिसे अधिक 
व्यापक आर दिव्य है। अतः नैतिक आदर्श ही आर्थिक नियमौंके मार्ग- 
दर्शक बन सकते हैं| नीतिशास्त्र आथिक समस्याके सम्मुख एक उच्चतम 
ध्येय रखकर उसे गारबान्वित कर सकता है | छोडप मानवकी लोलपताकों 
शुभध्येयके लिए साधन बनाकर उसका उन्नयन कर सकता है। 

ईश्वरविद्या सृष्टितत्व तथा सृषश्टिकर्ताके बारेशे बताती है। सृष्टिका 
सम्बन्ध वास्तविक दृश्यमान जगतसे है। वह जगत जिसमें हम रहते, 
| खाते ओर चलते हैं। इस जगतका निर्माण करने- 
वाह्मय ईब्वर है। ईश्वरविद्या ईश्वर, आत्मा ओर 
सृश्टिके सम्बन्धमं प्रकाश डालती है। ईश्वर इस विश्वका सथश है। वह 
सर्वशक्तिमान, सर्वज्ञाता, सर्वदर्शी, न्यायशील है। वह शुभ ओर 
सदगुणकी पृर्णताका प्रतीक हं। सत्यशील एवं न्यायप्रिय होनेके कारण 
उसने विश्व-विधानका संचालन अनिवार्य नैतिक नियमों द्वारा किया है | 
मनुध्य उसकी सृपष्टिका उच्चतम प्राणी है। उसके पास स्वतन्त्र मनः- 
शक्ति है । वह आत्मचेतन है। अतः वह सृधष्टिकर्ताके प्रति अनुग्रहीत 
है | उसको चाहिये कि वह ईश्वरीय शाइवत नेतिक नियरमोंकों समझे । 
उसका कर्तव्य हद कि वह अपनी स्वतन्त्र बुद्धि तथा मनःशक्तिका सदुपयोग 
करे; भगबद्‌ इच्छाके अनुरूप कम करे | 

ईश्वरविय्ा अथवा अध्यात्म बताता है कि जीवनका ध्येय सावभोम- 
शुभ है। प्रत्येक प्राणीके सुखके लिए. प्रयास करना ही मनुष्यका कर्तव्य 
है। सत्तात्मक रुपसे सब प्राणी समान हैं ओर सबका जनक ईश्वर है। 
सब प्राणी एक ही परिवारके बालक हैं | 'वसुधव कुठ्म्बकम में भेदके लिए, 


ईश्वरविद्या 
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तेरे-मेरेके लिए, स्थान नहीं है। मिन्‍नता या विभेद मायामात्र है, अर्थ- 
शून्य है। ईइबर परमसत्य है। सृष्टि उसीका रूप है। इस प्रकार ईइवर- 
विद्या अहिंसा एवं विद्व-प्रेमकी नींच डालता है। वह जीवनके ध्येयको 
सार्वभीम शुभ बताकर व्यक्तिकों वेयक्तिक संकीर्णतासे ऊपर उठाकर 
विश्वात्माके दर्शन कराता है | 

कुछ विचारकोंके अनुसार नीतिशास्त्र ओर ईश्वरविद्यार्मे प्रमुश्ष 
अन्तर यह है कि नीतिशास्त्र उस परमशुभकी खोज करता है जो व्यक्तिके 
लिए वांछनीय है। अर्थात्‌ नीतिशासत्र व्यक्तिके लिए बांछनीय शुभ एवं 
आत्म कल्याणको महत्व देता है ओर ईश्वरविद्या सामूहिक सार्वभोम शुभको ; 
अथवा एकके सम्मुख व्यक्तिका कल्याण है और दूसरेके सम्मुख समष्टिका | 
<नक्े अनुसार नीतिशाख्रके लिए. समाज नगणष्य है और ईश्वरविद्याके लिए 
व्यक्ति । किन्तु व्यक्ति और समष्टिमें भेद देखना मू्खंता है। दोनों परस्पर 
सजीव रूपसे सम्बद्ध हैं | इनका सम्बन्ध सांगोपांग है। वैयक्तिक कल्याण 
सारवभोम क्कक्तिक कल्याणकी अपेक्षा रखता है ओर सार्वभीम वैयक्तिक 
कल्याणकी । दोनोंके ही ध्येयको सर्वकल्याणकारी कह सकते हैं | नैतिकता 
व्यक्ति और समष्टिके द्वारा इस भार्गकों ग्रहण करती है ओर ईश्वरविद्या 
सृष्टिततव ओर सृश्िकर्ताके बोध द्वारा । जहाँतक दोनोंके आचार सम्बन्धी 
नियमोंका प्रश्न है, दोनों समान हैं। नीतिशासत्र ओर ईश्वरविद्या दोनों 
ही मानते हैं कि मनुष्य जेव और भौतिक आवश्यकताओंके हाथका 
खिलोनामात्र नहीं है | उसके जीवनका ध्येय महान है। उसका वर्तमान 
जीवन वांछनीय शुभके लिए, साधनमात्र है। वह अपने कर्मोंक्रे लिए 
उत्तरदायी है। उसके कर्म स्वेच्छाकृत हैं । उसका संकल्प स्वतन्त्र- है | 
यहापर यह बात ध्यान देने योग्य है कि दोनों ही स्वतन्त्रताका प्रयोग भिन्‍न 
भिन्‍न अर्थोर्मे करते हैं | 

नीतिशास्त्रके अनुसार मनुष्यको अपने कर्मोंको विवेक द्वारा परिचाल्ति 
करना चाहिये | उसे उन्हीं कर्मोको करना चाहिये जो उचित हों । उसे 
भपनी आत्माके आदेशकों मानना चाहिये। नैतिक नियम आत्म- , 
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आरोपित हैं । किन्तु ईश्वरविद्याके अनुसार मनुष्यकी स्वतन्त्रता इस तथ्य- 
पर निर्भर है कि वह भगवद्‌ इच्छाकों समझ सकता है, उसके अनरूप कर्म 
कर सकता है; इंश्वरीय आदेशका पालन कर सकता है; मगवत्‌ कृपा द्वारा 
'परम आदेश एवं इंश्वरीय आदेशको समझ सकता है। नीतिशास्त्रके अनुसार 
अनैतिक कर्म करनेसे पश्चात्ताप होता €। व्यक्तिकी सत्यात्मा उसे प्रताडित 
करती हे। आत्म-सन्तोपके लिए उसे नैतिक आदेशका अनिवार्यरूपसे पालन 
करना पड़ता € | किन्तु इश्वरविद्याके अनुसार न्यायशील ईश्वर द्वारा दण्डित 
होनेके भयसे अथवा नरकके भय एवं स्वर्गकी छालसासे ही व्यक्ति सदाचार 
'करता है। वह अपने कर्तताको प्रसन्न करनेके लिए अथवा उसका साक्षात्कार ' 
प्राप्त करनेके छिए देवी नियमोंका पालन करता है | नैतिक आदेश आन्तरिक 
आदेश है। देबी आदेश बाह्य आदेश है। फिर भी यह वास्तविक सत्य 
है कि जनसाधारण ईश्वरविद्या एवं धर्मते ही अधिक प्रभावित होता है | 
वह भयवश नियमोंका पालन करता ६। नीतिशास्त्र ऐसे कर्मोकों अनैतिक 
कहता है। बैसे, दोनों ही स्वार्थसे परे परमार्थकी ओर ध्यान आकृष्ट करते 
हैं; मनुष्यकों सदूगुणी बननेके लिए प्रेरित करते हैं; उसे उसके कर्त्तव्योंके 
बारेमें सचेत करते हैँ। यह अवश्य है कि नीतिशार््रमें नैतिक कर्त्त॑व्योंकी 
रूपरेखा बुद्धि द्वारा निर्धारित की जाती है और स्पा कर्त्तव्यका 
निर्णय ईश्वरकी धारणाके अनुरूप किया जाता है 3-९? लटक ढ केपर्पः ++ 

नीतिशास्र ओर ईश्वरविद्याकी पारस्परिक निर्भरताके बारेमें विचारकों 
का मतभेद है | कुछ ब्िचारक यह सिद्ध करनेका प्रयास करते हैं कि इंड्वरं- 
विद्या नीतिशास्त्रपर आधारित है ओर कुछ इसके विपरीत नीतिशासत्रको 
ईश्वरतिद्रापर आधारित मानते हैं। ऐतिहासिक दृष्टिसे दोनोंका प्रादुर्भाव 
'मिन्न-भिन्‍न समयमें हुआ । किन्तु जैसा कि अमी देखेंगे, दोनोंकी अन्तिम 
परिणति एक ही है। दोनोंके सम्मुख आत्मकल्याण, आत्मोन्‍नति और 
आत्मत्याग ही रूथय है। नीतिशास्र ईश्वरविद्यापर आधारित था। सुक- 
रातके पश्चात्‌ वह स्वतन्त्र रूपसे पलवित होने लगा। यूरोपमें भी जब 
मध्ययुगर्मे धर्म और पोपका नारा बुलन्द था, ईश्वरविद्याने ही नीतिशास्रको 
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शासित किया | किन्तु रिनैसों या पुनर्जागरणकरे साथ नीतिशाखने स्वतन्त्र- 
रूप धारण कर लिया। धीरे-धीरे बोद्धिक विकासके साथ अब इन दोनोंके. 
बीचका भेद कम होता जा रहा है। कई विचारक अब मानने ढछगे हैं कि. 
इन दोनोंका सम्बन्ध अनन्य है। ईंसासे ३०० शताब्दी पूर्व प्लेटोने इसः 
तथ्यकों स्वीकार किया है। उसके दर्शनमें नीतिशास्र और ईश्वरविद्या 
परस्पर संयुक्त हैं। भारतके विद्वानोंने भो एक ही सत्यके दो पहलओंकी 
भाँति इन्हें अंगीकार किया है | ये दोनों ही एक-दूसरेपर आश्रित हैं। भग- 
तक । अस्तित्व नीतिशासत्रकी आवश्यक मान्यता है ओर ईश्वरविद्याका 
व्यावहारिक रूप ही नीतिशास्र है। दोनोंके ही अनुसार मानव-जीवन. 
एक समारम्म ओर साधना है। मनुष्यमें अनन्त सम्मावनाएँ हैं | उन्हें 
प्राप्त करना ही मनुष्यका ध्येय है | 

ईश्वरविद्या नीतिशास्रकों यह बताती है कि नैतिक आदर्श मानर्व- 
मनकी कवब्पनामात्र नहीं है। वह भनुष्यकी अन्तरात्मा या परमात्माका. 
व्यक्त रूप है ओर नीतिशासत्र ईश्वरविद्याको विवेकसम्मत करके उसके 
नियमोंको वस्तुगत तथा सार्वभोम स्वरूप देकर देवी आदेशके आन्तरिकः 
पक्षपर प्रकाश डालता है | यह आदेश बाह्य आदेश नहीं मनुष्यकी अम्तरा- 
व्माका आदेश है। ईश्वरविद्या नीतिशाख्रको पुष्ट आधार देती है। भगवान्‌ 
_ सानव-पूर्णताका प्रतीक है । नैतिक आदर्शका मूर्तिमान स्वरूप ही 
भगवान्‌ है। नेतिक आदर्श निजोंव आदर्श या कोरा स्वप्न नहीं. है । 
ईश्वरविद्यासे संयुक्त होकर वह उस व्यक्तित्वको प्राप्त कर छेता है जो पूर्ण 
कल्याणमय, आकर्षक तथा आह्ादमय है | यही नहीं, आत्माके अमरत्वको' 
खापित करके वह आत्म-त्यागका सन्देश देता है और स्थूछ जड़वाद: 
तथा आत्म-घातक सुखवादसे मनको मुक्त करता है | नैतिक मान्यताओंका 
चरम उत्कर्ष भगवान्‌ है। वह नैतिकताका मापदण्ड है, उसका प्रेरणा- 
खोत है। किन्तु इसके अर्थ यह कदापि नहीं हैं कि नीतिशा(त्र अपने 
ओचित्य-अनौचिल्के निर्णयक्रे लिए जनसाधारणके धर्म अथवा विशिष्ट 
सम्प्रदायके धर्मपर आश्रित है| मध्ययुगीन यूरोपकी: ईश्वरविद्याने. अनैतिक: 
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होनेके कारण व्यक्तियाँको त्रासित कर दिया | समृद्धि ओर खगंकी महदा- 
कांक्षा बेची जाने लगी | विवेकसे झूत्य ईश्वरविद्या छटेरोंका धर्म बन गयी | 
भारतमें भी नीति-रहित ई४रविद्याकों अपनानेके कारण पण्डों, पण्डितों 
ओर पुजारियोंने अपना खार्थ सिद्ध करनेकी लाल्सासे मानव-जीवनमें 
भयूंकर वैषम्य छा दिया है। नीतिशास्र और ईश्वरविद्या आदर्शवादी 
होनेके कारण परस्पर अवलम्बित हैं। दोनों ही मानवीय चससोत्कर्षको 
ग्राप्त करना चाहते हैं। आत्म-त्याग द्वारा अद्वितीय आनन्दका अनुभव ' 
करना चाहते हैं | नीतिशासत्र अपने ध्येयकी प्राप्तिके छिए विवेकका आश्रथ 
ज्रेता:है और ईश्वरविद्या श्रद्धा, मक्ति एवं विश्वासका । एक दूसरेसे संयुक्त' 
हँकर ही दोनों पूर्णताको प्राप्त करते हैं | नी डर इश्वरविद्याको विवेक- 
सम्मत बनाता है ओर ईश्वरविद्या नीतिशासत्रकों सरस एवं आह्वाददायक 
बनाता है | नैतिकताकी पराकाष्ठा ईश्वरविद्या है ओर ईश्वरविद्याका व्याव- 
हारिक तथा व्यक्त रूप नैतिकता है। $७० ० 08.7 
मनुष्योंने अपने, जीवनको व्यवस्थित रूप देनेके छिए राज्यसत्ताका 
निर्माण किया; राज्यकी रक्षा, उन्‍नति और जनहितको सम्मुख रखते हुए 
नीति >>! राज्यका विधान बनाया; छोकहितके दृष्टिकोणसे 
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नियम बनाये | राजनीतिक विधान उस आदर्शका सूचक है जो कि 
राजसत्ताको मनुष्योंके ,.विकासके लिए. आवश्यक समझैता है। राजनीवि- 
का उद्देश्य उस बाह्य आदर्श व्यवस्थाका निर्माण करना हैं जो मनष्यके 
सर्वोच्च व्वैयकी प्रासिक लिए सहायक है। यहाँपर राजनीति भी नीतिशास्तर- 
की माति हो मनुत्यक आचेरंग. ओर चरित्रते सम्बन्ध रखती है, कर्मोंके 
ऑओचित्य-अनाचित्कों निर्धारित करती है। नीतिशास्त्र और राजनीति 
दोनों ही आदर्शविधायक ओर व्यावहारिक विज्ञान हैं | दोनों वस्तु: 
स्थितिको समझते हुए वांछनीय थ्येयकी खोज करते हैं। हैक नोंका ध्येय 
मानवीय शुभ है | मनुष्यके आचरणपर निर्णय देना, उलप मिदलर 
रखनी ही उनका लक्ष्य है। इस अर्थमें वे यथार्थ विश्ानोंसे ऊपर हैं। 






| 
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दोनों व्यक्तिको सामाजिक प्राणी मानते हैं। उसके एकाकी अस्तिस्वको 
अकल्पनीय मानते हैं | मनुष्य सामान्यतः करिसी-न-किसी संगठित समुदाय 
या राजनीतिक समुदायमें जन्म लेता है। वह जीवनभर उसका सदस्य 
था नागरिक बनकर रहता है | व्यक्ति और समाजक्रे अनन्य सम्बन्पको 
मानते हुए नौतिशास्त्र वैयक्तिक शभको सम्मुख रखता है और राजनीति 
जन-हितको सम्मुख रखती है। अर्थात्‌ दोनों व्यक्ति तथा समाजकी कल्याण- 
की परवाह करते हैं और एंक दूसरेंकी प्रंगंतिमं भी सहायक | | भनुष्यक 
संदगुणोंको उसके सामाजिक सम्बन्धोके बीच ही समझा जा सकता है | 
उसके नैतिक विकासके लिए. शुभ राजनीतिक संस्थाओं और संत्रटनोंका 
होना आवश्यक है। नैतकताका विकास तभी होगा जब कि समाज 
तह, आर यह राजनीतिपर निर्भर है.।. जबतक सब व्यक्तियोंमें 
पूर्णरूपसे नैतिक चेतना जांग्रत न हो जाय तबतक व्यक्तिक्े सामाजिक 
'जीवनके लिए शुभ राजनीतिक नियम अनिवार्य हैं। राजनीति दण्डविधान 
हारा स्थूछ अहंतावादियों, दुश्चरित्रों तथा दुष्टप्रकृतिके छोगोंको दूसरोंकी 
जीवन-प्रगतिमें बाधा डालनेसे रोकती है। प्रारम्भमें मनुष्योंने अपनी 
वैयक्तिक मलाईको सम्मुख रखते हुए राजसत्ताका निर्माण किया; जनहित 
द्वारा वैयक्तिक हितकी रक्षा की; पारस्परिक क्त॑व्य और अधिकारोंको 
निर्धारित किया | व्यूक्तिकी कुशछ और उसको सम्पत्तिकी रक्षाके, लिए: 
नौतिशीस्त्र उन नियमोंका मूल्य निर्धारित 








राजनीतिक नियम आवश्यक हैं 
कर रॉजनीतिको सन्‍्मार्ग दिखाता है, राजनीतिक संस्थाओंके औवित्य- 
अनीचित्परर निर्णय देता है। संकीणता, स्वाथ्थीन्धता, तानाशाही, अमान- 
वीय भोतिकता आदिके कुचकऋंसे राजनी तिको ऊपर उठाकर विश्वप्रेम 
तथा व्यापक छोकहितका सन्देश देता है । नीतिशास्त्र और राजनीति दोनों- 
को एक दूसरेके लिए एक विशिष्ट स्थिति--अबौद्धिक सामाजिक विकासकी 
स्थितितकझावश्यक मानते हुए भी दोनोंके बीचके स्पष्ट भेदकी उपेक्षा 
नहीं की जा सकती। 

राजनीति और नीतिशास्त्र दोनोंके ही मापदण्डपं भिन्‍नता है। नीति- 
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शास्त्र नेतिक पूर्णताकी स्थितिकी स्थापना करना चाहता है किन्तु 
राजनीतिके सम्मुख भौतिक जनहित एवं छोकक्षेम लक्ष्य है। नीतिशास्त्र 
मनुष्यके लिए परम वांछनीय ध्येयकी खोज करता है; उसे आत्मपबुदध 
मानते हुए उसके लिए सार्गदर्शक नियमीका प्रतिपादन करता है। किन्तु 
राजनीतिका सम्बन्ध कैवछ राज्यके शासन एवं जन-समृदायके हिततक 
ही सीमित रहता है| वह जनह्ितको सम्मुख रखते हुए राज्यकी नीतिको 
निर्धारित एवं तत्सम्बन्धी अनिवार्य नियमोंका प्रतिपादन करता है। यह. 
उन व्यक्तियोंके लिए नियंम बनाता है जो राज्यके नागरिक हैं। किसी 
भी राज्यके नागरिक कहलानेके लिए उस राज्यक्रे नियमोंका पालन 
करना आवश्यक है। नीतिशास्त्र जहाँ मार्गदर्शक नियमोंकों बनाकर 
वैयक्तिक स्वतन्त्रताकी स्थापना करता हे वहाँ राजनीति जनहितकी तुल्नामें 
वैयक्तिक स्वतन्त्रताकों नगण्य मानती है। शाननीतिका मापदण्ड लोकों 
पयोगिता है ओर नीतिशास्त्रका मापदण्ड नैतिक और्चित्य या पूर्णता है। 
राजनीतिका लक्ष्य जनसामान्यकी सुख-समृद्धि है। वह जनसमुदायके 
लिए ल्भ्रप्रद तथा उपयोगी कर्मोको निर्धारित करती है । . उपैयोगिताकों 
१८4 रखते हुए वह व्यक्तियोंके आचरणपर नियन्त्रण रखती है | किन्तु 

सत्र नैतिक पूर्णताकों महत्व देता है। उपयोगितासे ऊपर वह 
सर्वोच्च शुभकी प्राप्तिके लिए प्रयास करता है। उच्चतम ध्येयकी अमि 
लाषा रखनेवाली नेतिकता उपयोगिताकों अनेतिक कहकर ठुकरा' सकती 
है, नीतिशास्त्र और राजनीतिक नियमोंके पालन करने और ध्येयकी, 
प्राप्तिके.उपायोंमें भी महान अन्तर है | _नेतिक नियमोका पालन व्यक्ति 
आत्मसन्तोपुके लिए करता हु ओर राजनीतिक नियमोंका पालन राजूभुयु 
अथवा दण्डसे बचनेके लिए. करता है। नेतिक नियम आत्म-आरोपित 
एवं आन्तरिक हैं । राजुनीतिक नियम बाह्न हैं। नेतिक व्युक्ति कैवछ 
ध्येय ही नहीं, साधनकी पवित्रताकों भी महत्व देता है, बह प्रायः 
अवसरवादी होता है। उसकी नीति “चाणक्यनीति' है। दृूरदर्शिता 
और चतुराई उसकी सफल्ताकी कुजी है। आजका थुंग .इस बातका 
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साक्षी है कि राजनीति भौतिक बाध्यता द्वारा सब कुछ करा सकती है 
दण्डका भय और पुरस्कारका लोम दुर्बल व्यक्तिकी नेतिक चेतनाको दबा 
देता है। जैसा देश, वैसा वेश” ही उसकी प्रकृतिका शुण बन जाता है। 
राजनीति सम्यक विधान ओर सम्यक्‌ लोकाचार द्वारा शासित समाजोंके 
आचरणको बाह्य रूपसे नियन्त्रित करती ६। नीतिशास्त्रका नियन्त्रण 
आन्तरिक है। नीतिशास्त्र ओर राजनीति दोनोंके ही आदेश निरपेक्ष 
आदेश हैं | किसी -भी विशिष्ट राज्यमें अपने जीवनकों सुरक्षित रखनेके 
हिए प्रत्येक व्यक्तिकों कुछ विशिष्ट राजनीतिक नियरमोंका पालन करना 
पडता है। किन्तु आत्मप्रबुद्ध व्यक्ति आत्म-सन्तोषके लिए अथवा पश्चात्ताप 
या आत्म-ग्छानिसे बचनेके लिए ही नैतिक नियरमोका अनिवार्यरूपसे पालन 
करता है। वह अंनुचित राजनीतिक नियमोंका अस्तित्वतक स्वीकार नहीं 
करता और उनका उब्लंधब कर कठोरसे कठोर दण्ड सहर्ष अंगीकार करे 
लेता है । राजनीति ओर नीतिशास्त्रके निर्णय देनेके रूपोंमें भी 
अन्तर है। राजनीतिका सम्बन्ध चरित्रके बाह्य रूप तथा कर्मांके परिणामसे 
है, वह उन वास्तविक घटनांओंका विवेचन करती & जो किसी विशिष्ट 
देश यो  काल्में घटित होतीं हैं। इस अर्थ उसके नियम यथा र्थपर 
आधारित होते हैं । किन्तु नीतिशास्त्र आदर्श नियभोंका प्रतिषादन करता 
है। उसके नियम मार्गदर्शक हैं। वह व्यक्तिके आचरणक ओचित्यपर 
प्रकाश डाढते है। नीतिशास्त्र निर्णय देते समय सम्पूर्ण मनुष्यको समझनेका 
प्रयलन करता है | वह अपनेको' मनुष्यके स्थूल बाह्य व्यक्तित्व 
तक सीमित नहीं रखता । वह मानव-स्वभावका विश्लेषण कर उसके 
आन्तरिक संकष्पों, प्रवृत्तियों आदिके मूलकों समझनेका प्रयास करता है | 
अगले अध्यायमें हम विस्तारपूर्वक विवेचन करेंगे कि नीतिशास्त्र मनुष्यके 
आचरणपर निणय देनेके पूर्व किसी प्रकार उसके आचोरके बाह्य और 
“आऑन्‍्तरिक पक्ष, दोनों पक्षोंका गहन अध्ययन करता है| राजनीति केबल 
रु हु हर देती है। इसके अनुसार प्रशंसनीय और आदरणीय 
णो राजनीतिक नियमोंकों भलीमाँति जानता है और अब- 
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सरके अनुकूल उनपर चलता है| नीतिशास्त्र ऐसे व्यक्तिको हेय॒ समझता 
है। नैतिक व्यक्ति बह हे जिसके लिए ज्ञान सदगुण है | 
रुजनीति आर नीतिशाम्त्र एक-दृसरेसे गिन्‍्न होनेपर मी एक-दूसरेकी 
सहायता चाहते हैं। अनाद्धिक असंस्कृत व्यक्ति या समूह सुसंघटित 
सुसंस्कृत संस्थाओं तथा अनुशारानक नियर्मो द्वारा ही नतिक ज्ञानको प्राप्त 
कर सकता है। मानव-विकासमें वातावरण ओर परिवेशका जो महत्व 
है वह आजके मनोवैज्ञानिक युगमें किसीसे छिपा नहीं ६ । कूपमण्ड्रकों तथा 
धर्मान्ध एवं रूद्धिग्रस्त लोगोंके लिए भी शुम राजनीतिक नियर्मोका होना 
आवश्यक है। बाल-बिवाह ओर बेधव्यके पोषकोंकी नेतिक चेतनाकों 
राजनीतिक अनुशासन ही बदल सकता है | किन्तु इस सत्यकों कभी नहीं 
भूलना चाहिये कि परमद्ुभकी खोजनेवाला नीतिशास्त्र राजनीतिसे अधिक 
व्यापक है | राजनीतिके लिए. नतिक संबलकी आवश्यकता है। बिना पुष्ट 

नैतिक आधारके राजनीतिक संस्थाएँ दीर्घजीवी नहीं हो सकतीं | नैतिकताको 
पतनोन्मुख करनेवाली राजनीति अपने आमूल नष्ट होनेका बीज बोती 
है। राज्यके नागरिकॉोंके वैयक्तिक जीवनमें, विवेकसम्मत धर्म, कला, 
साहित्य और नैतिकतामें हस्तक्षेप करना बुरा है । राजनीतिके नियम ऐसे * 
होने चाहिये कि वे लोगोंकी नैतिक चेतनाके विकासके लिए सुन्दर वाता- 
वरणका निर्माण कर सकें; नैतिकताको आधार मानकर राजनीतिको अपने 
नियमोंमें परिवर्तन करना चाहिये क्‍योंकि नेतिकता ही राजनीतिक 
संस्थाओंके औचित्य और अनौचित्यके मापदण्डको निर्धारित कर सकती 
है। आशावादी नीतिज्ञ उस स्थितिकी कल्पना करके भूल नहीं करते हैं 
जब नेतिक पूर्णताकी स्थितिके साथ बाह्य बाध्यता अथवा राजनीतिक 
नियम हट जायेंगे | लछोगोंकी प्रकृति स्वतः उन्हें विश्वप्रेमके राज्यकी ओर 
आक्ृष्ट कर लेगी । इसी प्रकारके सिद्धान्तको माननेके कारण प्राचीन यूनानी 


विचारकोंने वैयक्तिक शुभ और राजनीतिक़ झुभमें एकत्व देखा । प्रसिद्ध... 


दार्शनिक प्लेटोने कहा कि दार्शनिक ही राज्यसत्ताका संचालन कर 
सकता है ओर भारतमें तो योग्य शासकोंने प्राचीनकालमें सदैव ही 
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समदर्शी विद्वान ऋषियोंसे राजनीतिका ज्ञान प्राप्त करना भ्रेयस्कर समझा । 
नीतिशाख्रके आदर्शविधायक स्वरूपका स्पष्टीकरण करते समय यह 
कहा जा चुका है कि इसका तत्वदर्शनसे अत्यधिक सामीप्य है। तपैवदर्शा 
2 सत्ताके सम्बक स्वरूपको समझानेका सुव्यवस्थित 
तत्वदशंन परयासहै | वह आत्मा, ईश्वर और जड़ जगतके 
विधानपर प्रकाश डालता है। वह बताता है कि विश्व प्रयोजनपूर्ण 
है या प्रयोजनशन्य; वह नैतिक नियमों द्वारा संचालित होता है अथवा 
वह नैतिकतासे शून्य है। तत्वदर्शन दृश्यमान ओर शेयक परे अशेय 
जगतकों समझना चाहता है; अनेकता ओर एकताके सिद्धास्तोंका 
अध्ययन करना चाहता है। वह नीतिशासत्रकों बताता है कि व्यक्तिका 
सत्यस्वरूप क्‍या है, उसकी विश्वमं क्‍या स्थिति है, उसकी एकाकी 
सत्ता कहतक सम्मव है। तत्वदर्शन उस अन्तर्जंगतका पृ्ण ज्ञान देता 
जो मानव-जीवन, मानव-कार्यों एवं विचारोंका क्षेत्र है। मानव-जीव 
क्रियात्मक पक्षसे सम्बन्ध रखनेवाले नीतिशासत्रके लिए यह अत्यन्त आव- 
श्यक है कि वह मनुष्यकी सत्ता, उसके वास्तविक स्वरूप तथा परिस्थितिका 
पूर्ण ज्ञान प्राम्त कर ले | 
नीतिशास्त्र यह मानता है कि मनुष्य केवछ निम्न प्राणियों अथवा 
वनस्पतियोंका-सा जीवन नहीं बिताता है। वह मात्र देहिक और भौतिक 
आवश्यकताओंका प्राणी नहीं है। वह अन्य जीवघारियोंकी भाँति प्रकृतिका 
अंग्रमात्र नहीं है। वह नेतिक प्राणी है, वह अपनी पग्रकृतिका परिष्कार 
कर सकता है। उसका अपने सामाजिक ओर भौतिक वातावरणसे चेतन 
सम्बन्ध है। उसकी आत्म-चेतना परमध्येयके अनुरूप कर्म करना चाहती 
है। वह जानना चाहता है कि उसका वास्तविक स्वरूप क्‍या है; विश्वमें 
उसकी क्या स्थिति ओर स्थान है। अपने कर्मोको वांछनीय ध्येयके अनु- 
सार निर्धारित करनेके छिए. वह तत्वदर्शनके समीप आता है। नैतिक 
सिद्धान्तोंका अध्ययन यह बतल्णता है कि व्यक्तिकी नेतिक धारणाएँ उसके 
तात्विक इृष्टिकोणसे सर्वाधिक प्रभावित होती हैं। नैतिक प्रश्नोंका समाधान 
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विश्व-निमाण सम्बन्धी दाशनिक विचारोंपर निर्मर है”, एक ओर स्थूल 
जड़वादी नीतिश्न हैं जो क्षणिक देहिक-सुखमें विश्वास करते हैं, दूसरी ओर 
बे अध्यात्मवादी नीतिश हैं जो आत्माके शाश्वत स्वरूपको साननेके कारण 
क्षणिक सुखकों जीवनका ध्येय नहीं मानते। यदि हम कुछ देर्के 
लिए यह मान लें कि विचारक अपने नेतिक सिद्धान्तको तत्वदर्शनसे सर- 
ल्तापूर्वक पृथक रख सकते हैं तो एक दूसरी कठिनाई उपस्थित होती 
है। इन विचारकोंके नैतिक दर्शनकी सत्यता तथा उनके नैतिक सत्योंके 
प्रभाणकों समझनेका प्रयास करनेपर हमें घूम-फिरकर तत्वदर्शनके ही क्षेत्रमें 
जाना पड़ता है । 

नैतिक धारणाओंकी प्रामाणिकता सत्ताके सत्यस्वरूप पर निर्भर है। 
नेतिक निर्णोंके विधानकों स्वीकार करनेके' लिए तत्वदर्शनका आश्रय 
लेना ही पड़ता है । चार्वाकमतके विचारकोंने ऐन्द्रिय सुखको जीवनका 
ध्येय इसलिए बताया कि वे जड़वादमें विश्वास रखते थे| अपने विश्वके 
स्वरूपके ज्ञानके अनुसार ही नीतिज्ञोंने नैतिक सिद्धान्तका प्रतिपादन किया 
है। तबदशयकीे निकर्योका नेतिक मसान्यताओंपर गम्भीर प्रभाव पड़ता 
है। अन्य विज्ञानोंके लिए यह कह सकते हैं कि वे अपने सीमित क्षेत्रमें 
तत्वदर्शनसे सुक्त हैँ | पदार्थविज्ञान जड़ ओर शक्तिके अस्तित्वको मानकर 
चलता है आर गणित देदशके अस्तित्वकोी । इन विज्ञानोंके लिए. यह जानना 
अनावश्यक है कि तत्वदर्शन जड़ पदार्थ, शक्ति और देशकी धारणाकों 
केसे समझाता हैं ; उन्हें बह बस्तुमूलक मानता है या आत्ममृल्क । किन्तु 


कक. करओ 


4. मनीतिशास्र और तन्वदर्शनके सम्बन्धके बारेमें वास्तवर्म तीन मत हैं,-- 
(अ) तान्बिक ज्ञानसे नेतिक ज्ञानका निगमन करना चाहिये । 
(ब) नेतिक ज्ञानसे तात्विक ज्ञानका निगसन करना चाहिये । 
(स) तत्वदर्शन और नीतिशास्र एक दूसरेसे स्वतन्त्र हैं। 

इस मतोंके विवादोम न जाकर हम यह सानेंगे कि नीति- 
शास्त्र अपने आदर्श तथा मान्यताओंके प्रमाणके लिए तत्वदर्शनपर 
आश्रित हैं । 
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जहातक नैतिक मान्यताओंका प्रश्न है वे अपने व्यापक और गूढ़' ज्ञानके 
लिए तल्वदर्शनपर आधारित हैं| उनकी प्रामाणिकता ओर मूल्यका प्रध्न 
वास्तवमें सत्ताके स्वरूपका प्रन्‍न है। जब मनुष्य यह जानना चाहता है 
कि मानव-जीवन-सम्बन्धी सक्रिय मूल्योंका निर्माण केसे हुआ, मानव- 
व्यक्तित्वका सारतत्व क्या है, विश्व उसका क्‍या स्थान है, तब वह-तत्व- 
दर्शनके क्षेत्रमें प्रवेश करता है। बिना यह समझे कि में क्‍या हूँ” ओर 
मेरा सत्यरूप क्‍या है” यह कहना कठिन है कि भेरा क्या कर्तव्य है। 
मानव-चरित्रका मूल्यांकन करनेके लिए उसके तात्विक सखरूपकों समझना 
अनिवार्य है | आध्यात्मिक तल्वदर्शन नीतिशास्त्रको बताता है कि वह 
केवल अपने परिवार या अपनी राजसत्ताका ही नागरिक नहीं है, वह 
मानव-समाज एवं वसुधेव कुटुम्बकमका भी अविच्छिन्न सदस्य है। वह 
परस्पर सम्बद्ध सार्वभोम सजीव विश्वव्यवस्थाका अंश है। उसका जीवन 
धर्मक्षेत्र है | सामाजिक कल्याण ही उसका आत्म-कल्याण है। आध्या- 
त्मिक दर्शनकों माननेवाले नीतिज्ञ विश्वको आध्यात्मिक चेतनाका व्यक्त- 
रूप मानते हैं| उनके अनुसार विविधताके मूलमें एकता है। व्यक्ति सत्ता- 
त्मक रूपसे एक है | जीवनका ध्येय सर्वकल्याण है। किन्तु कुछ नीतिज्ञ 
अपने भौतिक तत्वदर्शनकी व्याख्याके अनुसार विश्वका निर्माण अणुआके 
संघर्षके कारण मानते हैं | इनका नैतिक सिद्धान्त केवल वैयक्तिक कल्याणका- 
पोषक है | ये अध्यात्मवादियोँंकी तरह व्यक्ति और समाजकों एक 
अविच्छिन्न सत्ताके रूपमें नहीं देखते | इस प्रकार विश्वविधानके विभिन्न 
दार्शनिक दृष्टिकोणोंके अनुरूप आचरणके दो भिन्न मापदप्ड देखनेको 
मिलते हैं। इससे सिद्ध होता है कि नीतिशासत्र तत्वदर्शनके निष्कर्षोंसे 
अपनेको सर्वथा मुक्त नहीं कर सकता है | 
नेतिक निर्णय स्वेच्छाकृत कर्मपर दिया जाता है। संकल्पकी स्वतन्त्रता 
नीतिशास्त्रकी आवश्यक मान्यता है। तत्वज्ञान बताता है कि संकल्पशक्ति 
क्या है। उसकी स्वतन्त्रताके क्या अर्थ हैं | यही नहीं, ईश्वरका अस्तित्व 
और आत्माकी अमरता भी नीतिशासत्रकी आवश्यक मान्यताएँ हैं । ईइबरका 
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अस्तित्व उसके सिद्धान्तको आकर्षक ही नहीं बनाता है, उसकी वास्त- 
'विकताकी पुष्टि भी करता है। ईश्वर नेतिक आदर्शाका प्रतीक है । आत्माकी 
अमरता मनुष्यको क्षणिक सुखसे ऊपर उठाती है| विश्वात्मांके साथ 
उसके तादात्म्यपर प्रकाश डालती है। नीतिशासत्र अपनी तीनों आवश्यक 
मान्यताओंके लिए तत्वदर्शनपर आधारित है। नीतिशास्त्रका आचरणसे 
सम्बन्ध है । वह आचरणपर निरपेक्ष निर्णय देता है। इसके निर्णयोंका रूप 
साव॑भोम होता है, वेयक्तिक ओर सापेक्ष नहीं होता है। कर्मोके औचित्य- 
'अनोचित्यको वैयक्तिक इच्छा या विशिष्ट परिस्थितिके आधारपर निर्धारित 
'नहीं किया जा सकता क्योंकि नीतिशासत्र जीवनके निरपेक्ष मूल्यकों या 
'परमवांछनीय शुभकों समझनेका प्रयास है। अतः ततल्वज्ञान (वस्तुओंका 
'सम्यक्‌ ज्ञान) ही नेतिकताके पथको प्रकाशित कर सकता है । 

कुछ नीतिशोंका कहना है कि नीतिशास्त्रका सम्बन्ध जीवनके क्रिया- 
'त्मक वास्तविक पक्षसे है। इसलिए नीतिशासत्रको अपने सिद्धान्तका प्रति- 
'पादेन मनोविज्ञान ओर जीवनके वास्तविक अनुभवोंके आधारपर करना 
चाहिये न कि अध्यात्मवादके आधारपर | उसका क्षेत्र यथार्थवाद, अनु- 
-सववाद, वास्तविकतावाद और प्रतिभासवादतक ही सीमित रहना चाहिये | 
उसका पारमार्थिक संतल्यसे सम्बन्ध नहीं है। अपने विषयके लिए उसे व्यक्ति 
“और मानवताके प्रतिदिनके व्यावह्वरिक जीवनपर ही निर्भर रहना चाहिये | 
इसमें कोई सन्देह नहीं कि नीतिशास्रका क्षेत्र तत्वदर्शनसे अधिक सीमित 
'है। अपने आदर्शके मापदण्डके लिए. तत्वदर्शनपर निर्भर होनेपर भी वह 
मूलतः व्यावहारिक विज्ञान है | किन्तु विज्ञान और दर्शनमें अन्तर प्रकारका 
नहीं, मात्राका है। तत्वदर्शन नैतिक ज्ञानकी अएर्णताकी पूर्ति करता हैं । 
कोई भी नैतिक सिद्धान्त मनको तबतक सन्तोष नहीं दे सकता है जबतक 
कि बंह विश्व और विश्वमें मनुध्यके स्थानके बारेमें भी तकसम्मत ज्ञानका 
ध्रतिपादन न कर ले । नैतिक मान्यताओंका व्यापक, गूढ़ आर निश्चयात्मक 
ज्ञान धश्यमानसे परे पारमार्थिक सत्यपर निर्भर है। ईश्वर, आत्मा और 
व्िश्वका पूर्ण ज्ञान ही नैतिक आदर्शको प्रेरणात्मक बना सकता है, उसमें 

श्‌ 
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जीवन और गतिका स्फुरण भर सकता है। नैतिक आदर्श कट्पनाकी सह्ि 
नहीं है। यह सनुष्णकी अनन्त सम्मावनाओं और पूर्णताओं तथा उसके 
देवत्वका सूचक है। वस्तुओंका तात्विक ज्ञान ही नैतिकताका सन्तोषप्रद 
स्पष्टीकरण कर सकता है। वह नैतिक निर्णयोंकी प्रामाणिकता और बस्तु- 
परकताको समझा सकता है |! मानव-जीवनका सार-तत्व विश्व-सार-तत्वका 
अंग है, नेतिक व्यवस्था वैश्व व्यवस्थाका अंग है, नैतिक प्रणाली बैश्द 
प्रणालीका अंग है | 





३. यहाँपर यह कह देना उचित होगा कि नीतिशासख्रके कठिन और 
अमूर्त होनेका कारण ही यह है कि तत्वदर्शनसे उसका आअनन्य 
सम्बन्ध है । तात्विक आधारपर ही उसकी मान्यताओंका स्पष्टी- 
करण हो सकता है। यह भी सत्य है कि गृढ़ अध्ययनफे पश्चात्‌ 
उसका तात्कालिक मूल्य स्पष्ट हो जाता है । पाठकको उसे समझनेमें 
आरम्भमें कठिनाई होती है, न कि अन्त में । 


अध्याय ५ (2) 


त्रीतिंशज्रका मनोवैज्ञानिक अधार दथ। 
नॉविंक निरणयका व्पय 


मनोवैज्ञानिक मनुष्यको वास्तविक स्थिति तथा क्रियाकलापका ज्ञाः 
देता है। यह मानवेका विज्ञान है। नीतिशाख्र और मनोविज्ञानव 
असम्बद्ध नहीं मानना चाहिये ॥ )नैतिक सिद्धान्तव 
सार्थवता ओर पूर्णताकों समझनेके लिए. मनुष्य 
मानसका ज्ञान अनिवार्य है ।(आदर्शविधायक विश 
होनेके कारण नीतिशासत्र मनुष्यके नेतिक जीवनव 
तथ्यात्मक अध्ययन करता है। नीतिशास््रका सम्बन्ध मानव-चेतनासे है 
मनुष्य आत्म-प्रबुद्ध चेतन प्राणी है। उसके जीवनमें कर्त्तत्य ओर अधिक 
अपनी विशेष सार्थकता रखते हं। उसके कर्मोके सम्मुख ओचित्य ओ 
अनोचित्यका प्रश्न उठता है। किन्तु इस प्रकारके विवेचन मनुष्यके मान 
सिक विकासके सूचक हैं | अबोध बालक, पागल, अपसामान्य, निर्दुद्धि 
मूढ़ ओर अव्पमति व्यक्तियों तथा जंगली मनुप्योंके आचरणपर नेतिः 
निर्णय अर्थशूम्य है। मनुष्यफे लिए. वांठडनीय जीवन क्या है ? उसव 
स्वाभाविक प्रकृतिजन्य विशिष्टता क्या है ? इन प्रध्नोंका उत्तर देनेके पृ 
यह आवश्यक है कि मनुष्यके स्वभाव ओर उसके निर्माणात्मक तत्वॉ६ 
भलीभाॉति समझ हें | 

( मनोविज्ञान मनुष्यके मानस तथा उसके व्यक्तित्वका अध्ययन कर 
है। वह बताता है कि ज्ञान, संकल्प ओर भावना कैसे कार्य करती हें 
मनुष्य स्वेच्छाकृत कर्मोंको कैसे निर्धारित करता है ) मनके निर्माणात्म 


३, भर 
« मनोवेज्ञानिक 
ज्ञानकी 
आवश्यकता 
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-ज्षत्व क्या हैं | कर्मकों प्रेरणाशक्ति क्‍या है। मनुष्य अपने कर्मोंमें कहाँतक 
मनोविज्ञानसे सचेत है । उसे उसके कर्मोके लिए. कहाँतक उत्तरदायी 
दषबन्ध ठहरा सकते हैं। उसके कर्म भावना-प्रधान हैं या 
है बुद्धिप्रधान। मानव-चरित्रकें विकासमें वंशानुगत . 
गुणों, वातावरण, परिवेश आदिका कितना हाथ है | इस प्रकार मनो- 
विज्ञान मानसिक घटनाओंका अध्ययन करता है | (नीतिशासत्र मनुष्यके 
'मानसिक जीवनका अध्ययन कर नैतिक निर्णय देता है। कर्मोके बाह्य 
५० ८ 0०5 है। ने 
परिणामोंके आधारपर निर्णय देना अनुचित है। नैतिक दृष्टिसे ध्येय, 
प्रेणा और मानसिक प्रद्ृत्तियोंकी समझना आवश्यक है | बाह्य परिणाम 
कर््तंके सत्य स्वभाव एवं चरित्रकों पूर्णरूपसे प्रकाशित नहीं करते । वह 
यह अवश्य बताते हैं कि उसके कर्मोकी दूसरोंपर क्या प्रतिक्रिया हुई । 
अरस्तूने कहा है_ कि नीतिशासत्र उस मानवीय शुभको निर्धारित करता है. 
जिसका सम्बन्ध मानव-व्यक्तित्वसे है। इसी तथ्यकों मानते हुए आधुनिक 
सभी नीतिज्ञ यह कहते हैं कि उनकी खोजका मुख्य लथ्ष्य मानव॒का मान- 
सिक्‌ धरातल है | नितिक जिज्ञासा मनश्वेतनाके ज्ञानके पश्चात्‌ ही अपने 
मार्गमें अग्रसर हो सकतो है । (यही कारण है कि विभिन्न नीतिश्ञोंने अपने 
सिद्धान्तों की पुष्टि मनोविज्ञान द्वारा की है। सुखवादियोंने मनुष्यको ऐन्द्रियिक 
मानकर अपने सिद्धान्तकों समझाया है ओर बुद्धिपरताबादियान मनुष्यको 
शुद्धबुद्धिमय समझा है |>तीसरे प्रकारके वे विचारक हैं जो मनुष्यकों बुद्धि 
और भावनाका योग मानते हैं। मनुष्यकी प्रकृतिके ज्ञानके अनुरूप ही 
इन विचारकोंने नेतिक आदर्शके स्वरूपको समझाया है। (मिनुष्यका 
परमवांछनीय शुभ उसकी स्वाभाविक प्रकृतिका प्रतिबरिम्ब है, यह सभी 
जानते हैं हि न्तु अपनी-अपनी मनोवैज्ञानिक धारणाओंके आधारपर 
उनमें उसके स्वरूपके बारेमें मतभेद है। जैसा कि सिद्धान्तोंके अध्ययनसे 
स्पष्ट हो जायगा कि मनस्चेतनाका अपूर्ण ज्ञान ही एकांगी और अपूर्ण नैतिक 
सिद्धान्तोंका जनक है | जीवनके वांछनीय शुभको समझनेके लिए मनुष्यकी 
मनर्चेतना तथा उसके व्यक्तित॒वका उचित ज्ञान अनिवार्य है । (वास्तविक 
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तथ्योंके आधारपर ही परमसाध्य और उसको प्राप्त करनेके साधनोंपर 
प्रकाश डाल्यु जा सकता है |/बिना मनुष्यके व्यक्तित्वकी सैम्भावनाओं और 
सीमाओंकोीं समझे मानवीय शुभके स्वरूपको निधारित नहीं कर सकते। 
५ यही नहीं, विभिन्न नैतिक विवाद--आचरणका स्वरूप, निर्णोत कर्मके 
निम्रौकक्करनेवाले अंग, उद्देश्य, प्रेरणा, संकल्प एक मनःशक्तिकी स्वतन्त्रता 
आदि अपनी पुष्टि मनोविज्ञानके ही द्वारा करते हैं (६ नेतिक निर्णय मानव- 
स्वमावके पूर्ण अध्ययनके पश्चात्‌ ही सम्मव है। नैतिक घारणाएँ अपने 
प्रामाप्यक्ओों मनस्वेतनापर आधारित करती हैं। नीतिशास्त्र ओर मनो- 
विज्ञानके घनिष्ठ सम्बन्धकों कोई भी अस्वीकार नहीं कर सकता । महत्वपूर्ण 
नैतिक धारणाएँ मनोवैज्ञानिक धारणाएँ भी हैं, इसमें कोई सन्देह नहीं है । 
किन्तु यह अवश्य है कि शुभ ओर अज्युम, ओचित्य ओर अनोचिलके बारें 
उनमें मोलिक मतभेद है। इसका कारण यह है कि मनोविज्ञानका प्रत्यक्ष 
सम्बन्ध क्या है! से है न कि क्या होना चाहिये! से | 
(नीतिशास्त्र बौद्धिक प्राणियोंके कर्मोके औचित्य और अनोचित्यको 

निर्धारित करता हैं,/और यह माना हुआ स्त्य है कि बिना स्वेच्छाक 
कर्मके स्वरूपकों समझे, बिना मनुष्यके मनोवेज्ञानिक व्यक्तित्व ओर वास्त- 
विक स्भावका पूर्ण ज्ञान प्राप्त किये इसके ओचित्य-अनोचित्यका माप- 
दण्ड अपंगु बन जाता है (नैतिक सिद्धान्तोंके अध्ययनसे यह स्पष्ट हो जा. न्तोँंके अध्ययनसे यह स्पष्ट हो जाता 
है कि नीतिशोंने परमशुभके बारेमें विभिन्न मत दिये हैं। इसका क्‍या कारण 
है ? यदि परमशुभ भनुष्यके सत्यस्वरूपके अनुरूप है तो वह अनेक केसे 
हो सकता है १ यदि मनुष्यका परमवांछनीय शुम उसकी वास्तविक आत्मा- 
का प्रतिबिम्ब है तो वांठनीय छुभके बारेमें मतभेदका क्या कारण है ? इस 
मतमेदके मूलमें अपूर्श मनोवैज्ञानिक ज्ञान ही है। सैद्धान्तिकोंने मनपष्यके _ 
स्वभावकों दो भागोंमें विभाजित कर दिया है; बोद्धिक ओर अबोडिक | 

चह यह भूल गये कि व्यक्ति बुद्धि ओर भावनाकी सामझंस्यपृर्ण इकाई 
है। बुद्धि और भावना, एक दूसरेके पूरक हैं। जीवनकी उन्‍नति और 
कल्याण इन दोनोंके समनन्‍्वयसे सम्भव है। किन्तु इस तथ्यकों भूलते 
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हुए कुछ नीत़िशोंने बुद्धिको प्रधानता दी और कुछने भावनाको ; 
अथवा एक और बुद्धिपरतावाद मिलता है और दूसरी ओर 
इन्द्रियपरतावाद । मनुष्य न तो झुद्ध बुद्धिहे और न कैब भावना 
है। उपयुक्त दोनों सिद्धान्त अमनोवैज्ञानिक हो जानेके कारण अनैतिक. 
हो गये हैं|; $मानव-स्वभावकी आन्त धारणा इस एकांगी सिद्धान्तदेलिए 
दीषी है । वह सिद्धान्त जैसा कि आगे अध्ययनसे ज्ञात होगा, अव्यावहारिक 
ओर असत्य है। अतः मानसविज्ञानसे अनभिज्ञ होना नीतिज्ञोंक्रे लिए 
कुछ कम खतरेकी बात नहीं है | उनका व्यावहारिक दर्शन पंगु तश्त अब्या- 
बहारिक हो जाता है। मनोविजश्ञानका अधूरा ज्ञान नीतिशास्त्रके उन दुर्बल 
और क्षीण सिद्धान्तोंको जन्म देता है जिनके कि आंशिक सत्यकों मानते हुए 
भी मुँह मोड़ना पड़ता है (नीतिशाखका सम्बन्ध सम्पूर्ण व्यक्तिसे है। नैतिक 
आचरण उसके चरित्रका सूचक है और चरित्र व्यक्तित्वका |व्यक्तित्वकी 
पूर्णता स्वभावके सन्तुलनपर निर्भर है।' पे और भावना एक ही स्वभावके 
दो रूप हैं। /नैतिक प्राणी कर्ता है। वह अपने इंस रूपमें ज्ञानात्मक, 
शक्ति उसके बोद्धिक, अबोद्धिक स्वमावका व्यक्त रूप है। संकब्पशक्तिमें 
दोनों ही निहित हैं । नैतिक व्यक्ति न तो मात्र बौद्धिक है और न मात्र 
अबोद्धिक | वह दोनोंका योग है। उसकी संकल्पशक्ति वह क्रिया है 
जिसकी बुद्धि और भावना अनिवार्य अंग है, जिसमें दोनों ही सम्मिलित 
हैं। नीतिशासत्र विज्ञान होनेके नाते मनोविज्ञानके क्षेत्रका अतिक्रमण नहीं 
कर सकता है |/ इसीलिए, सिजबिकने कहा है कि में नीतिशासत्रकों एक 
अध्ययन अथवा विज्ञानके रूपमें देखना पसन्द करता हूँ जो हमें इसका 
शान देता है कि उचित कया है और वास्तवमें क्या होना चाहिये-- 
जहातक कि वह व्यक्तियोंके स्वेच्छाग्रेरित कर्मपर अवलरूम्बित है। इसी 
आधारपर नीतिशाखकी एथोलौजी (0॥००४४) या चरित्र अथवा 
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चित्तदतत्तियोंका विज्ञान भी कह गया;है।.__. 
नीतिशासत्र ओर मनोविज्ञान दोनोंमें घनिष्ठ सम्बन्ध होते हुए भी 
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अन्तर है हे नीतिशाखका क्षेत्र अधिक व्यापको है | चेंह वेमब्तविक मानसिक | 
£ आगे उस भविष्यकों समझना चा (ता है जो कि मानवीय गौरव- 
$ है | यह यथाथ .घटनाओंको स- झकर तत्वदशनकी सहायतारे 
निर्माण करता है| मनोविज्ञान इ. केवल स्वच्छाकृत कर्मों और 
'इतितके बारेमें बताता है; नतिक मान्यताओं ओर निर्णयोंका वास्त- 
बिक घरकनाओंकी माँति अध्ययन कर्ता है | नीतिशास्त्र मनुष्यके आत्मिक .. 
सत्य और उसके तात्विक.स्वरूपको भी सरौझ्नेका प्रयास करता है / वह 
मनस्केछनाके वास्तविक और दृष्टिगोचर २ पतक ही अपनेकों सीमित नहीं 
रखता।। मानव-आत्माके पूर्णरूपको स*झनेके लिए प्रयोगशाला पर्यात 
नहीं है। नीतिशाखत्र आदर्शाविधायक विश्ञन है। वह व्यावहारिक और 
विधि वाल नाव | मनोविज्ञान यथार्थ-विज्ञान है| इसका सम्बन्ध प्रत्यक्ष 
ऑंसे,हैं। यह मानसिक घटनाओंका तथ्यात्मक अध्ययन्‌ तथा मानबे- 
वरिकक्रा विदलेषण करता है और इस अर्थमें यह सैद्धान्तिक है। नीति- 
शंख आचरणका अध्ययनमात्र नहीं करता है। वह उसके औचित्य 
नोचित्यके मापदण्डको निधारित करता है। मनोविजशञानका सम्बन्ध 
क्या है! से है और नीतिशासत्रका सम्बन्ध 'क्या होना चाहिये! से है। 
क्या होना चाहिये को निर्धारित करनेके लिए ही वह मनोविशानकी आगे” 
दर्शनकेः क्षेत्रमें प्रवेश करता है। मानसिक तथ्योंके ज्ञानके आधारपर वह 
नैतिक आदर्शकी प्राप्तेिकि लिए साधन जुणावा है। नैतिक तथ्य मानसिक 
अवश्य है। किन्तु इसके अर्थ यह नहीं हैं.कि नीतिशास्न मनोविज्ञानपर 
आधारित है | इसका मनोविज्ञानसे घनिष्ठ सम्बन्ध है। आचरणका तथ्या- 
स्मक शान प्रास करनेके पश्चात्‌ वह आचरणऊक आदर्शसे प्रतिपादन करता 
है। मनोविजश्ञानतर आचरणके आदर्शक्कै) सम्बन्ध नहीं हे । यह उसका 
मूल्यांकन नहीं कस्ता है। नीतिशासत्र और मनोविज्ञान दोनों ही मानव- 
चेतनाकों दो भिन्‍न दृष्टिकोणसे देखते हैं। मनोवैज्ञानिक वेज्ञानिककी भाँति 
आनवचेतनाकी विभिन्‍न स्थितियोंका विश्लेषण करता है ओर नीतिज्ञ 
कल्यके आलोचककी मॉँति उसका बल किन करता है | 
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नेतिक-दृष्टि.जेशनिककी हैश्सि भिन्न है |! यथार्थ विज्ञानकीभावनाको 
मानसिक घटनाओँतक ही ॥अपनेकों सौमित : नहीं स्खती है किसरी ओर 
अतिक निर्णयका स्‍स्‍कऑनोचिलकों भी निर्धारित करती है; भावना 
कद्द- पाप नीतिशास्क्ा सम्बन्ध आचरणके आदर्शसे है अनैतिक. 
'__₹₹ निर्णयका विषय मनुष्यका आचरण है। नैतिब्तदोनलिए 
आत्म-चेतन पर साइन जो कमृपर ही दिया जाता है। वह धवहारिक 
घटनाओं, अप्रबुद् छोगों, पागर्की तथा बच्चोंके कर्मोपर नहीं दियके लिए 
_है [ दूसरे शब्दोंमें उन्हीं कर्मोप४ नैतिक निर्णय दिया जा सकता है अव्या- 


रदायी है 


. हिए कि कर्ता उत्तरदायी है, जिन्हें कि वह समझबूझकर स्वेच्छासे। दुर्बल 
है +37 20004 38 स्वेच्छासे किये हुए क्मोंका क्या रूप है, उनकी क्या पहिचाते हुए 
नेतिक निर्णय वस्त॒तः किसंपर देते हैं? इन प्रश्नोका उत्तर यह हैतिक 
नैतिक निर्णय आचरणपर देते हैं; और आचरणको ही मनोवैज्ञानिक व 
भाषामें स्वेच्छाकृत कर्म (४४॥|९१-३०४०॥) कहते हैं.. । सच पूछा शआवक्े 
तो आचरण अथवा आचरण सम्बधी समस्याएं मनोवैज्ञानिक हैं। आचरणक) 
समझनेके लिए मनुष्यके खमावका मनोवैज्ञानिक विस्लेषण आवश्यक है | 
इच्छित कर्मको मनोवैज्ञानिक दृष्टिसे समझनेके पूर्व उसकी अन्य 
कर्मोंसे तुलना कर लेना उचित होगा । मनुघके कर्म दो प्रकारके होते हैं; 
दो प्रकारके कर्म- च्छित और अनिच्छित। अनर्छित कर्म नैतिक गुणडे.. 
इच्छित और हैं। उनके अन्तर्गत ३ सहजप्रेरित, आवेग- 
'अनिच्छित.. 2 जंम्रबुद्ध आदि कर्म आते हैं। ये कर्म स्वत “जात 
होते हैं। आकस्मिक आवेगके कारण व्यक्ति उन्हें 
करता है। स्व॒तःजात और आकस्मिक दोनेके कारण अनिच्छित कर्म अपने 
किसी भी रूपमें नैतिक निर्णयका विषय नहीं हो सकते | उनके लिए 
-ऊचाको उत्तरदायी नहीं ठहराया जा सकता। इच्छित कर्म वे हूँ जिन्‍हें 
(के कर्ता स्वतत्रतापूर्वक अपने विवेकसे परिचालित करता है। उन कमोंको 
आत्म-निर्णत ($९।-१९९-छआां।९ थअ या बोद्धिक कर्म भी कहते हैं | कर्त्ता 
इन कर्मोके लिए उत्तरदायी है। यह नैतिक निर्णयके द्ले्रके अन्दर आते हैं | 
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अपनी/ यह ध्यान देनेकी (बात है कि अः न ऊद्ोपर भी नेतिक 
हाल लेते | हैं। यह कहा जा 'सकता है कि डा माय वौर्म अनिच्छाप्रेरित 
हा है। कम न ढगवार ([/7८»४५३४४००) होते हैं । किन्तु मनो 
चित मान विज्ञानका कहना है कि कैबल स्थूल इृष्टिसे ही अभ्यास- 
(से + गत कर्मोको अनिच्छाप्रेरित कह सकते हैं। मानसिक 
४ आहंरिक अम्बासोंका अनुशीलन कम्नेसे प्रतीत होगा कि प्रारम्भमें 
कछ ऐसे [पेरिंत कम होते ६ ओर समयके सा 4 दुहराये जानेसे वे अभ्यास 
हैं।। अपने हैं। अतः बुरे सभ्यासोंवाला व्यक्ति अथवा दुःशील व्यक्ति अपने 
भिंमिनन|के लिए उत्तरदार्य, है । डसे प्रारम्पमें ही अपने अम्यासोंमें सुधार 
जीवन . परिवर्तन कर लेना चाहिये। यह।सत्य है कि धीरे-धीरे अभ्यास 
को केक स्वभावका अंग बन जाते हैं । किन्तु मनुष्यका कर्त्तव्य है कि वह इृढ़- 
जैतिकत ओर मनः्शक्ति द्वारा बुरे अभ्यासोंको छोड़ दे या उनका उन्नयन 
सैतिक । जीवनको सुखी ओर सफल बनानेके छिए झुभ अभ्यासोंकों स्व- 
>त्षपोेंका अंग बना लेना आवश्यक है। मनुष्यको अपने जीवनके हर क्षेत्रमे 
प्रत्येक कममें सुरुचि ओर सुथरेपनकों अपनाना चाहिये | उसके जोवनमें 
छोटेसे छोटे कर्मका भी महत्व है, चाहे वह धास छीलना ही क्‍यों न हो । 
नैतिक ज्ञान बताता है कि निर्णीत कर्मका सम्बन्ध जीवनके किसी एक 
अंगसे नहीं, बल्कि सम्पूर्ण जीवनसे है| 
/ यदि पशुआँके जीवनकी ओर ध्यान दें तो हमें माछूम होगा कि वे 
अपने कर्मोमें सहजप्रबृत्तियोँ ओर अन्धप्रवृत्तियोंसे प्रेरित हैं। उनके कर्म 
मज भावनासे संचालित होते हैं, किन्तु मनृप्यके कम उनसे 








आचरणका म 

भिन्‍न हैं। मनुष्यम भी अनेक प्रबृत्तियोँ आर आवेग 
वज्ञानिक वचिदले 

होते हैं। उसके इच्छित कर्ममें लोतके रूपमें आवेग 
षण---पश्ु और 


महुष्यके कमा. गे रहता है। किन्तु बोद्धिक होनेके कारण. वह . 
में सेद ध्ञ्‌ ९ का लग पीछे'की बात भी सोचता है। वह अपने आवेगों 
ओर प्रवृत्तियोंका स्वामी है। वह अपने संवेदनाओं 

ओर आवेगोंके जीवनमें ध्येयका निर्माण करता है। पशुओंके कर्म अन्ध- 





मूक हे 
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' आत्मीयोंकों सय-सर्मद्धे और उचित शिक्षार्में सहायक होगा तो उसके 
सामने एक ओ+ अनेक तथा अपने और परायेका प्रश्न उठेगा | नैतिक 
आचरण ओघित्य और न्यायका आचरण है, अतः भावना या दयासे 
' संचालित नहीं होता । प्रत्येक व्यक्तिके जीवनमें ऐसे दन्द्दोंकी विभिन्‍न पर 
स्थितियाँ उत्पन्न होती हैं। प्रश्न यह है कि सदाचारका इच्छुक्र-<र्वक्ति 
अपने मार्गकों केसे निर्धारित करे | क्या प्रत्येक इन्द्रकी स्थितिमें,बह नैतिक 
नियमोंकी संहिता देखे १ यदि हां, तो क्या ऐसी संहिता सम्भक एवं उप- * 
रूब्ध है ! नैतिक नियम निश्चित और. अपरिवर्तन-शील नहीं हैं । वे देश 
काल और परिस्थितिसे विमुख नहीं हो सकते । नेतिक कमे परमध्येयके 
लिए साधनमात्र हैं। अतः विवेकी व्यक्तिका कर्तव्य हो जाता है. कि वह 
नियमोंका अन्धानुकरण न करे बल्कि देशकाल और परिस्थितिको ध्यानमें 
रखते हुए ध्येयकी प्रासिके लिए. प्रयास करे । नेतिक कम निम्न इच्छाओं 
ओर खार्थोंसे मुक्त, चतुराई ओर व्यवहारकुशल्तासे दूर तथा पूर्वग्रहों 
ओर अन्धविश्वासोंसे स्वतन्त्र हैं। नैतिक एवं शुभ-कर्मोंकों चुननेमें सत्‌- 
असत्‌ इच्छाओंका चयन करना पड़ता है। परिस्थितिका व्यापक विश्लेषण 
ओर परीक्षण करना पड़ता है। 

. कर्मके ओचित्यको निर्धारित करनेके लिए, मानसिक संघर्षकी स्थितिमें, 
व्यक्तिको पक्षान्तरों एवं विकल्पोंके पक्ष-विपक्षकों समझनेका प्रयास करना 
पड़ता है। वह सब प्रकारके सम्भाव्य परिणामोंकों अपने सम्मुख रखता 
है। उनका तुलनात्मक परीक्षण और युक्तिसंगत विवेचन करता है। उन 
परिस्थितियोंके साथ काल्पनिक तादात्य अनुभव करके उन्हें अपनी नैतिक 
अन्तर्दष्टि द्वारा मलीमोति समझ लेना चाहता है | यही नहीं, वह यह भी 
जानना चाहता है कि किसी विशिष्ट विकल्पकों स्वीकार करके, उसके 
अनुरूप कम करनेसे वह दूसरोंकी स्थितिको कहाँतक प्रभावित करेगा | 
वह अपने आचरण द्वारा दूसरोंकी नेतिक हानि तो नहीं करेगा | अपने 
सम्मुख व्यापक दृष्टिकोण रखकर थह विकस्पोंमें निहित सान्यताओंका 
मूल्यांकन करेगा । वह साध्य ओर स|धनकों समझना चाहता है। उसके 
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लिए आवश्यक है कि उसका ध्येय और उसे प्रास करून की उपाय दोनों 
ही शुभ हों । वह यदि किसी निर्धनकों धन देना चाहता है-तो इस धनको 
बह किसी अमीरका गला काय्कर नहीं वायेगा । या तो खतः इस धनको 
श्पर्जित करेगा या अमीरकी नेतिक चेतनाको जागरित करेगा । नेतिक 
'कैरनेके लिए सम्पूर्ण परिस्थितिकों भीमाँति समझना आवश्यक है। 
अपने वांछनीय ध्येबको सम्मुख रखकर विवेकशील व्यक्ति पूर्ण विवेचनाके 
पश्चात्‌ एक विशिष्ट निर्णयपर पहुँचता है और उस निर्णयके अनुरूष 
कर्म करता है । 
७.८“ नैतिक निर्णयका विषय, जैसा कि कह चुके हैं, मनुष्यका आचरण 
है और मनोविज्ञान यह बताता है कि जब संकव्पशक्ति व्यक्तिके चरित्रके 
पक नुरूप उसकी प्रबल इच्छासे समीकरण करके कार्य 
# श्ाचरणके दो 
व्या वधिआर- क परिणत हो जाती है तब उसे आचरण कहते.हैं । 
आन्तरिक- आटे कक जे आचरणके दो रूप सम्मुख आते हैं; आन्तरिक 
> य करनेवाली संकृल्पशक्ति है ओर बाल्ले” 
रूपमें कार्यरत, आत्मा या संकव्पशक्ति | एक इष्टिसि आचरण वह संकल्पशक्ति 
है जो चेतन कर्म द्वारा अपनेको व्यक्त करती है। संकब्पशक्तिके रूपमें यह 
भावना और इच्छा है, जिसके सम्मुख एक विशिष्ट ध्येय है ओर दूसरी दृष्टिसे 
यह कर्म हैं। कमम परिणाम भी अन्तर्हित रहता है । एक ओर संकल्पशक्ति 
ध्येय और प्रयोजनकी सूचक है ओर दूसरी ओर आचरण और परिणास- 
की। अपने क्रियात्मक रूपमें यह परिणाम (कार्य) का कारण है। यहाँ- 
पर प्रश्न उठता है कि नैतिक निर्णय संकव्पशक्तिके किस रूपपर देते डः 
प्रयोजनपर या परिणामपर ? कार्यपर या कारणपर १ उस ग्रब॒ल् इच्छा 
पर देते हैं जिसके अनुसार संकल्पशक्ति कर्म करती है या उन घटना: है या उन घटनाओंपर 
जो कर्म करनेवर उतनन्न होती है ! अथवा आचरणका ओचित्य-अनो कम करनेपर उत्पन्न होती है ध 
भावना ओर सर नल स्वरूपपर निर्मर है. या उन परिणामॉपर जो संकः 
शक्तिके कषख्प्े- परिणत हनिपर# उत्न्न होते € १ कुछ नीतिशोने 


न] 


आचरणके इन दो रूपोंके बीच परमौभेद देखा.आओर इस श्रान्त धारणा 
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आधारपर कुछुने प्रेरणा (आन्तरिक रूप) को और कुछने परिणाम (बाह्म 
रूप) को नेतिक निर्णयका विषय कहा | 
48 (0707०) और परिणाम (2०75८९००॥०८७) के बारेमें 
नीतिशोके विभिन्न मत हैं। पहले प्रेरणाकों समझनेका प्रयास करेंशे-। 
प्रेरणा, शोक स्वरूपके बारेमे एक ओर कांट, बटलर और 
7 सहजशानवादियोंका मत मिलता है और दूसरी ओर 
जैंबए/और मिलका । दोनों ही प्रकारके विचारकोंने प्रे रणाको भिन्‍न अर्थमें 
समझा है। प्रेरणा किसे कहते हैं ? इससे क्या अमिप्राय है १ सुखवादियाँ- 
(बेंथम, मिल) के अनुसार प्रेरणा वह है जो कर्म करलेके लिए. 
प्रेरित करती है | सुख-दुःखकी भावना ही प्रेरणा है । प्रेरणा ही कर्मका 
खोत है | सब प्रेरणाओंका एक ही स्वरूप होता है :--सुखकी खोज और 
दुःखसे दुराव । प्रेरणा गुणहीन है। यह अपने-आपमें न तो अच्छी ही है 
ओर न बुरी ही | परिणामक सन्दर्भमें ही इसे अच्छा या बुरा कह सकते हैं | 
सुखवादियोंके अनुसार प्रेरणा भावनामात्र है। इसमें कोई सन्देह नहीं कि 
कई बार मनुष्य भावनावश कर्म करते हैं। किन्तु नैतिक निर्णय उस 
आचरणपर दिया जाता है जो कि सामिप्राय कर्म है। साभिप्राय कर्मका 
परमकारण भावना नहीं है। मनोविज्ञान बताता है कि भावना निर्णीत 
कर्मका अनिवार्य अंग है | इसे कर्मका निमित्त कारण कह सकते हैं किन्तु 
परमकारण नहीं | यह निर्णीत कर्मका अंग होते हुए भी व्यक्तिको पूर्णरूपसे 
कर्म करनेके लिए प्रेरित नहीं कर सकता । भावना और इच्छित ध्येयकी 
धारणा मिलकर ही व्यक्तिको कर्म कर्नेके लिए प्रेरित करती है। अतः 
भावनाको कार्यका प्रेरक नहीं कह सकते । यह कर्मका खोल नहीं है । 
अथवा प्रेरणा भावनामात्र नहीं है | यह वह प्रबल इच्छा है जो कि कर्मकी 
प्रवर्तक है, या जिसके लिए कर्म किया जाता है। माँ-बापके सम्मुख 
जनक बच्चेका हित है। बच्चेका हित वह प्रबल इच्छा या प्रेरणा है जो 
कि उन्हें प्रेरित करती है कि 5 बुरी आदतोंको छुड़ानेके लिए उसे 
दण्डित करें | यहापर प्रेरणा बच्चेका हित है। प्रेरणाका सम्बन्ध प्रत्यक्ष 
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ध्येयसे है | प्रेरणा वद्द है जिसके लिए कि व्यक्ति कर्म ऋश्ता है, जिसे वह 
चुनता है। प्रेरणा इस अर्थमें कर्मका परमकारण है। *क़र्मका आन्तरिक 
खोत' है । यहॉपर कांट और बटलरका कहना है कि कर्मका ऑंचित्य- 
अनोचित्य प्रेरणापर निर्भर दे. परिणामसे नेतिकताका कोई सम्बन्ध नहीं 
है| यदि प्रेरणा पवित्र है तो कर्म पवित्र है। संक्षेपमें एक मतक अनुसार 
प्रेरणा द्वारा ही कर्मके ओचित्यकों निर्धारित कर सकते हैं और दूसरेके 
अनुसार परिणाम द्वाश | - 
परिणामको महत्व देते हुए. बैंथमने कहा कि कर्मके ओचित्यकों सम- 

आनेके लिए. उद्देश्य (प्राधा॥०0) को समझना चाहिये । उद्देश्यका 

क्षेत्र प्रेशणासे अधिक व्यापक है। प्रेरणा वह है जिसके 
- लिए कम किया जाता हे किन्तु उद्देश्य कैवछ वह नहीं 
है जिसके लिए कर्म किया जाता है किन्तु वह भी है जिसमें परिणामकों 
समझ-बूझकर कर्म किया जाता है। इसमें सब प्रकारकी सम्मावनाएँ सोच 
ली जाती हैं। यदि बच्चे और मॉ-बापवाला ही उदाहरण छें तो मालूम 
होगा कि मॉ-बाप यह भल्वीमाति जानते थे कि बच्चेकी सुधारनेके लिए. 
उसे दण्डित करना पड़ेगा, उसे कष्ट देना होगा | उद्देश्यके अन्तगंत प्रेरणा 
ओर परिणाम दोनों ही आते हैं। किन्तु प्रेरणाके अन्तर्गत उद्देश्य नहीं 
आता है। प्रेरणाके सम्मुख बच्चोकी भलाई है, न कि उसे दण्डित करना | 
उसका सम्बन्ध साध्यसे है। उद्देश्यका साध्य ओर साधन दोनोंसे है 
किसी भी कमको सोछय कहनेका अर्थ यही होता है कि उस कमकी बारेमें 
'कर्त्ताको पूर्ण शान है। वह जानता है कि उसे किन साधनोंकों अपनाना 
'होगा और उस कर्मके सम्भाव्य परिणाम क्‍या होंगे । सम्पूर्ण परिस्थितिको 
“समझकर और ,खीकार करके ही वह कर्म करता है। परिणामोंके बारेमें 
वह उत्तरदायी है। फिर भी यह सम्मव हो सकता है कि कभी अकस्मात्‌ 
ऐसी परिस्थिति . उत्पन्न हो जाय कि उसकी कव्पना उसने खप्नमें भी 
न की हो । ऐसी परशिस्थितिके लिए कित्ताको प्रत्यक्ष रूपसे दोषी नहीं ठ 
सकते | इतना अवश्य कह सकते हैं कि उसने दूरदशितासे काम नहीं 

प्र 


उद्देश्य 
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लिया | अतः उद्देश्यके सम्मुख केवल ध्येय ही नहीं है किन्तु उस ध्येयकी 
पग्राप्तिेके लिए झ्ावश्यक साधन भी है। यह प्रेरणासे इस अर्थमें व्यापक 
है कि इसमें प्रे रकऔर निवारक अथवा प्रवत्तत्रओर निवतंक दोनों ही 
सम्मिलित है +. 

(सेहज-ज्ञानवादियोंका यह कहना है कि कर्मका औचित्य-अनोर्चित्य 
प्रेणापर निर्भर है | निर्णीत कर्ममें प्रेरणा अथवा कर्मके श्रोतकी पवित्रता 
अनिवार्य है। नैतिकताका परिणामसे कोई सम्बन्ध 
नहीं है | किन्तु निर्णीत कर्ममें प्रेरणा और परिणामर्म 
परम भेद नहीं कर सकते हैं। प्ररणा वह अभीष्सित 
परिणाम है जिसके लिए कर्म किया जाता है। कर्ता 
ध्येयके साथ ही उसकी प्राप्तिके साधनोंके प्रति भी जागरूक है। आत्म- 
प्रबुद्ध प्राणी यह मलीभाँति जानता है कि इच्छित ध्येयकी प्राप्तिक 
लिए उसे किन उपायोंको अपनाना होगा ओर उनका क्या परिणाम 
होगा। उस तथ्यकों सम्मुख रखते हुए. गांधीजीने अहिंसाको साध्य 
ओर साधन दोनों माना है। साध्यकी पवित्रताके साथ ही साधनकी 
पवित्रताकों भी आवश्यक बताया है। प्रेरणामें परिणाम पूर्वकह्पित 
होता है, इसमें सन्देह नहीं है |,/निर्णीत कर्ममें नैतिक निर्णय देते 

उरय परिणामकी उपेक्षा नहीं कर सकते हैं । बुरे साधनोंका उप- 
योग करनेके लिए ओर पूर्वज्ञात बुरे परिणामोंके लिए कर्ता दोषी है। 
आत्म-प्रबुद्ध प्राणी अपनी प्रेरणाकी वास्तविक रूप देते समय इनके बारेमें 
सचेत है। जूब कोई व्यक्ति गरीबोंकी भलाईकी प्रेरणासे अमीरोंके घरमें 
डाका डालता है तो वह यह भव्भाति जानता है कि अपनी प्रेरणाकों 
वह मूर्त रूप अमीरोके रक्त द्वारा दे रहा है। नैतिक दृष्टिसे केवछ प्ररणाकी 
(ऊपरक उद्ाहरणम परोपकारको) सम्मुख रखकेर कम्मकी पवित्रतों 
सिद्ध नहीँ की जा सकती । नैतिक कूर्म वह कर्म है जिसके साथ्य और 
साध्षत्न-दोनों पवित्र हैं। शुभ साध्यकी दुहाईे देकर अश साधनको 
न्यायोचित नहीं कह सकते | अश्युम साधनका प्रयोग करनेवारा निर्दोर्फे 


प्रेरणा ओर परि- 
णामके विवादका 
निष्कर्ष 
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अनुरूप होता है। किन्तु इसका मूल्य तभी ( ल्‍्य॑ तभी आऑक “सकते है जब यह 
वौस्तावक मूर्त आदर्शके साथ एकाकार हो जाती है और वास्तविक रूप 
प्राप्त करनेके लिए. साधन और परिणामोंका आलिंगन कर आचरण 
परिणत हो जाती है। अतः नैतिक निर्णयका विषय वह प्रेरणा है जो. 
परिणाम ओर साधनसे सर्वथा मुक्त नहीं है | ० 

इसी प्रकार सुखवादियोंका यह कहुना श्रान्तिपूर्ण है कि नेतिकत्ाका 
प्रेणासे कोई सम्बन्ध नहीं है। वे इस तथ्यकों तो स्वीकार करते हैं कि 
उद्देश्य के अन्तर्गत प्रेरणा और परिणाम दोनों आते है; किन्त जहाँतक प्रेरणा और_ परिणाम दोनों आ कन्तु जहतिक 
प्रेरणाके स्वरूपका प्रश्न है वे उसे भावनामात्र मानते हैं ओर इसी अर्थमें 
इसे नैतिक गुणहीन कहते हैं। परिणामको महत्व देते हैं। महत्वपूर्ण परिणाम 
अथवा अधिक परिमाणवाल्य परिणाम ही कर्मके ओचित्यकों निधारित 
करता है | नि्णीत कमका विश्लेषण यंह सिद्ध करता है कि निर्णीत कर्मकी 
प्रेरक भावना नहीं हो सकती | इसका ज्ोत वह प्रेर्णा है' जिसकी प्रासिक 
लिए आत्मा प्रयास करती है अथवा संकव्पशक्ति बाह्य रूप धारण करती 
है। नेतिक ना यश कर्मपर_ नहीं दिया जाता, कर्त्तापर दिया जाता है |. जाः 
कर्मका आखिल अत करता जज कि परता है। बिना. 
कर्त्ताके कर्मपर नेतिक निर्णय देना उतना ही अर्थश्ृन्य है जितना कि 
प्राकृतिक घटनापर । कत्ताके चरित्रकी सूचक प्रेरणा है। प्रेर्णाके द्वारा 
ही व्यक्तिके चरित्रको समझ सकते हैं। इस अभथंमें प्रेणा भावनामात्र नहीं 
है। वह आत्म-चेतन-व्यक्तिकों कर्म करनेके लिए बाधित करनेबाली 
शक्ति है। कर््ताके चरित्रके अनुरूप प्रेरणा उसे किसी विशिष्ट परिस्थिति, 
समय ओर काल्‍ूमें एक विशिष्ट रूपसे प्रेरित करती है | अतः प्रेरणा कर्ताके 
कर्म करते समय उसके मानसिक स्तर एवं चरित्रकी सूचक है | यह आनन्‍्त- 
रिक है । बाह्य परिस्थितियां व्यक्तिको प्रेरित नहीं करती | वे उद्दीपकमात्र 
होती हैं। यही कारण है कि दो भिन्न लोगोंकों एक विशिष्ट परिस्थिति दो 
मिन्न अ्रकारसे प्रमावित करती है| अपने आन्तरिक चरित्रके अनुरूप ही 
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समान परिस्थितिमें रहते हुए भी एक साथु हो जाता है और दूसरा चोर । 
अतः नैतिक निर्णन्न देते समय प्रेरणाकों समझना अनिवार्य है, क्योंकि 
यह व्यक्तिके चस्त्रिपक्षकों व्यक्त करती है। साथ ही, यह भी सत्य है 
कि जब व्यक्ति प्रेर्णाके अनुसार कर्म करता है तो उसे परिणामका पूर्व- 
बोध होता है। प्रेरणा अपने व्यापक अर्थमें अनुमानित ओर इच्छित पर्म- 
परशिाम है। कर्म उचित मूल्यंकी ऑकनेके लिए. परमंपरिणाम या 


कक हु पा 
प्रण्णा 


क्गे समझना अनिवाय है। कोई कृपण, मिखारीक बार-बार माँ गर्नेंसे, 
झँझलाकर उसकी और एक पेसा इस अभिप्रायसे पकता है. कि भिखारकी" 
आँख फूट जाये और वह भविष्यम आकर उसे दिके न करे। किन्तु दुर्भाग्य 
वश कृपणका निशाना चूक जाता है और मिखारी बिना कष्टके पैसा प्राप्त 
कर लेता है। यदि कृपणके कर्मके परिणामकों ही कैवल देखें तो नैतिक 
दृष्टिसे यह उचित नहीं होगा। कर्मका नीतिसम्मत मूल्यांकन करनेकें 
लिए, उस प्रेश्याकों भी समझना आवश्यक है जिसके लिए. कर्म किया 
जाता है। इस तथ्यकों सम्मुख रखते हुए. ग्रीनका कहना है कि प्रेरणा 


अथवा उद्देश्यके लिए प्रयोगमें वाया जाता है| इस अर्थमें प्रेरणा मैतिक 
निर्णयका विषय है | 

प्रेरणा और परिणाम पएम. अभिन्‍नता देखना मूल है | न अपने 
सीमित अर्थमे प्रेरणा है और प्रेरणा अपने व्यापक अर्थमें उद्देश्य है। प्रेरणा 
ओर उद्देश्य अप्रथक्‌ हैं किन्तु साथ ही अपनी विशिश्ता रखते हैं। प्रेरणा 
ओर परिणाम एवं कर्म एक ही क्रियाके आन्तरिक और बाह्य पक्ष हैं, 
क्योंकि किसी विचारका मानसमें प्रकट होना, उसका संकलन करना और 
उसे निर्धारित करना एक ही क्रियाका आदि और अन्त है। यदि पुनः यह 


प्रझन किया जाय कि नेतिक निर्णयका विषय क्‍या है निर्णयका विषय क्‍या है तो कहा जा सकता है 


कि वह आचरण है और आचरणसे अभिप्राय उसके दोनों पक्षोंसे--आन्तरिक 
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ओर बाह्मपक्षोसि है। नेतिक निर्णय विवेकसम्मत है। यह समण संम्पूण परिस्थितिके 
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22222 पु ध्ययनके पश्चात्‌ ही कर्मोके ओचित्य-अनोंचित्यकों निर्धारित करता है 
जे क्तके आचरणका प्रइन है. यह उसके ञरिनरका ही व्यक्त रूप 
| अबबा :आचरणपर निर्णय देना था चरिजपर निर्णय देना एक:ही 


बोत हैं] व्यक्तिकी संकल्पशक्ति आत्मा ओर प्र रणा भी उसके चरित्रके द्वी 


सूचक हैं। अतः नतिक निर्णयका विषय व्यक्तिका आचरण, चरित्र, संकल्प 


' शक्ति आत्मा और प्र रणा-- सभी समान रूपसे हो सकते है| निर्णीत कर्मेका 


४ 5+5 रत 
वेब्लेषण यह बँंतातों है कि वे सब एक ही सत्यके रूप हैं | उनको विवाद 
बल > सनम मनन मकर 
ग्रस्त परिभाषाओंसे मुक्त करके नतिक निण्यका विषय बनाया जा. 


सकती है| आम 





नतिक ग्रत्यय 


कर्ता, कर्म और ध्येयके'नैतिक स्वरूपकों समझानेके लिए. विभिन्न 
शब्दाँका प्रयोग करते हैं. अर्थात्‌ उचित-अनुचित, झुम-अशुभ, कर्त्तव्य- 
अधिकार, सद्गुण-दुर्गुण, पाप-पुण्य, स्वतन्त्रता-उत्तरदायित्वाँ आदि जिन्हें 
' नैतिक प्रत्यय कहते हैं; नीतिशाख्त्रमें वे विशिष्ट अर्थोंसे युक्त हैं, और 
नैतिक निर्णयमें सहायक: होते हैं। नैतिक निर्णय वे निर्णय हैं जो कि 
स्वेच्छित कर्मों तथा उन कर्मोंकों करनेवाले व्यक्तियों तथा उन थध्येयोंपर 
जिनकी प्राप्तिके 'लिए व्यक्ति प्रयास करते हैं, उनके खरूपका मूल्यांकन 
करनेके लिए, दिये जाते हैं । 
शुभ और उचितके प्रत्यय नेतिकताके मूलगत प्रत्यय' हैं और अन्य 
प्रत्यय इन्हींके समानाथी हैं | फिर भी यह उचित है कि हम प्रत्येक प्रत्यय- 
के विशिष्ट अर्थका ज्ञान प्राप्त कर छें। देनन्दिन जीवनमें इन प्रत्ययोंका 
प्रयोग सामान्य रूपमें किया जाता है क्योंकि सामान्यत्रोध इनमें कोई स्पष्ट 
भेद नहीं करता है। नीतिशासत्रके अनुसार ध्येयके खरूपको समझानेके 
लिए शुभ ओर अश्यभका, व्यक्ति या वैयक्तिक चरित्रोंके लिए सदगुण 
ओर दुर्गुका ओर स्वेच्छाकृत कर्मके रूपको समझानेके लिए उच्चित 
ओर अनुचितका प्रयोग करना अधिक मान्य है। इन भिन्न विशेषणोंके यह 
अर्थ कदापि नहीं हैं कि कर्ता, कर्म और ध्येयका मूल्यांकन करनेके लिए. 
१. >पाए--(09888007, "॥7४7८-५१८८, ४ टाा-[2शा6ापा, क72९- 
60/7-9९५७ 07907॥7. 
२, देखियें--भाग १, अध्याय १, 


नेतिक प्रत्यय ८७ 
हम भिन्न मानदण्डोंका प्रयोग करते हे | जिस मानदण्डसे हम ध्येयको शुभ 
कहते हैं उसी मानदण्डसे हम कर्ताकों सदगुणी ओर कर्मकोी उचित कहते 
हैं। उदाहरणार्थ, उपयोगितावादके अनुसार अधिकतम संख्याके लिए 
अधिकतम सुख ही परमध्येय है। यही नेतिक निर्णयका मानदण्ड है ! 
इसके अनुरूप कर्म, चरित्र ओर ध्येयक्रो ही नैतिक अनुमोदनकी योग्य 
मानना चाहिये | 

मनुष्यका सामान्य जीवन कर्तव्य ओर अधिकार के बीच व्यतीत 
होता है | बह समाजका अनिवार्य अंग ओर देशका नागरिक है। समाज 
अपने सदस्यको मॉलिक अधिकार प्रदान करता है 
ताकि वह भलीमाँति अपने जीवनकी विविधांगी आव- 
इयकताओंकी पूत्ति कर सके । किन्तु अधिकार बिना 
केर्तव्यके अधूरा और अर्थशृत्य है। यदि किसी व्यक्तिकों अपनी सम्पत्ति 
रखनेका अधिकार है तो उसका कर्त्तव्य हो जाता है कि वह दूसरेकी सम्पत्ति- 
का अपहरण न करे प्रत्येक नागरिकके सुव्यवस्थित जीवनको रक्षा करनेके 
लिए. ही समाज ओर राजसत्ता कर्त्तत्य ओर अधिकारकी रूपरेखा बनाती 
है ओर उसे लोगोंपर अरोपित करती है । 

नैतिकता, कर्तव्य और अधिकारकों मानते हुए, उन्हें एक उच्च 
मान्यता प्रदान करती है । वह कर्ततव्यकों महत्व देते हुए कहती है कि 
बोडिक प्राणीका यह जन्मजात अधिकार है कि वह 
अपने नतिक ओर आध्यात्मिक अधिकारोंकी माँग 
कर सकता है। वह अधिकार शरक्ति-प्रदर्शन, भोग-विछास, बश-लालसा 
तथा घनकी वष्णाका नहीं हैं. किन्तु आत्मिक उननतिका है। आत्मिक 
उन्नति मानव-जातिको उनन्‍नतिकी अपेक्षा रखती है| अतः व्यक्तिकों अपने 
अधिकारके साथ ही दूसरोंके अधिकारों प्रति जागरूक रहना चाहिये | 

अंग्रेजीका राइट शब्द दृथर्थक है। वह भिन्‍न सन्दर्भोके अनुरूप 
ओऔचित्य और अधिकारका सूचक दे | समाजमें संस्कृत ओर सम्ब कहत्लनेके 
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कत्तंदय, अधिकार : 
सामान्य अथे 


सेतिक अर्थ 


<४ नी तिशास्त्र्‌ 


लिए शिश्टाचारके नियमोँका पालन करना नेतिकता नहीं है ओर न दण्ड*- 
से बचनेके लिए राज्यके नियमोंके अनुरूप कर्म करना नेतिक कर्म 
करना है । मनुष्य नैतिक प्राणी है और नैतिक निश्रम आन्तरिक नियमः 
है | जब किसी कर्मको छोक-व्यवहारके कारण नहीं बल्कि उसकी 
आन्तरिक श्रेष्ठताके कारण अपनाते हैं तो वह उचित कर्म कहलाता है |. 
समझ-बूझकर सदाचारकों अपनाना ही उचित (राइट) है। वही कर्म 
नेतिक है जो उचितके बोधसे किया गया हो अथवा नेतिक बाध्यतावश 
या कत्तव्यकों चेतनासे प्रेरित होकर किया गया हो | कत्तंव्य ओर 
ओचित्य समानार्थी हैं| कर्तव्य करना ही उचित है और उचित, 
करना ही कर्तव्य है। 

कर्तव्य ओर उचितको महत्व देकर नीतिशासत्र यह संकेत करता है 
कि मानवीय दुर्बल्ताएँ मनुष्यको अनेतिक मार्गकी ओर खींचती हैं |. किन्त 
उसे नैतिक ज्ञान ओर दृढ़ संकल्पकी सहायतासे उस मार्गफी अपना लेना 
चाहिये जो नेतिक और शुभ है| स्वेच्छित कर्म करनेवाले बौद्धिक व्यक्तिका 
यह कर्तव्य है कि वह सदेव उचितकों अपनाये । 

कुछ लोग कर्तव्य ओर बाध्यतामें भेद देखते हैँ ओर कहते हैं कि बाध्यता' 
कानून अथवा समझोतेकी उपजहै । वे बाध्यता ओर कर्तव्यमें भेद देखते हैं | 
बाध्यता वह है जिससे कि व्यक्ति निश्चित बोध और समझोते 
द्वारा कर्म करनेके लिए बद्ध हो जाता: है | कर्त्तव्य वह 
है जो कि एक मनुष्यका दूसरे मनुष्यके प्रति देय है. 
क्योंकि मनुष्य मूलतः एक नैतिक ओर सामाजिक प्राणी है | कर्त्तव्य और 
बाध्यताका वर्णित भेद नैतिक दृष्टिसे व्यर्थ है। नीतिशाखतरमें कर्तव्य और 
बाध्यता पर्यायवाची हैं। दोनोंसे ही अभिप्राय उससे है जिसे मनुष्यकी' 
बुद्धि उसके लिए अनिवार्य मानती है। उसकी वास्तविक आत्मा उसे 
विशिष्ट प्रकारसे कम करनेके लिए बाध्य करती है। सब कर्त्तव्य अनिवार्य 
हैं एवं नैतिक मनुष्य उन्हें करनेके लिए बाध्य है | नैतिक जीवनमें कर्त्तव्यके 
बोध एवं नेतिक वाध्यताकै बोधका प्रमुख स्थान. है। नैतिक बाध्यताः 


कत्तंब्य ओर 
तय 
नतिक बाध्यता 


नेतिक प्रत्यय दे 

मनुष्यके उस नियमके प्रति सचेत सम्बन्धकों प्रकट करती है जिसे कि वह 
विशिष्ट परिस्थितियों में पालन करनेके लिए सर्वश्रेष्ठ समझता है और जिसका 
पालन करना उसके लिए सम्भव है | ऐसे नियमका पालन करना व्यक्तिका 
कर्त्तव्य है | 

कर्तव्य और नेतिक बाध्यता व्यक्तिके चश्चल ओर दोलायमान तथा 
आवेगपूर्ण स्वभावके सूचक हैं | मनुष्य सहज ही निम्न प्रदृत्तियोंके प्रवाहमें 
बह जाता है। उनसे ऊपर उठना एवं झुभके मार्गको अहण करना उसका 
कर्तव्य है । यही नेतिक बाध्यता है। नीतिशास््र वह विज्ञान है जो कि 
नैतिक ध्येयके ग्रति व्यक्तिकों सचेत और जागरूक रखता है ताकि वह 
समझ-बूझकर ध्येयके सार्गपर चल सके । इस अर्थमें कत्तव्यके नियम बाह्य 
सत्ता द्वारा निर्धारित किये हुए नहीं हैं । वे आत्म-आरोपित हैं | कर्च॑व्यक 
_ निखेक्ष आदेश एवं आत्म-आरोपित नियमकी श्रेश्ठतकों कांगने भलीमाँति 
समझाया है | 

कुछ विचारकोंने करत्तंव्योंको दो वर्गोमें विभाजित किया है| वे यह 
मानते हैं कि आचरणके नियमों अथवा सब कर्त्तव्योंकों पूर्ण रूपसे निर्धारित 
नहीं किया जा सकता। कतंव्यकी निश्चित संहिता 
बनाना सम्मव नहीं है फिर भी थे यह मानते हैं कि 
सहायताके इच्छुक जनसामान्यका नीतिशास्त्र कुछ 
हंदतक पथ-निर्देशन कर सकता है। इस अभिप्रायसे नीतिज्ञोेने कहा कि 
दो प्रकारकी बाध्यताएँ हैं: (१) जिनको निर्धारित किया जा सकता हैं 
ओर (२) जिनको निर्धारित नहीं किया जा सकता है। इसी आधारपर 
कुछ विचारकोंने निश्चित बराभ्यताओंकी कर्त्तत्य ओर अनिश्चितकों 
सदगुण कहा है। कुछ निश्चित कर्ततव्योंकों न्यायके अस्तर्गत समझाते हैं और 
उनका पालन करना नैतिक बाध्यता मानते हैं । 

कांटने उपर्युक्त भेदकों महत्व, देकर पूर्ण बाध्यताके कर्त्तव्य और 
अपूर्ण बाध्यताक कर्त॑व्यकी भिन्नताको समझाया | प्रर्ण बाध्यताके कर्तव्य 
बतदाते हैं कि कुछ आचरण अनुचित हैं, ओर ऐसे अनुचित आचरणकों न 


कृत्त व्यकी पूर्ण आर 
अपूर्ण बाध्यता 


९० नीतिशास्त्र 
करनेका आदेश हमें मिलता है। अतः पूर्ण बाध्यताके कर्तव्य निपेधात्मक हैं | 
'बिना किसी शर्तके एक निश्चित प्रकारके आचरणकी आशा की जाती है-- 
नोरी नहीं करोगे,' 'झूठ नहीं बोलोगे' आदि | ये नीतिवाक्य सर्वदेशीय और 
सर्वकालीन हैं ; अनिवार्य आदेशके रूपमें ये हमें मिलते हैं | ये निश्चित कर्त्तव्य 
हैं। अपूर्ण बाध्यताक कर्तव्य विधेयात्मक हैं | इन्हें निषेधात्मक आदेशोंकी भाँति 
परमरुपसे व्यक्त नहीं कर सकते । ये सर्वदेशीय और सर्वकालीन नहीं हैं । 
देश, काछ ओर परिस्थितिक वृत्तमें ही इन्हें समझ सकते हैं | परोपकार, दान, 
दया आदिकी कत्तंव्य विशिष्ट अवसर एवं देश, कार और परिस्थितिसे सम्बन्धित 
हैं। निश्चित कर्त्तव्योंका बाह्य आदेश प्राप्त होता है। उनका उल्लंघन दण्डसे 
युक्त है। किन्तु अनिश्चित एवंश्पूर्ण बाध्यताके कर्तव्य आत्म-आरोपित हैं। 
कर्ता स्वयं ही सत्‌ आचरणको अपनाता है। जब देशकी भल्छाईके लिए 
स्वेच्छासे प्रसन्‍नवदन होकर व्यक्ति जीवनोत्सर्ग कर देता है तो वह अपर 
बाध्यताके कर्त्तव्यकोी अपनाता है। ऐसे कर्त्तव्य उन्‍नत चरित्र एवं नेतिक 
श्रेष्ठताके सूचक हैं| श्रेष्ठ चरित्र किसी भी विशिष्ट परिस्थितिमें शुभके अनुरूप 
कर्मकोी अपनावेगा | उसका आचरण सदैव ही शुभकी प्राप्तिके लिए. साधन- 
मात्र रहेगा। 
मेकेंजीने' मनुष्यके कत्तंव्योंकी तीन वर्गोंमें बॉटा है। (१) वे निश्चित 
कर्तव्य जिन्हें कि राज्यसत्ता निर्धारित करती है और जिनका उल्लंघन 
दण्डसे युक्त है। (२) वे कर्त्तव्य जिन्हें कि राजकीय या राष्ट्रीय नियमका 
रूप नहीं दे सकते हैं किन्तु फिर भी प्रत्येक सम्माननीय नागरिकके लिए वे 
आवश्यक हैं। (२) वे कर्तव्य जो कि प्रत्येक व्यक्तिके व्यक्तित्वको अभि- 
व्यक्त करते हैं। प्रत्येकसे भिन्न प्रकारके नेतिक आचरणकी भाशा 
करते हैं । 
क॒रत्तव्योंमे निश्चित भेद देखना, जेसा कि स्वयं मेकेजीने स्वीकार 
किया है; अनुचित है। इस भॉतिका मेद विवेकसम्मत नहीं है। यह भेद 
कानूनी है, न कि नैतिक । नैतिक क्षेत्रमें सदगुण, नैतिक बाध्यता, कर्त्तव्य 
१, 80९९९८॥26, 
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ओदि समानार्थी हैं ओर इन सबका सम्बन्ध ध्येयसे है. शुभ एवं ध्येयके 
अनुरूप कर्म क़रना सद्शुण, नेतिक बाध्यता एवं कत्तंव्य है कर्तव्य सदैव 
विशिष्ट परिस्थियोंमे निश्चित तथा निधारित होता है। नीतिशोंने कर्त्तव्योंक 
बीच जो भेद माना है वह सामयिक है, परम ओर स्थायी नहीं हैं। तीनों 
प्रकारके नियमोंमें जो भेद दीखता है वह परम नहीं है बल्कि देश, काल 
ओर परिस्थितिपर निर्मर है। नियमोका ऐतिहासिक अध्ययन बतलाता 
है कि आवश्यकताएँ, विकास ओर परिवर्तन किसी वर्गके नियमकों स्थायी 
नहीं रहने देता; क्तंव्योंके वर्गोकों बदलता जाता है। प्रथम वर्गका कोई 
कर्तव्य द्वितीयमें आ सकता है ओर द्वितीयका तृतीयर्म | राज्य-विधान तथा 
नागरिकोंके शिशचारके नियम कठोर और अपरिवर्तनशील नहीं रह सकते । 
आवश्यकता ओर समयानुसार कुछ कर्त्तव्य अधिक महत्वपूर्ण हो जाते हैं 
ओर कुछ कम | अतः कर्त्तव्योँंकी सामयिक संहिता बनायी जा सकती है, 
स्थायी नहीं | तो क्या हम इस निष्कर्षपर पहुँचते हैं कि निश्चित कर््त॑व्योंकी 
रूपरेखा बनाना भूल है ? क्या मनुने अपनी मनुस्म॒ति तथा बाइबिलने 
अपने दस आदेश देकर अव्यावह् रिक काम किया १ समय ओर कालकी 
सीमाओंके अन्दर सापेक्ष कत्तव्योंकी निधारित करके जनसामान्यके भागर्गकों 
निर्देशित करना उचित ओर आवश्यक है किन्तु इसके अर्थ यह कदापि 
नहीं हैं कि हम विकास, परिवर्तन और नवीन आवश्यकताओँकों 
भूल जायें। 
नीतिशासत्र ध्येयकी चेतनाकों जाग्रत करके आचरणके नियमोंका 
आभासमात्र देता है। वह कम करनेके लिए विस्तृत उपदेश नहीं देता । 
नैतिक अन्तज्ञान-सम्पन्न व्यक्ति अपने करत्तव्यकों खयं निधारित कर सकता 
| प्रत्येक व्यक्ति विशिष्ट परिवार, समाज, देश, जाति ओर राष्ट्रका अंग 
है । उसके स्वरूपकी अपनी विशेषताएँ हैं | अपने परिवार ओर परिवेशको, 
प्रद्धत्तियोंकी वह दायरूपमें प्राप्त किसे रहता है। वह एक विशिष्ट परि- 
स्थितिरमें अपनेको निर्धारित पाता है ओर उसी स्थितिके जीवनके सामान्य 
विधानमें वह सहयोग देता है। इस विधानकी लिए, सक्रिय कर्म करना ही 
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उसका प्रमुख कर्त्तव्य हो जाता है। अतः प्रत्येक व्यक्तिके लिए यह आब- 
स्यक है कि बेब अपने स्वधर्मकी समझकर कर्म करे। जो व्यक्ति जिस 
कर्मके योग्य हो उसे ही श्रेष्ठ समझकर भलीमॉति करे। अपने क्षेत्रके 
अन्दर आचरणके नियमोंका पालन करना प्रत्येकका धर्म है। 

वास्तवमें कर्ततव्यकी समस्या चरित्र ओर ध्येयकी समस्या है | बौद्धिक 
प्राणीके लिए यह जानना अनिवार्य नहीं है कि नियम क्‍या हैं क्‍योंकि 
नियमका अनुवर्तनमात्र करना यन्त्रवत्‌ रहना है। भनुप्यके लिए 
चरित्रके उस आदर्शकी समझना आवश्यक है जिसका कि वह अपने अन्दर 
विकास करना चाहता है। एक सुविकसित चरित्रको चाहे किसी भी 
विशिष्ट परिस्थितिमें रख दें उसे अपने आचरणके मार्गको खोजनेमें देर नहीं 
लगेगी । ऐसे व्यक्तिको नियमोंके अध्ययनकी आवश्यकता नहीं । उसका ध्येय 
निर्दिष्ट है। वह स्वयं मार्ग खोज सकता है। यदि व्यक्तिमें शुभकी प्राप्तिके 
लिए आन्तरिक प्रेरणा ओर तीत्र जिज्ञासा हो तो उसका कर्म अपने आप 
ही सुनिर्देशित हो जाता है किन्तु यदि वह ध्येयके प्रति उदासीन हो अथवा 
उसका नेतिक ज्ञान कुण्ठित हो तो प्राथमिक स्थितिम नियम सहायक सिद्ध 
होंगे। यहापर नीतिजशञका कर्तव्य हो जाता है कि मानव-जीवनकीे सामान्य 
स्वभावके आधारपर आचरणके कुछ नियमोका प्रतिपादन करे ओर उन 
स्थितियोंको समझाये जिनके लिए. वे उपयोगी सिद्ध होंगे। यहाँपर बह 
ध्यानमें रखना आवश्यक है कि ब्वीषृम्कों पूर्ण महत्व देनेवाले छोग भूल 
करते हैं। पहिले तो जीवनकी अनन्त आवश्यकताओंकों लिपिबद्ध नहीं 
किया जा सकता और दूसरा जीवन नियमसात्र नहीं है। अतः नीतिज्ञ 
केवल ध्येयके स्वरूपकों हमारे सम्मुख रख सकता है। प्रत्येक व्यक्तिका 
काम है कि मूर्त स्थितिकों समझकर अपना .मार्ग निर्धारित करे | यही 
कर्ताव्यका मार्ग है | 

स्व॒तन्त्र संकल्पवाले आत्म-प्रबूद्ध प्राणीका कर्त्तव्य है कि वह उस 
कर्मको करे जो शुभ है। अर्थात्‌ शुभ-कर्म करना कर्तव्य है और अशुभ- 
कम करना अकर्त्तव्य, है। जब व्यक्तिकों कर्त्तव्य करनेका अभ्यास हो 
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जाता है और कर्तव्य उसका अभ्यास बन जाता है 
तब वह श्रेष्ठ चरित्र (सदाचार या संदगुण»को प्राप्त कर 
लेता है। सदगुण चरित्रकी श्रेष्ठता . एव उत्क्श्ताका 
सूचक है ओर दुर्गुण दुर्बलता तथा दोषका | सद्गुण चरित्रके आन्तरिकसे 
आन्तरिक स्वरूपको अभिव्यक्ति देता है। अनेक शुभ-कर्मोकी पुनराजइ्त्तिसे 
व्यक्ति इसे अजित कर लेता है । यह चरित्रका वह स्वभाव, शुण या अर्जित 
प्रवृत्ति है जो स्थायी है। चरित्रका गुण होनेपर भी कर्मों और ग्रेरणाओंके 
लिए. इसका अ्योग किया जाता है। यह शुभ-कर्ंका सूचक है। श्रेष्ठ 
चरित्र कर्म द्वारा अपनेको व्यक्त करता है। कर्त्तव्यका सम्बन्ध भी कमे- 
विशेषसे है। कर्तव्यवोधकी चेतनासे युक्त व्यक्ति सच्रित्र होते हैं। 
कर्चव्यका अभ्यास शुभ चरित्रका निर्माण करता है और शुभ चरित्र ही 
कर्शव्य है | यदि व्यक्ति अपने चरित्रका उत्थान चाहता है तो उसे चाहिये 
कि वह बारम्बार कत्तंव्यके सार्गकों पकड़े क्योंकि कत्तंव्य करनेकी अन- 
वरत चेश एवं अभ्यास सच्चरित्रका जनक है। कत्तंव्यको अपनानेके लिए 
आल्ूस्य ओर असावघानीका त्याग आवश्यक है अन्यथा अनायास ही 
व्यक्ति दुर्गुणकों अपना लेगा । सच्चरित्रकी स्थापनाके लिए. कमसे युक्त 
होना पड़ता है | दृढ़ संकल्प, सतक॑ चिन्तन, झुभ मार्गको अपनानेकी 
उत्कट प्रेरणा, कृठनाइयोंसे न डरना आदि सच्चरित्रकी ओर ले जाते हैं। जब 
धीरे-धीरे कर्त्तव्य करना मनुष्यका स्वभाव हो जाता है तो कत्तव्य सहज और 
आनन्दप्रद हो जाते हैं। अतः कर्त्तव्य शान और संकव्प-स्वातन्त्यकी 
अपेक्षा रखता है। कर्तव्य न करनेवाला व्यक्ति दोषी है। नैतिक दुर्गुण 
मानवीय संकव्पपर निर्भर है |. व्यक्ति अकत्तव्यके लिए उत्तरदायी है | पापी 
एवं दुर्गुगी जान-बूझकर कर्तव्य नहीं करता है। किन्तु कई बार ऐसा भी 
हो जाता है कि कर्त्तव्यका इच्छुक व्यक्ति अनुचित मार्गकों अपने भ्रमपूर्ण 
चिन्तनके कारण अपना लेता है। ऐसी स्थितिमें व्विन्तनको श्रान्तिपूर्ण कहने- 
पर भी व्यक्तिको दोष नहीं देते | व्यक्ति हृदयसे सद्गुणेच्छु है। उसके 
स्वभाव और संकल्पका झुकाव सदगुणकी ओर है यद्यपि चिन्तन अ्रमपूर्ण है। 


मो 
कर्तव्य ओर सदू- 
गुण-दुर्शुण* 
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नैतिक इष्टिसे सदूगुणकों विशिष्ट गुणके रूपमें नहीं समझ सकते क्योंकि 
वह चरिज्रेका स्वभाव या शुण है। ऐसा कथन बतलाता है कि सदगुणका 
प्रयोग दो अं्या्मे होता है | नैतिक सदगुण और विशिष्ट सद्‌गुण | विशिष्ट 
सद्गुणको हम उस अमिरुचिके रूपमें समझ सकते हैं जो स्वेच्छित कर्म 
द्वारा किसी विशेष शुभ ध्येयकी प्रासिके लिए प्रयास करती है । इसे हम 
अच्छे विद्वानों और कव्णकारोंमें देखते है। वह व्यक्ति जो अपने क्षेत्र 
योग्यता प्राप्त कर लेता है अथवा वह व्यक्ति जो किसी अच्छे कामको 
अच्छी तरह कर लेता है विशिष्ट गुणसम्पन्न व्यक्ति है। विशिष्ट गुण अपने 
आपमें अच्छे हैं। वे समृद्ध समाजके लिए आवश्यक हैं | विशिष्ट गुणोंमें 
पारस्परिक भेद सम्भव हो सकता है। यह आवश्यक नहीं कि एक अच्छा 
गायक एक अच्छा चित्रकार अथवा एक अच्छा चित्रकार एक अच्छा 
लेखक भी हो । विशिष्ट शुण प्रतिमाका परिणाम है ओर सामान्यबोध पह 
मानता है कि वह भगवान-प्रदत्त है। यह अवश्य है कि प्रयास द्वारा इस 
प्रतिमाकों अधिक विकसित कर सकते हैं | यही नहीं, यदि विशिष्ट गुण- 
सम्पन्न व्यक्ति अथवा लेखक कुछ कालके लिए. अनिवार्य कारणोंवश 
(शारीरिक रोग, मानसिक आघात, प्रेरणा प्रात न कर सकनेके कारण, 
आदि) अपना काम न करे तो वह क्षम्य है। नैतिक शुणका होना पत्येक 
सम्माननीय नागरिकके लिए. आवश्यक है। संयम, न्याय, दया आदि 
सदगुण नाममातसे भिन्न हैं। वास्तवमें वे एक ही सदृगुणकी अभिव्यक्ति 
हैं क्योंकि सदगुण एक है | नेतिक सदयुण सम्पूर्ण चरित्रकी वह अभिरुचि 
है जो कि निरन्तर कार्यान्वित रहना चाहती है। प्रत्येक परिस्थितिमें जो 
सबसे अधिक उत्तम है उसे शुमचरित्र खोजता है। उसके लिए. सब कर्म 
अपने आपमें साध्य हैं एवं परमशभके लिए साधन हैं । जिस भाँति भूखा 
व्यक्ति एकमात्र मोजन चाहता है उसी भाँति सदगुणी एकमात्र नैतिक 
आदर्शका भूखा है। चाहे पत्थर बरसे या बिजली गिरे उसे अपने कर्मसे 
छुट्टी नहीं मिछ सकती । ह 


नेतिक सदणुण दो रूपोमें दीखता है ; परम्परागत और विवेकसम्मत | 
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जनसामान्य उस व्यक्तिको सदूगुणी मानता है जो प्रचढ्षित नैतिक नियमों 
और परम्पराओंका सदैव पालन करता है; जो दयाछ, संय मुह सम्माननीय, 
न्यायशील ओर उद्योगी है। किन्तु नैतिक दृष्टिसे स्वीकृत नियसोंका पालन- 
मात्र करना अपनेको यंत्र बना लेना है। नेतिकता उचित नियमोंके अन्ध- 
पालनकी अपेक्षा नहीं रखती | वह उचित नियम द्वारा उस ध्येयको पालन 
करनेकी आशा रखती है जो कि विवेकशील व्यक्तिके लिए वांछनीय है। 
अतः नैतिक सद्गुण वह अभ्यासगत प्रद्गत्ति है जो सदैव चेतन रूपसे उन 
ध्येयोंकी प्राप्तिके लिए प्रयास करती है जो श्रेष्ठ ऑर वांछनीय हैं | यह 
अवश्य व्यक्तिकी योग्यता, प्रतिभा, छगन और व्यक्तित्वपर निर्भर है 
कि वह कहाँतक ध्येयको समझ सका है । ध्येयके स्वरूपका जिज्ञासु सदेव 
वस्तुगत नैतिक मानदण्डकी सहायतासे अपने मानदण्डको सुधार सकता 
है" सम्यक मानदण्डको समझनेके लिए. आत्मगत और वस्तुगत एवं 
वेयक्तिक ओर सामाजिक दोनों ही दष्टिकोणोंका उचित सन्तुलून अनिवार्य 
है। व्यक्ति ओर समाज दोनोंके हितकी समान रूपसे वृद्धि करनेकी 
प्रवृत्तिका सामान्य रूप ही नैतिक सदगुण है। इसका रूप समय और 
कालके अनुसार परिवर्तित होता है । 

नेतिक सदगुण और विशिष्ट सदगुणमें परम भेद देखना व्यर्थ है। 
नैतिक सदगुण विशिष्ट सद्गुणों द्वारा अभिव्यक्ति पाते हैं ओर विशिष्ट 
सद्‌गुण नैतिक सद्गुण द्वारा ही स्थायी मूल्य पाते हैं। यदि उन व्यक्तियों 
और संस्थाओंके लिए नैतिक सदु ण--दया, दान; न्याय आदि--सहायक 
नहीं हैं जो वास्तवमें योग्य पात्र हैं ओर जो उचित सहायता पाकर अपनी 
प्रतिभा और विशिष्टताको प्रस्कृटित कर सकते हैं तथा समाजके जीवनको 
संस्कृत, सभ्य और कलात्मक बनानेमें सक्रिय योग दे सकते हैं तो नैतिक 
सद्शुण व्यर्थ ओर अमूर्त हो जायँँंगे। कला और साहित्यका स्थायी मूल्य 
इसपर निर्भर है कि वे अपने सामाजिक उत्तरदायिव्वको कहातक निभा 
सके हैं। यदि चित्रकारकी तूलिका और लेखककी लेखनी सामाजिक 
जीवनको सुन्दर और मंगलूमय' बनानेमें असमर्थ है तो वह श्रेष्ठ नहीं है | 
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गुण एक व्यापक प्रत्यव है जिसके अन्दर पाप ओर पुण्य हैं। अपने 
खरूपकी अलुरूप वह पाप और पुण्यका सूचक है। चरित्रकी भावात्मक 
नेतिक श्रेष्ठता पुण्य है ओर अभावात्मक नैतिक योग्यता 
पाप है। यदि पहला यह बतव्मता है कि चरित्र नैतिक 
इृष्टिसे कितना मृल्यवान्‌ है तो दूसरा उसके नैतिक हासका शान देता है। 
वास्तवमें पाप ओर पुण्य चरित्रके गुण हैं । चरित्रके नेतिक स्वरूपको व्यक्त 
करनेके लिए ही इनका प्रयोग करते हैं। ये दोनों कर्म द्वार चरित्रको 
अभिव्यक्ति देते हैं। उचित कर्म एवं पुण्य, चरित्रकी श्रेष्ठताका सूचक है 
ओर अनुच्रित कर्म एवं पाप, चरित्रके दोषफा। उचित ओर अनुचित 
आधारपर भी पाप ओर पुण्यकों समझा जा सकता है | जब कर्म उचित 
एवं नैतिक मानदण्डके अनुरूप € तो वह पुण्य है ओर अनुचित पाप है | 

दोनों प्रत्ययोंका ऐसा भेद बतलाता है कि चरित्रके नैतिक विकार्सके 
बिना पुण्य सम्भव नहीं हे। ऐसे कम स्वतन्त्र संकल्पपर निर्भर हैं। जब 
विवेकी व्यक्ति स्वेच्छासे कत्तंव्यकै मार्गकी अपनाता है, तब वह अपने कर्म 
द्वारा अपने उन्‍नत चरित्रकों अभिव्यक्ति देता है। जब व्यक्ति नैतिक 
ध्येयको समझकर भी उसके विपरीत कर्म करता है तो वह पाप करता है | 
ऐसा कर्म उसके चरित्रके पतनका सूचक है। पाप ओर पुण्यका सम्बन्ध . 
व्यक्तिसे है अतः इनमें गुणात्मक भेद दीखता है। चरित्रकी नैतिक पूर्णता 
गुणात्मक अन्तरकी अपेक्षा रखती है | व्यक्तिके चरित्रका उत्थान और पतन 
समझानेके लिए कम पतन, अधिक पतन, अधिक श्रेष्ठ आदि वाक्योंका 
प्रयोग:किया जाता है। चरित्रकी अपूर्णतासे पूर्णतातकर्मे एक क्रमिक 
श्रृंखला मिलती है । 

पाप ओर पुण्य चरित्रके सूचक हैं। इस कारण कुछ नीतिज्ञ संकल्प 
द्वारा इनके स्वरूपकों समझाते हैं। यदि उचित मार्गको पकडनेके लिए 
आवेगों और प्रवृत्तियोपर अत्यधिक नियन्त्रण रखना पड़े अथवा त्याग 
लिए दृढ़ संकल्पकी आवश्यकता हो तो चरित्र अत्यधिक श्रेष्ठ है। 
इन्द्रियोका दमन करनेके लिए. ओर इच्छाओंको सन्मार्ग दिखानेके लिए 


पाप आर सुण्य 
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'जितुना अधिक प्रयास करना पड़े उतना ही अधिक पुण्य-च्श्त्र होनेका 
सूचक है| किल्‍््तु ऐसा भेद एकांगी है| इसे सर्वसामान्य मुल्क एंड नहीं मान 
सकते | वास्तवमें उन्नत चरित्रमे संकल्प ओर इच्छाके बीच*इन्द्र या तो 
'कम दीखेगा या दीखेगा ही नहीं | नेतिक दृष्टिसे जो व्यक्ति जितना ही कम 
विकसित होगा उसे उतना ही अधिक त्याग और प्रयास करना पड़ेगा | 
दो समान चरित्रके व्यक्तियोंकी श्रेष्ठताको इस आधारपर अवश्य आँका 
'जा सकता है | पर सम्पूर्ण परिस्थितिका व्यापक ओर सूक्ष्म ज्ञान ही पाप- 
पुण्यके रूपको निर्धारित कर सकता है। यदि कोई व्यक्ति मूर्खतावश ऐसी 
'स्थितिमें त्याग करता है जहाँ कि त्यागकी आवश्यकता नहीं है तो उसका 
आचरण चरित्रकी श्रेष्ठगाका सूचक नहीं है। नेतिक दृष्टिसे हम उसे 
'मूर्ख ओर अविवेकी कहेंगे | वही चरित्र श्रेष्ठ है जो समझ-बूझकर आवश्य- 
कतानुसार सहर्ष पूर्ण त्याग करता है । 
अभीतक जितने भी नैतिक प्रत्ययोँका प्रयोग किया है उनके मूलमें 
यह अनिवार्य मान्यता है कि संकव्प-शक्ति खतन्त्र है। बिना संकल्प-स्वा- 
न््यको 3८५ व॑ जैरि हे ३ 
2 जम पे माने का ए, नैतिक पत्यय अस्ति- 
सकल दि स्व झत्य है। संकव्प-स्वातन्त्य ओर उत्तर- 
दायित्व सापेक्ष हैं । दोनोंका सह-अस्तित्व है | 
नीतिशाख््र संकल्पको खतन्‍्त्रा मानकर कर्माकों आत्म-निर्णीत तथा 
'नियतिवाद और जनियतिवादको एकांगी सिद्धान्त मानता है। नियतिवाद 
अथवा अनियतिद्गदकी स्वीकार कर लेनेपर नेतिक उत्तरदायित्वपर घोर 
आघात पहुँचता है। मनुष्य अपने कर्मोके लिए दोषी नहीं रह जाता है | 
उसके कर्मोपर नेतिक निर्णय देना व्यर्थ हो जाता है। नीतिशासत्र यह 
'मानता है कि व्यक्ति अपने आत्म-निर्णीत करमोंके लिए उत्तरदायी है। यदि 
३. नेतिक जीवनमें संकरप-खातन्त्यका महत्वपूर्ण स्थान होनेपर भी 
नीतिज्ञोंम मतभेद है। अतः इसका विस्तारसे वर्णन करना आध- 
श्यक है जिसकी पूत्ति असके अध्यायमें की गग्री है। संकल्पका 
स्वरूप उत्तरदा यित्त्रके स्वरूपप्रर भी अधिक प्रकाश डालेगा । 
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वह ऐसे कर्म करता' है जो अशुभ हैं अथवा जिनका परिणाम बुरा है सो 
नैतिकता उस्स्हाएन कर सकती है कि तुमने ऐसा क्‍यों किया ./ विवेकशीछ 
और खतन्त्र थ्राणी होनेपर भी शुभ ध्येयके अनुरूप कर्म क्‍यों नहीं किया ? 
'अपनेको पूर्वग्रहोंसे मुक्त करके तथा क्षणिक आवंगापर नियन्त्रण रखकर 
तुमने न्‍्यायके मार्गको क्‍यों नहीं अपनाया ! उस ध्येयकोी क्‍यों नहीं 
अपनाया जो वास्तवमें घुभ है ? नेतिक दृष्टिसे ऐसा प्राणी अपने ही सम्मुख 
दोषी है, उसे अपनी ही आत्माको उत्तर देना पड़ेगा और यदि वह अपने 
दायित्वका निर्वाह नहीं.कर सकता है तो उसका कर्म निन्द्रनीय और 
दण्डनीय है 


अश्याय (४ 
संकल्पशाक्तिंकीं रुूवतन्‍्नता' 


अभीतक यह मानते आये हैं कि मनुष्यके कर्म आत्म-निर्धारित हैं | 
उसकी संकल्पशक्ति स्वतन्त्र है। वह अपने कर्मोंके लिए उत्तरदायी है| 
उसके कर्म नेतिक निर्णयका विषय हैं। इस अर्थमें 
संकल्पशक्तिकी स्वतन्त्रता आवश्यक नैतिक मान्यता 
है। ऐतिहासिक दृष्टिसे संकल्प अथवा संकव्पशक्तिके 
बारेमें दो परम विरोधी सिद्धान्त मिलते हैं : नियतिवाद 


मी 


(9०7) या अस्वच्छन्दतावाद (0-7 ९7वात या शा) 
और अनियतिवाद (छुए0०८फांग्रांश9) या स्वच्छन्दताबाद (]/9९7७- 
7907570) । इन दोनों मरतोंकां आलोचनात्मक अध्ययन यह बतायेगा 
कि इन मतावलरूम्बियोंने एकांगी दृष्टिकोणकोी सम्मुख रखा । नियति- 
वाद और अनियतिवाद दोनोंको ही समान रूपसे अनिवार्य मानते हुए 
तीसरे प्रकारके विचारक नैतिक कर्मोको आत्म-निर्णीत मानते हैं। आत्म- 
निर्णीत कर्मोंको ही शुम-अशुम, उचित-अनुचित कह सकते हैं | इन्हींका 
नेतिक दृष्टिसे मूल्यांकन कर सकते हैं । यदि इसके विपरीत यह मान छें, 
कि मनुष्यके कर्म आत्म-निर्णीत नहीं हैं, संकल्पशक्ति स्वतन्त्र नहीं हे तो 
नेतिक आदेश ओर नेतिक मान्यताएँ अर्थशून्य हो जायँगी | नेतिक दृष्टिसे 
जब यह कहते हैं कि (तुम्हें यह करना चाहिये, “यह कर्म उचित है', 
यह पाप है', आदि, तो इसके अर्थ यही होते हैं कि तुम इस कर्मकों 
करनेके लिए खतन्त्र हो, यदि ठुम ज्वाहो तो तुम्हारी कर्मशक्ति उचित 
मार्गकों अहण कर सकती है। संकव्पशक्तिकी खतन्‍्त्रताकों बिना माने 
नैतिक चाहिये! पागलका प्रल्प है। नैतिक आदरांकी प्राप्ति व्यक्तिके 


स्वतनम्त्र संकलप- 
शक्ति--आवश्यक 
सेतिक मान्यता 
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लिए उतनी ही असम्भव हो जायगी जितना कि किसी अन्धेके लिए, सुन्दूय 
दृश्य देखना । अशथ्ववा नैतिक आदर्श उस सुन्दर कल्पनाकी,भौति हमारे 
सम्मुख आयेगा' जो कि मूर्त ओर व्यावह्रिक रूप प्राप्त नहीं कर सकती 
ऐसी स्थितिमें नीतिशास्ककों अस्तित्वींन मान लेना अनुचित न होगा | 
इस सत्यको सम्मुख रखते हुए ही कांयने कहा कि नेतिक ज्ञान संकल्प- 
शक्तिको खतन्‍्त्र मानता है। संकल्पशक्तिकी खतन्त्रता नैतिकताकी आव 
इयक मान्यता है। स्वतंत्र प्राणी अपने कर्मोके लिए उत्तरदायी है | इसे 
तथ्यका स्पष्टीकरण करनेके लिए. आवश्यक है कि पहिले दोनों सिद्धान्तों--- 
नियतिवाद और अनियतिवादको समझ हें | 
हे नियतिवादियोंके अनुसार मनुष्यकी संक्रल्पशक्ति स्वतन्त्र नहीं रा पूर्व- 
निर्धारित है । उनका कहना है कि निर्णीत कर्ममें संकल्पशक्ति प्रेरणाके साथ 
समीकरण करती है ओर प्रेरणाका स्वरूप व्यक्तिके चरित्र- 
ब्थ्स्य-- , पर निर्भर है। अतः यदि व्यक्तिके चरित्रका पर्याप्त शञन 
ग्राप्त कर छें तो उसके भविष्यके आचरणके बारेसें भविष्यवाणी की जा 
सकती मु यह पहिलेसे ही बताया जा सकता है कि उसके कर्मोंकी 
रूप-रेखा केसी होगी। उसकी संकव्पशक्तिका बाह्यरूप क्‍या होगा 
जन्मके समयसे ही मनुष्यका अन्तःसंस्कार सामाजिक और भौतिक 
परिस्थितियोंसे प्रभावित होता रहता है। चरित्रका उत्थान और पतन उन 
परिस्थितियोंके आधारपर ही होता है। उन परिस्थियोंके शानकी द्वारा 
उसके चरिज्रका ज्ञान प्राप्त कर सकते हैं। घरित्रका ज्ञान प्राप्त करना ही 
उसके वर्तमान और भविष्यके कर्मोको समझना है। व्यक्तिके कर्म सदेव 
उसके कर्म करते समयतकके निर्धारित चरित्रकें अनुरूप होते हैं| उसका 
चरित्र बाह्य परिस्थितियों, बंशानुगत गुणों, मौलिक स्वभाव तथा परिवेशका 
योग है। . उन्हींके द्वारा उसका चरित्र निश्चित स्वरूप ग्रहण करता है। 
मनुष्यके कर्म उसके मौलिक स्वभाव, वंशपरम्पपा और परिस्थितिका 
अनिवार्य परिणाम होते हैं । इस प्रकार उसके कर्म पूर्वनिश्चित होते हैं । 
इस' आधारपर नियतिवादी कहते हैं कि यदि क्रिसी व्यक्तिके विगत 
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जीवनकी भलीमाति समझ लिया जाय तो निश्चित रूपसे कहा जा सकता 
है कि उसके कर्म केसे होंगे | किसी भी व्यक्तिके मोलिक-स़्भाव, परिवार, 
परिस्थिति, शिक्षा और वातावरण आदिका पयाप्त ज्ञार्स उसेके भावी आच- 
रणको स्पष्ट रूपसे प्रतिबिम्बित कर सकता है। यही नहीं, वह यहाँतक 
कहते हैं कि यदि दो व्यक्तियोंका मोलिकि स्वभाव ओर वातावरण बिलकुल 
एक सा हो तो उनके कर्म निश्चित रूपसे समान होंगे, मिन्न नहीं हो सकते । 
इस तथ्यकों समझानेके लिए वे उदाहरण देते हैं कि यदि ऐसे! दो जुड़वा 
भाश्योंकोी छें जिनके अन्तःसंस्कारों या मूलगत प्रवृत्तियोंमें पूर्णरूपसे 
समानता हो ओर जन्मसे ही उनका लालन-पालन समान रूपसे एक ही 
सामाजिक परिस्थितियोंमें हुआ हो तो वे सदैव एक ही रूपसे 
व्यवहार _ करेंगे ॥ नियतिवादियोंकि अनुसार उन भाइयोंका व्यवहार 
फिसी भी विशिष्ट आयुमें मिन्‍न अथवा प्रथक्‌ नहीं हो सकता। 
वे संकव्पशक्तिकों पूर्वनिश्चित मानते हैं । व्यक्तियोँके आचरणको 
उनके मूलगत खभमाव और भूतकालछीन परिस्थितियोंसे संचालित मानते 
हैं | संकल्पशक्तिकी स्वतन्त्रताका निराकरण करते हुए. वह मनुष्यके 
कर्मोको प्राकृतिक घय्नाओंकी माँति समझानेका प्रयास करते हैं। 
उसके कर्मोमें कार्य-कारणके नियमको घटित होते हुए देखते हैं | ये भूछः 
जाते हैं कि मनुष्य मैतिक प्राणी है। उनके अनुसार भनुष्यके विगत 
जीवनका पर्यात्त ज्ञान प्राप्त कर (कारणकों समझ ) लेनेसे उसके 
कर्म (कार्य) के बारेमें निश्चित रूपसे भविष्यवाणी की जा सकती है 

नियतिवादी मनुष्यको प्रकृतिका ही अंग मानते हैं। वे व्यक्ति (आत्म- 
चेतन प्राणी) के आचरण और प्राकृतिक घटनाओँकों एक ही नियमसे 
संचाल्ति होते देखते हैं। यही नहीं, वे अपने सिद्धान्तकी पुश्टकि लिए 
अनेक तक भी देते हैं। मनोविज्ञान (विशेषरूपसे आचारण्कद्व:), जीवशास्त्र, 
नतलशार्त्र (0॥7४7707००29), शरीरशास्र (?ए5४0]089), जनन- 
शास्त्र (५७०४८४८$), सर्वेश्वर्वाद (?०7०970), इश्वरशञान आदिके 
ज्ञानके आधारपर वे संकब्पशक्तिकी नियतिवादिताकों समझाते हैं । अधिक- 
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तर अपने सिद्धाज्तका- प्रतिपादन करनेके लिए उन्होंने इन्द्रिय संवेदनवादी 
($६४5७४०॥० ४०) ओर जड़वादी इृष्टिकोणको ही अपनाया है | 
[नियतिवादी अबने सिद्धान्तकी घुनमें यह भूल जाते हैं कि नम यह भूलजाते हैं कि व्यक्ति आत्म- 
प्रबुद्ध प्राणी है। उसकी अनेक सम्भावनाएँ है ओर वह इन सम्मावनाओंकों 
प्त्त कर्क लिए स्वतन्त्र है। वे व्यक्तिके आचरणको भोतिक घटनाकी 
भाँति देखते हैं | जिस प्रकार गणित-ज्योतिष द्वारा यह बतला सकते हैं कि 
सूर्य और चन्द्रमृहण कब घटित होंगे उसी प्रकार मनुष्यके स्वभाव, ब्ाता- 
वरण, बहिर्गत परिस्थितियोंके पूर्ण ज्ञान द्वारा वे मनुष्यके भावी कर्मोके 
बारेमे भविष्यवाणी कर सकते है ||अतीतके जीवन, अभ्यार्सों ओर अनु- 
भवोंका व्यक्तिकी वर्तमान मानसिक स्थितिके बनानेमें वेसा ही सहयोग रहता 
है जैसा कि उनके अनुसार किसी तरकारीके बनानेमें मसालों ओर उसके 
बनानेकी विधिका । 
| अनियतिवादियोंके अनुसार संकब्पशक्ति स्वतन्त्र है। मनुष्यके कर्म 
पूर्वनिधारित नहीं हैं। उसके कर्मोके बारेमें पहिलेसे कुछ भी निश्चित 
न रूपसे नहीं कद् जा सकता | मनुष्यका आचरण अनि- 
अनियतिवाद . . हे हक 
*+०->...._ श्वित होता है। उसमें अनेक प्रकारकी सम्मावनाएँ हैं | 
उसके कर्म प्रेरणाहीन होते हैं | नियतिवादियोंके विरुद्ध अनियतिवादियोंका 
कहना है कि संकव्पशक्ति प्रबल इच्छाके अनुरूप कर्म नहीं करती है । जब 
इच्छाओं में इन्द्र होता है तो संकव्पशक्ति बिना प्रेरणाके ही आकस्मिक 
चुनाव करती है | संकव्पशक्तिकी _ स्वतन्त्रता इसपर निर्भर है कि वह प्रबल 
इच्छा या प्रेरणासे समीकरण न कर क्षणिक आवेगसे कम कर लेती है| 
वह किसी भी इच्छाकों चुन लेती है। संकल्पशक्ति एक अज्ञात शक्तिकी 
भाँति है। उसके कर्म तात्कालिक आवेग या क्षणिक प्रवृत्तियोंसे संचालित 
होते हैं। कर्म करनेके पूर्व व्यक्तिके सम्मुख अनेक इच्छाएँ और प्रेरणाएँ 
होती हैं | किन्तु संकल्पशक्ति उनमेँसे किसीके अनुरूप कर्म करनेके लिए 
बाध्य नहीं है | वह उनसे प्रभावित नहीं होती, उसका निर्णय आकस्मिक 
होता है। अतः नियतिवादियोंका यह कहना कि भूत और वर्तमानके 
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जशाल॒के आधारपर भविष्यके कर्मोके बारेमें निर्णय छन्म, स्यथ्रा दस्साध्य 
है। अनुमानसे स्वत त नेतिक कर्मोके ्वरूपको निध्धारित करना, 
उनका पृर्वशान देना व्यर्थ है। स्वेच्छित कर्म किसी ऐसी +बस्तु अथवा: 
चरित्रका अनिवार्य परिणाम नहीं हैं जो कि पहिलेसे ही वर्तमान हो । 
'संकल्पशक्ति जिस क्षणिक आवेगसे कर्म करती है उसकी पूर्वसम्भावना 
'मनुष्यके भीतर नहीं होती । कर्म करनेके क्षणतक कोई भी ऐसी सम्भावना 
ज्ञात नहीं है जिससे कि व्यक्तिकी इच्छाका पता चल सके | संकल्पश क्तिका 
कर्म पूर्णतः एक नयी सृष्टि है । उसका कर्म स्वतन्त्र है। यहॉपर अनियति- 
वादी यह स्वीकार करते हैं कि कर्मका कर्ता व्यक्ति है, किन्तु यह निर्धारित 
चरित्र या प्रेरणापर निर्भर नहीं हैं । संकल्पशक्तिका स्वरूप व्यक्तिके उसी 
क्षणके व्यक्तिखपर निर्मर है। यह उस चरित्रपर निर्भर नहीं है जिसके 
स्वरूपका अभीतक निर्माण हुआ है अथवा जिसको लेकर वह उत्पन्न 
है। यदि इस खतन्त्रेतांका निराकरण कर दें तो नेतिकताके लिए. कोई 
स्थान नहीं है | संकव्पशक्ति प्रत्येक कर्मके लिए खतन्त्र है। कर्मरत संकल्प- 
शक्ति प्रेरणा ओर पूर्वनिश्चित चरित्रसे मुक्त है। उसका अपना एक जज्षेय॑ 
अस्तित्॒ है | व्यक्तिकी आत्मा सृजनशील है, वह प्रत्येक कर्ममें संकल्पशक्ति 
छारा नवीन रूपमें प्रकट होती है। मनुष्यके कर्म पूर्णरूपसे अनिश्चित 
हैं। यहाँतक कि उसके नैतिक ओर विचारयुक्त कर्मोके बारेमें भी भविष्य- 
वाणी नहीं की जा सकती, भले ही उसके विगत जीवनका इतिहास ज्ञात 
हो। [या दि जुड़वा भाश्योंका उदाहरण लें तो अनियतिवादियोंके अनुसार 
उनका व्यवहार किसी भी परिस्थतिमें समान नहीं होगा । दोनोंका व्यवहार 
सदैव भिन्न रहेगा । यह सम्भव हो सकता है कि जुड़वा भाइयोंमेंसे एक 
साधु निकल जाय ओर दूसरा चोर | 8 | अतः मानव-स्वभावकी बारेमें निश्चित 
पसे किसी ऐसे सिद्धान्त या नियमंकरों घुटित नहीं कर सकते जिसके आधार- 
'पर उसके भविष्यके आचरणकी बारेसें निश्चित रूपसे निर्णय दिया जा सकी 
दोनों ही सिद्धान्तोंके मुख्य विवादका प्रश्न यह है कि क्या दृढता- 
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पूर्वक कह सकते हें कि मनुष्यका भावी आचरण केसा होगा ? क्‍या उम्रके 
हे “', क्र्मका स्वरूप पूर्वनिर्धारित है ! नियृतिवादियोका 
हक 7 *« उत्तर स्वीकारात्मक है और अनियतिवादियोंका उत्तर 
प्रेरण 2 8) 0723 २8६ 

नकारात्मक । नियतिवादियोंके अनुसार मनुष्यका 
आचरण उसी प्रकार पूर्वनिर्धाद्षित है जिस प्रकारकी भोतिक घटनाएँ । बे 
आचरणवादियौंकी माँति मनुष्यकों प्रयोगशा व्यकी वस्तु समझते हैं। विश्लेषण 
द्वारा उसके सम्यक व्यक्तित्वको मानसिक और भौतिक प्रकृतिके अंशोमें बाँट- 
कर उसके आचरणकी बारेमें प्रामाणिक मविष्यवाणी करनेका दावा करते 
हैं। अनियतिवादियोंको इसके विपरीत मनुष्यके सम्यक्‌ व्यक्तित्वमें ज्वार-भादे 
उठते दिखाई देते हैं, वे उसके कर्मोको आवेगपूर्ण और प्रेरणाहीन कहते 
हैं; उसकी संकल्पशक्तिको उस रहस्यमयी शक्तिकी भाँति देखते हैं जिसका 
खरूप कर्म करनेके पूर्वतक बिल्कुल अनिश्चित और जज्षेय रहता है। 
इस अर्थमें मनुष्यका भावी आचरण पूर्वनिश्चित नहीं है। इन दोनों 
सिद्धान्तोंके अतिवादोंके मूलमें 'प्रेरणा' है । इन दोनोंने ही प्ररणाको 
विभिन्न अर्थॉमें समझा है। इच्छा, प्रेरणा, संकल्पशक्ति वथा आत्माके: 
सम्बन्धकों बाह्य लिया है अथवा निर्णीत कर्मके निर्माणात्मक अंगोंको 
असम्बद्ध माना है। वे भूल गये कि ये एक ही इकाईके अभिन्न अंग तथा 
एक ही सत्यके विभिन्‍न रूप हैं। निर्णीत कर्मका विश्लेषण बताता है कि 
प्रबछ इच्छा या प्रेरणा वह इच्छित ध्येय है जिसकी प्राप्तिके लिए आत्मा . 
प्रयास करती है। संकव्पदशक्ति अपने आमस्तरिक रूपमें आत्मा अथवा 
भावना और इच्छा है तथा बाह्य रूपमें आचरण है। नियतिवादी इस 
तथ्यको भूलते हुए-से प्रेरणा ओर संकव्पशक्तिके सम्बन्धकों बाश्च लेते' 
हैं। वे कहते हैं कि संकल्पशक्ति खतन्त्र नहीं है क्योंकि वह प्रेरणाके 
अनुरूप कर्म करती है ओर प्रेरणा आत्माके सखरूपकों व्यक्त करती है। 
इसी प्रकार अनियतिवादी कहते हैं ,कि संकल्पशक्ति स्वतन्त्र है क्योंकि यह 

इच्छा, आत्मा ओर चरिज्से प्रभावित नहीं होती है । 
इच्छा ओर संकव्पशक्तिकी भिन्‍न मानना भ्रमपूर्ण है। संकल्पशक्ति: 
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इच्छापर निभर हैं और इच्छाका सम्बन्ध चरित्र और आत्मासे है। इस 
अर्थम संकल्पशक्ति कोई ऐसी वस्तु नहीं है. जिसे आत्मा क्षघिक्षत किये हो 
ओऔर न यह वह अज्ञात शक्ति है जिसका आत्मासे भिन्‍न-अखित्व हो 
संकल्पशक्ति ही आत्मा है। अथवा संकल्पशकित वह आत्मा है जो श्ञात- 
रूपसे इच्छित बस्तुकी प्राम्िके लिए प्रयास करती है। जब इच्छाओंमें 
इन्द्र होता है तो इन्द्रों द्वारा आत्मा अपने ही विभिन्‍न स्तरोंकों अभिव्यक्ति 
देती है। इच्छाएँ सदेव विप्रयमूलक होती हैं ओर इन विषयोंक्रा उस 
आत्मासे सम्बन्ध होता है जिसके लिए कि ये उपयोगी होती हैं। अतः 
इच्छाएँ सदेव आत्माके चरित्रकों प्रतिविगम्बित करती हैं। इच्छाएँ केवल 
उन बिवेकद्दीन शक्तियों या ग्रवृत्तियोंकी भाँति नहीं हैं जो व्यक्तिको 
इधर-उधर नचाती रहें | इच्छाओंका सम्बन्ध किसी ज्ञात विषयसे है और 
इसी विषयकी प्राप्तिकि लिए आत्मा संकल्पशक्तिके रूपमें ज्ञातरूपसे 
बाहरकी ओर प्रवाहित होती है | निर्णीत कर्ममें इच्छाओंकी सन्तुष्टि द्वारा 
आत्मा स्वयंको सन्तुष्ट करती है । 

नियतिवादी एक वेज्ञानिककी भाँति मनुप्यके सम्यक व्यक्तित्वको 
छिन्न-भिन्‍न करनेका प्रयास करते हैं। उनके अनुसार व्यक्ति अपने समय 
.. ओर परिस्थितिका शिश्षु है। यह उनके सम्मुख अशक्त 
एकांगी' दृष्टि- 
चित है । उसका जीवन निम्न प्राणियोंकी भाँति क्रिया-प्रति- 
को णाकीो परि- 
णाम : नैति-.. “की जीवन है। उसका चरित्र भौतिक और मानसिक 
है शक्तियोंका योग है। उसके कर्म उसके चरित्रके 
कताअर्थशून्य _._ . ह हा 
अनिवार्य परिणाम हैं। उसको संकव्पदक्ति पूवनिधा- 
रित है। यदि व्यक्तिके कर्म पूर्वशक्तियोंक्रे अनिवार्य परिणाम हैं तो व्यक्तिको 
के कमी लिए उत्तरदायी नहीं ठहरा सकते; क्योंकि उसके कर्मोकीब्ाल्लि 
यात्रिक है। उसके आनरणपर निर्णय देना उतना ही अर्थश्वृत्य है जितना 
कि हवासे उड़ते हुए पत्तेपर देना है। जिस प्रकार बिजलीके बटनकों दबानेसे 
बिजलीकी बसी जल जाती है उसी प्रकार एक विशिष्ट परिस्थितिम व्यक्ति 
विशिष्ट रूपसे कर्म करता है| व्यक्तिके पूर्वनिर्धारित स्त्रूप अथवा कारणके 
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अनुरूप कर्स क़रनेबाली कार्यरत संकल्पशक्ति नैतिक निर्णयका विषय नहीं 
हो सकती ओस्न ऐसे कर्त्ाके सम्मुख कर्तव्य, पश्चात्ताप, आदि नैतिक 
मान्यताओंक/“ही कुछ मूल्य है। नियतिवादियोंकी प्रमुख भूल यह है कि 
उन्होंने व्यक्तिके चरित्रको वैज्ञानिक परिमाषामें बॉँधना चाहा | 'उसके 
आचरणका कार्य-कारणके नियमकी द्वारा स्पष्टीकरण करनेका प्रयास किया । 
सभी प्रबुद्ध विचारक यह मानते हैं कि मनुप्यकी कर्मशक्तिका क्षेत्र अत्य 
घटनाओंकी भाँति पूर्व घटनाओँपर आधारित नहीं है। व्यक्तिके कर्म 
आतक्रम-निर्णीत्‌ हैं । वह अपने कर्मोको अपना कहता है। शुमकर्म 
करनेपर उसे आत्मसन्तोष होता है एवं अशुभकर्म करनेपर ग्लानि 
और पश्चात्ताप | वह कहता है 'मुझे ऐसा नहीं करना चाहिये! और 
भविष्यके लिए दृढ़ संकल्प करता है। उस संकल्पका उसके जीवनमें मूल्य 
है। किन्तु नियतिवादियोंके अनुसार पश्चात्ताप तथा हृह्संकत्पके लिए 
मानव-जीवनमें कोई स्थान नहीं है | आत्मोन्‍नति, चरित्रका उत्थान, पतन 
ओर धार्मिक परिवर्तन आदि सब खोखली बातें हैं | 

.. किसी भी व्यक्तिका चरित्र उसके भूत और वर्तमान आचरण द्वारा 
पूर्णरूपसे व्यक्त नहीं होता है | उसमें अनेकों अविकसित सम्मावनाएँ हैं, 
अघटित घटनाएँ हैं | ज्ञानकी वृद्धि ओर अनुभवकी व्यापकता तथा तीजता 
उसका पूर्णरूपसे रूपान्तर कर देती हैं। एक मनुष्यक्ा स्वभाव ऐसा भी 
हो सकता है कि वह निन्‍्यानबे बारतक विशेष उत्तेजना पाकर एक ही 
तरहका आचरण करेगा और सोंवीं बार दूसरी तरहका। मनुष्य-स्वभावका 
अध्ययन यह भरीमाॉति बता देता है कि किसी दृढ' व्यक्तित्वके मनुष्यके 
बारेमे भी विश्वासपू्वक यह नहीं कहा जा सकता कि किसी विशेष परि- 
स्थितिमें उसकी क्‍या प्रतिक्रिया होगी । नियतिवादियोंने यह कहकर बड़ी 
भूल की कि मनुष्यकै कर्म पूर्वपरिस्थितियोंसे उसी प्रकार प्रभावित होते 
हैं जिस प्रकार भोतिक जगतकी घख्न्नाएँ | उन्होंने नेतिक उत्तरदायित्व, 
नैतिक आदेशका ही नहीं, नैतिकताका भी निराकरण कर दिया। मनष्यका 
व्यक्तित्व अपना है, आत्म-निर्मित है। नेतिक मनुष्य मात्र इच्छाओं तथा 
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परिस्थितियोंका प्राणी नहीं है। वह अपने विश्वेका निर्माता भी है। 


उसके नेतिंके बोद्धिक विकासके साथ उसकी इच्छाओं और इच्छित 
_बस्तुओंका स्वरूप बदल जाता है। वह अपने इच्छित कुर्मोंके लिए 
उत्तरदायी है | ' 

. अनियतिवादियोंके अनुसार मनुष्यकी संकव्पशक्ति उस शैतानकी 
भाँति है जो मनुष्यके संघटित व्यक्तित्व तथा चरित्रकी स्थिरताकी उपेक्षा 
करता है ओर अचानक किसी अनजाने पथसे आकर अपना काम पूरा कर 
जाता है| ऐसी संकल्पशक्तिकी सृष्टि प्रत्येक क्षणमें नवीन है। ऐसे अनजाने 
कर्मका क्ता होते हुए भी व्यक्ति उस कर्मको अपनानेमें कठिनाई प्रतीत करता 
| उसमें उसे अपने अविच्छिन्न व्यक्तिखका ग्रतिबिम्ब नहीं मिलता | वह 
कह सकता है कि यह कर्म उसके कर्म करनेके पूर्वतकके चरित्रका सूचक, 
उसके चिन्तन-मननका परिणाम नहीं है। उसका कर्म उस संकव्पशक्ति 
द्वारा किया गया है जिसपर उसके करित्र ओर इच्छोंओंका अधिकार नहीं 
| ऐसे आचरणको नेतिक इृष्टिसे अश्युभ नहीं कद सकते हैं | इस प्रकार 
संकल्पशक्तिकोी इस अथम स्वतन्त्र माननेवाले सैद्धान्तिकोँके लिए हृढ़- 
संकल्पका कोई मूल्य नहीं है। इस इृश्सि मानव-स्वभावमें संगति और 
एकता देखना व्यर्थ है ओर ऐसी स्थितिमें नैतिकताका लोप तो हो ही 
जायगा, साथ- ही मनुष्यका सामाजिक जीवन भी असम्भव हो जायगा | 
सामाजिक जीवनकी पूर्णता व्यक्तियोंके सम्यक्‌ चरित्रपर निर्भर है | प्रत्येक 
व्यक्ति कुछ सीमातक अपने तथा अन्य लोगोंके चरित्रकों समझता है, 
उनके आचरणके बारे अपनी सम्मति दे सकता है। वह अपने तथा 
दूसरोंके कर्मोका स्पष्टीकरण चरित्र तथा परिस्थितिविशेषक॑ नामपर करता 
है ओर उस परिस्थितिसे सम्बद्ध कर्त्तव्यके बारेमे भी सचेत है। किन्तु 
संकव्पशक्तिकी स्वतन्त्रताके पोषक प्रेरणाहीन कर्मोंकी ही स्वतन्त्र कर्म 
औहते हैं। नेतिक मनुष्यके लिए बिना उस प्रेरणाके कर्म करना, जो कि 
कर्ताकी बोद्धिक रुपसे कर्म करनेके लिए प्रेरित करती है, पशु-जीवनको 
स्वीकार करना है। वह जन्धप्रव्नत्तियों तथा आवेगोंका दास नहीं है, अपने 
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चरित्रका निर्माता. तथा अपने आचरणके लिए उत्तरदायी भी है। उसके 
इच्छित कर्म सामिप्राय होते हैं । उसकी संकव्पशक्ति उसकी आत्मा है। 
संकव्पशक्तिके बाह्मरूप द्वारा उसकी आत्मा सन्‍्तोष प्रास करती है | यदि 
हम इस अर्थमें संक्रव्पशक्तिकी स्वतन्त्रताको न मानें तो पाप-पुण्य, शुभ- 
अशुभ, उचित-अनुचित आदि नैतिक प्रत्यय अस्तित्वहीन हो जाते हैं। 
यदि मनुष्यकोी संकल्पशक्ति उसे समझ-बूझकर कर्म नहीं, करने देती 
ओर अन्धड़की तरह आवेशमें आकर उसे ऊपर-नीचे गिराती है तो निश्चय 
ही नेतिक मान्यताएँ एवं नैतिक आदेश काल्पनिक हैं | यही नहीं, संकल्प- 
शक्तिका मुक्त शासककी भाँति प्रत्येक क्षण ऐसा नवीन सृजन करना कि 
वह भूत और वर्तमानसे असम्बद्ध हो--मानव-च रित्रकी स्थिरता और अवि- 
छिन्नताको धूरमें मिलाना है। नैतिकता दृढ़-चरिजसे ही उद्भूत होती है । 
आवेगपूर्ण प्रेरणाहीन कर्म ओर नैतिकता आपसमें विरोधी हैं, तथा एक 
दूसरेके विनाशक हैं । 

निर्णीत कर्मके विश्लेषणने यह बतलाया कि आत्मा और संकल्पशक्ति 
एक हैं। आत्मा ही ज्ञातरूपसे इच्छित ध्येयकी ग्रामिके लिए प्रयास 
नर्णीत कर्म : * री है। संकव्पशक्तिका स्वरूप आत्माके स्वरूपपर 


आत्म-ति हि शै 
श्लोक «निर्भर है। उस आत्माका कया स्वरूप है जिसके द्वारा 
नयात्तवाद आर हर वि के रॉ न हें ? से क नि 2. 
अनियतिवाद_ ये जाते हैं ! क्‍या इसका स्वरूप निर्धारित 


नैतिक गुणों, वंशानुगत विशेषताओं, भृतकालीन 
कर्मों ओर मावनाओंका परिणाम है ? अथवा क्‍या कोई ऐसी सम्भावना 
सदेव रहती है जिसके आधारपर व्यक्ति अपने अभीके उचित, अनुचितके 
निर्णयके अनुसार कर्म कर सकता है, चाहे .उसके पूर्वके कर्म और अनु- 
भव कुछ भी क्‍यों न हों ! 

व्यक्तिके आचरणका अध्ययन यह बतलाता है कि व्यक्ति सदैव जिस 
प्रकार कर्म करता है वह एक विशिष्ट नियमके अनुरूप होता है। यह निर्यम 
उसके चरित्रका नियम है ओर चरित्र उसके जन्मजात मानसिक संस्कारों, 
वंशानुगत-गुणों तथा परिस्थितिका परिणाम है। साथ ही यह भी सच है 
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कि उसके चरित्र को पृ्णरूपसे समझना असम्भव हैं। चब्च्रिका निर्माण. 
ईरश्नेवाले तत्व अत्यन्त जटिल होते हैं। उनकी सफलतापूर्वक .गंगना करना 
सेड्डान्तिक रूपसे सम्भव होनेपर भी वास्तवमें असम्भव है। अतः प्रेरणा 
द्वारा निधारित कर्मोको प्राकृतिक घटनाकी भांति समझनेका प्रयास करना 
मूर्खता है | नैतिक कर्म यह भी बताता है कि संकव्पशक्तिकी 
स्वतन्त्रता इसपर निर्भर नहीं है कि कर्म प्रेरणाहीन हैं, किन्तु इसपर है 
कि वह प्रेरणा द्वारा निर्धारित हैं। प्रेणा नैतिक प्राणीके स्वरूप- 
को अभिव्यक्ति देती है। मनुष्यका चरित्र सहजप्रब्ृत्तियों और आवेगोंका 
 ऑडरिधियद नहीं है । उसके कर्म स्वयं उसे तथा उसके सम्पर्क आने- 

वालोंको चमत्कृत नहीं करते हैं| वे आत्म-निर्णीत होते हैं; उसके चरित्र 
अनुरूप होते हैँ | नतिक जीवनके लिए दृढ़-चरित्रका निर्मोण आवश्यक 
है और चरित्र विशेष अभ्यासोंसे निर्मित जगतकी अपेक्षा रखता है। 
शुभ-चरित्र शुभ-अभ्यासोंका संगतिपूर्ण विधान है। उसकी संकव्पशक्तिमें 
एकरूपता मिलती है । उसके निश्चय उसके चरित्रसे समानता रखते हैं । 
उसके कर्मों के बारेम कुछ सीमातक निश्चित रूपसे कहा जा सकता है। 
इस अथ्थर्में नीतिशास्त्र नियतिवादकों मानता है। यदि नियतिवाद 
न्‍म्यासोंकोी समानताका सूचक ६, तो वह आवश्यक है। नियतिवाद 
सामान्यतः खुला नताका दूसरा रूप है। यह समानता नेतिक जीवनके 
लिए आवश्यक दे | नेतिक प्राणी हर क्षण गिरगिय्की माँति रूप नहीं 
बदलता दे । उसका व्यक्तित्व आत्म-निर्धारित है। उसका जीवन नियम- 
बद्ध है । उसकी संकल्पशक्ति इस नियमके अनुरूप कर्म करती है। उसके 
आचरणम एकरुपता आर व्यवस्था मिलती है। उसके आचरणका नैतिक 
रूपसे समान होना अनिवार्य है। वह विवेक और बुद्धि द्वारा परिचालित 
है, नकि क्षणक आशेग द्वारा | 
नैतिक प्राणी आध्यात्मिक प्राणी है| वह आत्मोन्नतिके लिए प्रयास 
करता है | संस्कृति ओर सम्यताका उपासक है। उसका नेतिक ज्ञान उसे 
बताता है कि बह 'नेतिक चाहियेके अनुसार कार्य कर सकता है। वह 


११० नीतिशास्त्र 


स्वतन्त्र है.। अपने चरित्रको विकसित कर सकता है, नये अभ्यासोंकी 
नींव डाल सकता है; पर यह भी सच है कि प्रत्येक व्यक्तिकी सम्मावनाएं' 
सीमित हैं | वह अपनी मानसिक, शारीरिक ओर भोतिक ग्रकृृतिपर निर्भर 
है। इस निर्भरताके साथ ही वह आत्म-चेतन प्राणी भी है। वह अपने 
ध्येयकों समझता है | अपनेको बाह्य-बन्धनोंसे सुक्त कर सकता है। उनके 
प्रतिकूछ कर्म कर सकता है। अपने कर्मोके स्वरूपको स्वयं निर्धारित कर 
सकता है ओर अपना उन्नयन कर सकता है। यह सभी मानेंगे कि 
व्यक्तिका वर्तमान चरित्र विभिन्न शक्तियोंका परिणाम है | किन्तु 
व्यक्तिकी आकांक्षाएँ ओर सम्मावनाएँ भविष्यकी ओर इज्धित करे 
उसे बताती हैं कि इस परिणाम” से ऊपर उठनेकी उसमें शक्ति 
ओर सामर्थ्य है। इस अर्थमें उसके कर्म आत्म-निर्णात हैं | वह समुझ- 
बूझकर कर्म कर सकता है। अपनी वास्तविक आत्माकै आदेश एवं अति- 
स्क्ति आदेशकों मान सकता है। यही संकब्पशक्तिकी स्वतन्त्रता है। 
कर्तव्य तथा नैतिक मान्यताएँ आदिकी धारणाएँ इसी स्वतंत्रताकी सूचक 
हैं। इन धारणाओंका उसके जीवनसे चेतन-सम्बन्ध है | वह परिस्थिति- 
विशेषमें अपने सामर्थ्यके अनुकूल जिस नियमको सर्वश्रेष्ठ समझता है, उसे- 
कर सकता है। यही उसका नेतिक कर्तव्य है। कर्त्तव्यका आदेश उसे 
अनुचित मार्गकी ओर झकनेसे बचाता है। उसे बताता"छै. कि अभी 
बौद्धिक पश्च ही होनेके कारण वह भावनाके झंझावातमें खो रुकृता है | 
उसे अपनी स्वतन्त्र संकव्पशक्तिके द्वारा निम्न-प्रवृत्तियों, कुण्ठित-भावनाओं- 
का उच्चतम ध्येयके लिए उन्नयन करना चाहिये। उसकी संकव्पशक्ति 
उसकी बोद्धिक ओर भावुक प्रकृतिको संगतिपूर्ण एकलमें बाँध सकती है । 
चिरन्‍तन सुखके लिए, क्षणक सुखका निराकरण कर सकती है। उसे 
संस्कृतिके उच्चतम शिखरकी ओर ले जा सकती है। मनुष्य टढ़-संकव्पु 
द्वारा भविष्यके आचरणको सुधारजन्रेका प्रयास कर सकता है | संकल्पशक्ति- 
को स्वतन्त्रताके कारण ही वह दुनिवार बुरे अम्यासोंकों त्यागनेमें सफल 
होता है| प्रारम्भमें उसे बुरे अभ्यासोंकों छोड़नेमें कठिनाई होती है किन्तु 
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बीरेश्रीरे उसकी कमंशक्ति हृंढ़-अभ्यासोंकों दुर्बछ कर उनपर जी 
नाती है । आत्मोन्‍नतिके लिए संकव्पशक्तिकी स्वतन्त्रता आवश्यक मन्यिती 
है सेब आवेगपूर्ण कर्मोकी सचक नहीं, आत्मोन्‍न तिकी सूचचक 
है । जहाँतक व्यक्तिके शुम-अभ्यासोंका प्रश्न है, उसकी संकल्पशक्ति नियति- 
वाद, स्थिरता, दृढ़ता, संकल्प ओर संस्क्ृतिकी द्योतक है। यहॉपर यह न 
मूलना चाहिये कि यह नियतिवाद प्राकृतिक नियतिवादसे भिन्‍न है। इसमें 
आत्मोन्‍नतिके लिए बिस्तृत क्षेत्र है। नेतिक नियतिवादमें संकव्पशक्ति 

ख़बन, है । उसको पूर्णस्वतन्त्रता इसपर निर्भर है कि वह अपने कर्च॑ब्योंके 
प्रति पूर्णरूपसे जागरूक है। इस प्रकार मनुष्य परिस्थिति, परिवेश और 
स्वभावकी सीमाओंँसे बद्ध होनेपर भी अपनी आत्मोन्‍नतिके लिए प्रयास 
कर सकता है क्योंकि उसके कर्म आत्म-निर्णीत हैं | 
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(मैतिक निर्णयके मानदण्डका प्रश्न वास्तव नेतिक चेतनाके विकासक 
प्रध्न है | नेतिक चेतनाके विकासके ऐतिहासिक अध्ययनसे प्रकट हेप्ता है 
विषयप्रदेश . करे प्रकारनैतिक निणय अनेक बर्बर स्थतियाँ 

को अतिक्रम कर आजंकी विकसित अवस्थामें पहुँचा 

है । उसका म्रापदण्ड अब वैयक्तिक अथवा एकदेशीय नहीं रह गया है। 
वह साव॑भौम प्रामाणिकता प्राप्त कर चुका है |)उसका ध्येय सार्वभौमिक 
कल्याण ओर उसका निर्णय मानवताका निर्णय है । । 
यह कहा जा चुका है किन तिक निर्णय स्वेच्छाकृत कर्मोंपर दिया 
जाता है अथवा उन कर्मोपर, जिन्हें बुद्धिजीवी स्वतन्त्रतापूर्वक करता है | 
लियस और के अबन यह है कि वह कौन-सा-आपदण्ड है जिसके 
आधारपर कर्मोकों नैतिक अथवा अने'व्क कहते ६, 
उनके ओचित्य-अनोचित्यपर निर्णय देते उपकर्मोके 
स्वरूपको समझनेके लिए. मुख्यतः झुभ- अशुभ उचित-अनुखितका 'कोग 
किया जाता है कर्मके विशेषणोंके रूपमे अन्य जितने भी शब्द मिल्दे 
वे किसी-न-किसी रुपमें इन्हींके पर्यायवाची हैं। हे कर्म शुभ है जो ध्येय 
की प्राप्तिके छिए उपयोगी है ओर वह कम उचित है जो मिव्मके अनुरूप 
है इन अथॉपर ध्यान देनेसे यह प्रतीत होता है कि किमोंका मूल्यांकन 
करनेके लिए दो भिन्न मापदण्ड हैं: एक ध्येय सम्बन्धी ओर दूसरा, 
नियम सम्बन्धी 0 «.../-/-/य<य्र्झजछ 
हक विभिन्‍न सापदण्डोंकी धारणा वास्तवमें, मिथ्या है। नियमोके 
उद्गमक इतिहाससे ज्ञात होता है कि निर्णयका मापदण्ड एक ही है | यदि 


ध्येयकी समस्या 
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अह लजेल आय आय कि मानव-विकासमें ध्येय अ र निय्‌ 
जल कोन सा मापदण्ड पूर्वनिधारित हुआ तो प्रथम दृष्टिसें 
ऐसा प्रतीत होता है कि नियमका मापदण्ड ही पहला 
भापदण्ड है | (नियम खोतपर ध्यान देनेपरु)यह ग्रान्ति दूर शो जाती है 
आर (वह स्पष्ट हो जाता है कि व्यक्त अथवा अबव्यक्त रूपमें नियमसे पहिले 
ध्येयकों अस्तित्व अनिवाय है । बिना ध्येयके नियमका निर्माण सम्भव नहीं 
है [नियम थ्येयका अनुगामी है, पूर्वगामी नहीं हो सकता । आदि कामें 
हि: 25 ने व्यक्ति, समाज एवं समुदायकी आवश्यकताकी पृत्तिके लिए ही 
यमाकी निर्माण किया ।] उनकी चेतनाने जिन नियमोंको प्रत्यक्ष अथवा 
अप्रत्यक्ष रूपसे उपयोगी माना, आजकी ' नैतिक चेतना उन नियमौको 
अनुपयोगी, अहितकर तथा हामनिप्रद कह सकती है; किन्तु, आदिम 
चेशनाका मानव जिन भौतिक परिस्थितियों, जिस वातावरण तथा जीवन- 
यापनके जिन साधनोंके बीच रहता था एवं(ठैस समय उसका जो मान- 
सिक-कायिक अस्तित्व था, वह तब उनसे अधिक स्वस्थ नियम नहीं बना 
सकता था || उस समयक्री 'अविकसित चेतना ध्येय स्वरूपको अधिक 
निश्चित एवं स्पष्ट कुर सकनेमें असमर्थ थी [(ध्येय, नियमोंकी प्रामाणिकता 
'कर्त्तव्य, 0 उत्तरदायित्व आदिक बारेमें न तो वह सचेत थी और 
न उसे इब्क़े बारेमें कोइ जिज्ञासा ही थी |) उसने झुण्ड, जाति एवं ससु- 
लए हितकर नियर्मोकीं स्वभावतः ही अनायास रूपसे अपनाया | 
चर उसकी नैतिक चेतनाकी सम्भावित स्थिति थी। आजकी विकसित 
नचेतनाकी तुलनामें वह अविकसित, अर्धव्यक्त तथा सुप्त थी ।१ 
येयकी 'पूत्तििके लिए ही नियम बनाये गये जो निरम्माणात्मक हृष्टिसे 
के लिए साधनमात्र थे। किन्तु व्यावह् रिक जीवनसे उन्हें ही प्रधानता 
5 मिली पे आचरणमें व्यक्तिने उन्हींकों प्रमुख 
आदेशके रूपमें. | सही कारण है कि सर्वप्रथम नैतिक आदे 
बह बाह्य आदेशके रूपमें प्रकट हुआ | नेतिकताकी अमि- 
प्रकट हुआ रे ६५ जमे इ रे 
व्यक्ति सर्वत्र-विभिन्‍्न देश-कालॉमि इसी रूपमें हुई । 
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व्यक्तियों पर व जातियोंकी सहजप्रेरणाओं, आवबेगों ओर इच्छाओंपर उस 
नेतिक-आत्माने नियन्त्रण नहीं रखा किन्तु (वाद्य शक्तियोंने +अर्थात्‌ प्राकृ) 
तिक, सामाजिक, देवी आदि शक्तियोंने उसे नियुन्त्रित“रच्ए-्--स्त' 
शक्तियोंने बाह्य आदेशोंके रूपमें स्वाभाविक प्रद्ृत्तिवोंी दमन किया )) 
इस स्थितिमें कर्म ओर परिणामकों महत्व दिया गया, न कि प्रेरणाकी 
पवित्रता ओर चरित्रकों । (अतः नैतिक नियम अपने अभ्युदयक्रारुमें बाह्य 
आरोपित नियम थे, न कि आत्म-आरोपित )) उन्होंने आचरणके बाह्म 
पक्षपर निणय दिया, न कि आनन्‍्तरिक पक्षपर | 

तिक नियमकी सर्वप्रथम वह स्थिति मिलती है जब कि व्याक्तो 
अहेरियोंका जीवन बिताता था ॥| (पाकृतिक आवश्यकताएँ उसके जीवनकों 
संचाल्ति करती थीं, उसके कर्म अधिकतर आदवेग- 


ऐतिहासिक स्पष्टी- 
करण : अस्थिर जन्य होते थे ।) वे दूरद्शितासे रहित, चिन्तनहीन, 
हक परिणामके विचारसे मुक्त थे। ऐसे कर्मोंकी केवल 


वेयक्तिक आवेगोंसे प्रेरित कहना भी उचित नहीं है । 
उस युगका व्यक्ति अपनी जाति, समुदाय अथवा छुण्डका सदस्य था | 
अनुकरण और संकेत” का उसके जीवनमें स्थान था | जो कुछ भी उसने 
देखा उसे उसी रूपमें सहज भावसे स्वीकार कर लियों५८वुह जातिके 
'प्रचलनों, रीति-रिवाजोंसे बद्ध था ओर प्राकृतिक शक्तियेंके झैशप्नतोंसे भय 
भीत था। वह अपने दल्के मुखियाके आदेशको परम आदेश मच्छई था। 
(धीरे धीरे वह इस अस्थिर अवस्थासे ऊपर उठा | उसके व्यवरियर् 
जीवनने आँचरणके विशिष्ट नियमोंकोीं जन्म दिया। किन्तु नियमोंका 
निर्माण करनेपर भी वह प्रचरूनोंसे ऊपर नहीं उठ 





' स्थिर जीवेन; जल 2 
नियमोंका.. |) वास्तवमें नियम द्वारा उसने प्रचलनोंकों ही 
स्पष्ट रूप दिया। अत: नियम अपने मूल रूपमें पचलन 
जन्मदाता १ । है जै |; हि है 
प्रचकित. हैं। जैसा (कि प्रथम अध्यायमें कह चुके हैं. एशॉड 
तैतिकता मोरेस शब्द प्रचढनके सूचक हैं। समुदायों, 


जातियों ओर राष्ट्रीकी नैतिकताके .निर्माणमें इन प्रच- 
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लनोंका अत्यधिक योग रहा है। इतना अवश्य है कि जब प्र चने न्निबम 
बने तो उनमे अनायास ही कुछ परिवर्तन आ गये। उदाहरणार्थ, जबें हत्या 
आडि.इ्मकि लिए द॒ण्ड विधान बनातो प्रतिशोघ, हेष आदिकी घारणा- 
ओंको न्यायकी स्पष्ट घारणाने आबत कर दिया । (नियमोंका यह युग: 
प्रचलित नेतिकता (८प४४०४ल्‍४४ए .9०08॥79) का युग था। >> आह८ 
प्रचलनसे निर्देशित आचरण नैतिक आचरण है र ८2] ! आओ 
( प्रचलित नेतिकता ही प्नात्मक नतिकता 4:07 मी 7०79) 
के रूपमें प्रकट होती है | यह धनात्मक नियमोंको जन्म देती है। घनात्मक 
नियम वह नियम हैं जिन्हें समाजके कल्याणके लिए. 
जनसमुदाय स्वीकार करता है अथवा वे नियम जिन्हें 
कोई समाज, जाति या देश अपने समयके कर्मोक्े 
'खदसतकों निर्धारित करनेके लिए स्वीकार करता है 2 इन नियमोंका 
सम्बन्ध आचरणके बाह्य पक्षसे है। कर्म ओर परिणाम ही निर्णयका लक्ष्य 
है। (वास्तव धनात्मक नियम या धनात्मक नैतिकता प्रचलूनों, रीति- 
रिवाजों, विचारशून्य परम्पराओऑपर आधारित होती है। मानव-जीवनकी 
विभिन्न स्थितियोंने ही जाने-अनजानेमें उसे जन्म दिया है 9 उसकी कम 
विकसित बुद्दिकअपनी शक्ति, शान और आत्मचेतनाके अनुरूप भोतिक' 
देहिक, सुश्नाजिक, भोगोलिक आवश्यताओंकी पूत्तिके निमित्त नियम 
'बनाये “ज्तत्पश्चात्‌ भय, विश्वास तथा अमभ्यासवश वह उन्हींका यन्त्रवत्‌ 
फलन करने लगा । ऐसे अनेक नियम अथवा बाह्य आदेश हैं जिनका 
.... ग्रचलनों ओर रीति-रिवाजोंके बारेमें यह. मानना पड़ेगा कि उनकी 
उत्पत्ति अकारण नहीं हुईं । उत्पत्तिके कारणोंपर प्रकाश डालना, 
उनका बोद्धिक स्पष्टीकरण करना अवद्य दुरूह एवं असम्भव हे । 
उस स्थितिके व्यक्तियोंका बाद्धिक एवं मानसिक घरातल क्या था, 
उन्होंने अपने समयकी स्थिति-विशेषकों केसे समझा, क्‍या प्रति- 
क्रिया रही, नियसका निर्माण करनेके पीछे क्‍या प्रेरणा थी आदि 
समझे बिना उत्पत्तिके कारणपर प्रकाश नहीं डाला जा सकता । 


उसके घिभिन्न 
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,पालनुऋरता है ओर साथ ही जिन्हें अनिवार्य मानता है | वे प्राकृतिक 

में, जातिके नियम, सामाजिक नियम, राजसत्ताके नियम, अधिकारों" 
एवं शक्तिशाली व्यक्तियों द्वारा बनाये गये नियम इत्याद्रि.हैं'+-रूबकेल 
अतिरिक्त उसने शात्र, श्रुति, पण्डित, साधु-सन्तोंके आद्देशोंको भी अनिवार्य 
माना | इन अनेक आदेशोंका पालन उसने हर्ष और उत्साहके साथ किया 
ओर अब भी कर रहा है। 

(सम्यताका प्रथम चरण बाह्म-नियमों अथवा प्रचलित नेतिकंताका 
चरण था |) उस समयका व्यक्ति झुण्डका सदस्य था। उसका अपना 
स्वतन्त्र अस्तित्व नहीं था। वह प्रचलनों, रूंढ़ि- 
रीतियों और नियमोंके जगतमें रहता था |) उसका 
| विश्व जातिका विश्व था। उसके नैतिक निर्णय 
झुण्ड, जाति एवं समाजकी प्रचछृनोंको अभिव्यक्ति देते थे। जातिके आश्च- 
रणका अनुकरण करना उसका कर्त्तव्य था| सामाजिक व्यवस्थाके ज़ियमोंका 

पालन करना उसका एकमात्र ध्येय था। जाति-चेतना उसे शासित 
करती थी । उसकी विवेकशक्ति एवं विधि-निषेधात्मक बुद्धिने अपना 
व्यक्तित्व तथा अपनी स्वतन्त्रता जाति-चेतनामें खो दी थी | जाति-चेतना 
ही उसके कर्मों तथा अन्य व्यक्तियोंके कर्मोपर निर्णय देतोक्ली । जातिकी 
भलाई तथा उसके सम्मानको रक्षा ही उसके जीवनका ध्येय, । उसके 

नियमोंका अन्धानुकरण ही नैतिकता थी । वह यह मानता था '्ड 
लित सीतिक अनुरूप कर्म ही उचित ओर शुभ कर्म है। औचित्य-अन्ी- 
चित्यका परममापदण्ड जाति ही है। जातिके नियमोंमें अनन्य श्रद्धा और 
विश्वास रखना अनिवार्य है। अतः उन नियमोंके विरुद्ध कुछ करना 
तो दूर रहा, वह उनके विरुद्ध सोचनेतककी कल्पना नहीं कर सकता था | 
वास्तवमें व्यक्तिके लिए प्रचलित नेतिकताका द्वाष्छ तानाशाही राज्य था | 
वह उसकी स्व॒तन्त्र तक॑बुद्धिकों विकसित करनेके बदले उसे कुण्ठित दर 
देती है। प्रचलित नेतिकताके अनुसार नियरमोंकी प्रामाणिकतापर 
सन्देह करना भयंकर पाप है, उनके ओचित्यकों, समझनेका प्रयास 


प्रचलित नेतिकता- 
का मानव 
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काना नरकका मार्ग खोजना है ओर निर्धारित कत्तंव्योंकी संहिताक्ो ज्यं 
हा स्वीकार कर लेना ही नैतिकता है। ऐसे स्थिर नियमोंकों पूजनेद 
अिकलिक शमी जिक_ .हितकों अपना लक्ष्य नहीं बना सकता था । विक 
साथ प्रगति करनेके बदले वह कद्ठ रप्न्थी हो गया। नियर्मोंका अन्धानुद 
करनेके कारण उसने दुष्कर्मों ऑर अनेतिक आचरणको अपना छि: 
नियमोंके छोतकी ओरसे विमुख हो जानेके कारण वह उनका पालन वें 
अम्यासू ओर भयवश करने ढगा | उसने उन नियमोंके मूलतत्वकों 
उनकी, उपयोगिताको समझनेका प्रयास नहीं किया । वह धीरे-धीरे नें 
ज्ञान-शून्य हो गया। वह रीति-रिवाजोंकों ही सब कुछ मानने लगा । ने 
संहिताओं, प्रचलित घारणाओं, विश्वास तथा धामिक आस्थाओं के अन 
आचरणको ही वह छुम समझने रूगा | उसकी दृष्टिमं वही व्यक्ति ने 
गुर्णसम्पन्न रहा जो प्रचलित मान्यताओँका मूक भावसे पशुबत्‌ प 
करता हो ; जिससे प्रचलन-रूपी तलवारकी धारका भय अमानु' 
असामाजिक ओर अनेतिक कर्म करवा देता हो | 
ऐसे व्यक्तिके आचरणको नुतिक आत्मा संचालित नहीं करती ब 
धुरस्कार ओर दण्डक्ी भावना, पड़ोसीका भय, परिवेश, राजसत्ता 
परिवारका मोह़“औदि बाह्य प्रतिबन्ध परिचालित करते हैं | उनसे भय 
होकर वह झुक विशिष्ट प्रकारसे कर्म करता है। ये उसे आदेश देते हैं 


हक... कप कं 
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खुीकार करता ६। बिना समझे-बूझे नियमोंक्रा पालन करनेवाला & 
यह करना चाहिये अथवा “यह करना उचित है आदि तथ्योंकी 3 
तथा आचरणकी आन्तरिक पक्षकी ओरसे अचेत है। उसके आचर 
बागडोर प्रचलनोंके हाथमें है। वह उनकी सत्ताको बिना आपत्ति 

_ विरोधके चुपचाप स्वीकार कर छेता है। उनके विरुद्ध उसके माः 
किसी प्रकारका संकल्प-विकल्प नहीं उठता | जिस वातावरणमें वह प 
ओर रहता है उसके नियमोंका पालन करना ही उसके लिए स्वर्ग है 
उसका उल्लंघन करज्ञा ही नरक है | 
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ह 5. ऐसे ब्यक्तिका आचरण नैतिकताकी कसोटीमें खरा नहीं उतर सकता-। 
भगवान , नरक, राजसत्ता, शक्तिशाली व्यक्ति; पड़ोसी, अदृश्य शक्तियाँ- 
आदिसे भयभीत होकर कर्म करना अनेतिक है। प्रद्चत्रिः“नैदिकलका 
अन्धानकरण करनेवाला, अपने स्वतन्त्र अस्तित्वको मृलनेवाला , बुद्धिकों 
कुष्ठित करनेवात्य, नेतिक ज्ञानपर रीतिका पदा डालनेवाला व्यक्ति सबकुछ 
होते हुए मी नैतिक मानव नहीं ह। प्रतद्यपी तथा घर्मोन्मादी व्मेग़ोंके पशु 
सहश व्यवहार करनेका यही कारण है कि उन्होंने अपनेको बाह्य नियमों 
तथा आडम्बरोमें सीमित कर दिया है। उन नियमोंका पालन करे हम 
कहो पहुँचेंगे, इसे समझनेका प्रयास नहीं किया है। जीवनका क्‍या ध्येय 
है! सुख कैसे प्राप्त हो सकता है ! कल्याणके क्या अर्थ हैं! आदि 
समस्याएँ उनके जीवनमें नहीं उठतीं। यही कारण है कि वे नियमोंकी 
कमियों और बुराइयोंकी ओरसे उदासीन हैं। यह विरक्ति ही उनसे जड़- 
नियमोका पालन तथा अनेतिक कर्म करवाती है| स्थिर नियमोंका पालन 
करना नैतिकता नहीं है। वही नियम नेतिक हैं जो मानवताके विकास और 
कल्याणके लिए शुम हैं। विज्ञान और कव्यकी उन्नति, सभ्यता और संस्कृति- 
का विकास, ज्ञान ओर अनुभवकी वृद्धि एवं जीवनका ह्यांगोपांग अभ्युदय 
नियमाँमें मी परिवर्तनकी अपेक्षा रखता है। एक ही नियम शैघ कालों और 
परिस्थितियोंमें मान्य नहीं हो सकता | व्यक्तिकी मानसिक-का कि: स्थिति, 
उसकी आवश्यकता ओर परिवेश, समाजकी आर्थिक स्थिति 
चेतना, ओद्योगिक और राजनीतिक क्रान्तियाँ नियमोंके सापेक्ष महख॒कों सो 
झाती हैं। परिस्थिति और समयके अनुसार कत्तंव्यका रूप बदल जाता है | 
किन्तु विवेकहीन प्रचलनोंका दास मानव इस सत्यको नहीं समझ पाता | 
इसमें सन्देह नहीं कि अपनी प्रारम्भिक अवस्थामें नेतिक नियम प्रचलित 
लोकिक नीतियों और अनीतियोंके सूचक रहे | किन्तु कालक्रममें अनुमें 
अनेक त्रुटियाँ 'आ गयीं, वे व्यावह्यरिक आवश्य- 
कताओंकी पूर्ति नहीं कर सक्रे । वास्तवमें प्रचलित 
नेतिकताका राज्य अविवेकका राज्य है। यह अपनी 


शचलित नेतिकता- 
की दुर्बलताएँ 
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ग्रजाकी स्वतन्त्र बुद्धि ओर विवेककी निष्किय कर देता है परिणाम: 
स्वरूप प्रजा 'ियमोंको यरम मान लेती है। वह अबोद्धिक आचरणको 
छिपनत ऐेती है और समझ-बूझकर कार्य नहीं करती। ध्येयको समझनेका 
प्रयास किये बिना ही स्थिर नियमोकोीं अपना लेती है। अपरिवतनशील 
नियम नेतिक विकासमें बाधा डालते हैं। वे जीवनकी प्रगतिकी लि 
अनुपयोगी हो जाते हैं ओर व्यावह्यरिक कठिनाइयोंको नहीं सुलझा पाते । 
थे जनसाधारणको - अन्धविश्वास, रूढिप्रियता, चमत्कारवाद एबं थोीथी 
आस्क्म्ओं-विश्वार्ोसे जकड़ देते हैं ओर इस बातपर जोर देते हैं कि रूड़ि 
>शीतियों, इंश्व रीय नियमों, आस वाक्‍्यों, श्रुतिसम्मत स्तों, आगम-निग्मोंक 
रहस्यों, धार्मिक आस्थाओं ओर कथनोंकों बुद्धिसे ग्रहण करनेका प्रयास 
नहीं करना चाहिये। क्योंकि कैवछ वही लोग (पादरी, मसीहा, पण्डित 
आँदे) इन्हें समझ सकते हैं जिन्हें मगवद्‌ अनुकम्पा प्राप्त दे। जनसाधारण 
यदि इनके उपदेशों और आदेशोकोी नतमस्तक होकर स्वीकार नहीं 
करेगा तो उसे भयंकर यातनाएँ सहनी पड़ेंगी | 

शबातनाओंसे अस्त ओर भयभीत व्यक्तियोंने प्रचलित नैतिकताके 
अनुरूप कर्मको शुभ, ओर उचित कहा | नैतिक दृष्टिसे जिन्हें विवेक- 
सम्मत कर्म कक़तें हैं वे प्रचलित नैतिकताके उपासकोंके पल्ड़ेमें अमैतिक 
उतरे । नरक, भगवान्‌ ओर शक्तिशाली व्यक्तियोंसे घबड़ाकर जन- 
साधुरंगने अग्धविश्वासों ओर प्रचछनोंकी अपना संबह बनाया। वह 
आध्याओं, विश्वासों, रूढ़ि-रीतियों एवं बाह्य आदेशोका जीवन बिताने 
छगा | एक ओर तो जनसाधारण बाह्याडम्बर, शारीरिक कष्ट, सामाजिक 
नियम, धार्मिक विधिपर आधारित अबोंद्धिक जीवन बिताने लगा, दूसरी 
ओर समाजके लछालची पण्डितों, शक्तिशाली व्यक्तियों, कूटनीतिशोंने घर्मके 
नामपर अत्याचार करने प्रारम्भ किये। नैतिकताकी आड़में असानुषीय 
कम होने लगे एवं अत्यन्त क्रर तथा रोमहर्षक नियम बनने लगे | फल- 
स्वरूप सतीप्रथा, दासप्रथा, बाल-विवाह, बहुपत्नीप्रथा, देवदासीप्रथा 
आदि असम्य रीतियाँ पेलने लगीं। इस रूपमें प्रचलित नैतिकताने मानव- 
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कल्याणकै,बदले रक्तपात करवाया। समाजमें एकता, स्नेह, प्रेम, सहृदयता 
आत्म-त्याग आदिके बदले स्वार्थ, छोभ, द्वेप, क्रोध, भेदभाव३ मनोमाहिन्य 
आदि दुष्प्रवृत्तियोंका राज्य स्थापित हुआ । 320 हिकलएका 
विवेकशून्य होकर नियमोंका पालन करनेवालोंकों पग-पगपर अधिक 
नियमोंकी आवश्यकता हुई ओर प्रचलित नेतिकताका विधान व्यापक 
ओर विशाल होता गया । किन्तु लोगोंकों बह फिर भी 
व्यावहारिक सहायता नहीं पहुँचा सका । उनका पथ- 
प्रदर्शन करना तो दूर रहा, विधानकी व्यापकता अपने 
आपको ही नहीं सैमाल सकी । उसमें आन्तरिक बिरोध पैदा हो। वन (न लग 
साधारण मनुष्यक्रे लिए अपना कर्तंव्य निर्धारित करना कठिन हो गया | 
यदि वह एक नियमको मानता है तो दूसरेका उल्छबन करता है । पिताका 
कर्तव्य है कि वह अपने बच्चोका पालन-पोषण करे, नागरिक होनेके नोते 
उसका यह भी कर्तव्य है कि वह देशकी रक्षाके लिए युद्ध करे |, धर्म- 
ग्न्थोंके अनुसार झूठ नहीं बोलना चाहिये, एवं “आप््तंकी रक्षा करनी, 
चाहिये किन्तु जबतक कर्त्ताकों विषम स्थितियोंका सामना नहीं करना 
पड़ा तबतक तो ऐसे आदेश ग्राह्मय हो सके पर यदि कभी ऐसी स्थिति 
आ गयी कि आत्तकी रक्षाके लिए झूठ बोलना आवश्यक ज्वो गया अथवा 
सच बोलकर आत्तंको रक्षा करना सम्मव नहीं हो सका तो मनुष्य अपनेको 
असहाय स्थितिमें पाता है। उसकी समझमें नहीं आता है कि यह क्‍या 
करे । नेतिक नियमोंका जब सामाजिक, धार्मिक, राजनीतिक आदि 
नियमोंसे विरोध होता है तब भी कत्ता असमंजसमें पड़ जाता है। इस 
कारण कुछ लोगोंने इन नियमोंकोी एकताके सूत्र बॉधनेका प्रयास किया। 
उदाहरणार्थ, मनुस्मृतिर्म करत्तंव्यकी व्यापक व्याख्या मिलती है । यह सच 
है कि कुछ हृदतक व्यवस्थित नैतिक विधान बनानेमें सफलता भी प्राप्त 
हुई है। समाजमें अथवा व्यक्तियोंके समुदायमें एक मत मिल सकता है 
जनसाधारणकी विचारोंमें वंशपरम्परा, वातावरण, शिक्षा; आदिके कारण 
समानता मिलना दुलंभ नहीं है । विचारोंकी समानताक़े. आधारपर नैतिक 


कमियोंको दूर 
करनेका प्रयास 
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करत्तंव्योंकी रूपरेखा बनायो जा सकती है | किन्तु ऐसे नियम सदेत्न प्रचलित 
नैतिकताके ऊड्ग रहेंगे | नैतिकता जनसाधारणके विचारोंकी समानताकी 
सूचक नहीं है,. वह ध्येयकी प्रासिके लिए शुम नियमोका निर्देशन करती 
है | कर्तव्योंका विधान बनानेवालोंने चरम ध्येय. अथवा उद्देश्यको सम- 
झनेका प्रयास नहीं किया । उनका नैतिक विधान ध्येयकी संगतिको प्राप्त 
नहीं कर सका | वह आन्‍न्तरिक विरोधसे नियमोंकों मुक्त न कर सका | 
अतः ऐसे विधानोंकों सन्तोषग्रद मान लेनेपर भी सार्वमोम मूल्यकी दृष्टिसे 
सफल- नहीं कृह सकते | पहिले तो जीवनकी प्रत्येक भिन्‍न परिस्थिति 
लिए. आवचैरणका नियम बनाना अपनी अतिव्यापकताके कारण एक 
असम्भव प्रयास है। परिस्थितियोंकी विभिन्‍नता ओर विपष्रमता अनन्त 
कर्तव्योंकी अपेक्षा रखती है| परिस्थिति, देश ओर कालके अनुसार 
कर्चव्यका रूप बदल जाता है, अनन्त कर्तंव्योंकी समझना, उनकी गणना 
करना, उन्हें लिपिबद्ध करना, मानवशक्तिके परे है ओर यदि थोड़ी 
देरको यह मान भी छें, तो क्या मनुष्यकोी स्मरणशक्ति अनन्त नियमोंकों 
याद रख सकती है ! क्या सदेव नियमोंकों याद रखकर उनके अनुरूप 
बिना सोचे-समझे ही, कर्म करनेवाला व्यक्ति नेतिक है ? क्‍या ऐसे समस्त 
निययों एवं आदेशोंका पालन करना बोद्धिक और विवेकसम्मत ६ ! 

वास्तवमें ब्रिना ध्येयकों समझे न तो आचरणका मार्ग निघारित 
किया' जा सकता है ओर न नियमोंके विरोधकों दर ही किया जा सकता 
है| नेतिकताका काम विशिष्ट नियमोंकों देना नहीं है ओर न वह मनुष्यपर 
ियमोंको आरोपित ही करती है। वह केवल मार्ग-निर्देशित करती है 

बुद्धिजीवी स्वेच्छासे उस मार्गको स्वीकार करता है। विशिष्ट 
कर्त्ंव्योंकी रूपरेखा बनाना, जैसा कि अभी कहा जा चुका है, असम्भव 
तो है ही, अनेतिक भी है। फिर ऐसा व्यापक विधान नियमोंके विरोधकों 
बढ़ाता है, घटाता नहीं | धर्मने इस विरोधकों दूर करनेका एक मिन्‍न 
उपाय निकाला । धर्मनिष्ठका कर्त्तव्य है कि वह देवी आदेशोंका चुपचाप, 
बिना आपत्ति किये; सविनय पालन करे | मनुप्यकों चाहिये कि वह राजा, 
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'बर्माध्यक्ष या प्रधान पुरोहितके निर्णयोंको देवी उपदेश समझकर स्वीकार 
करे | प्राचीन कारूमें मारतमें राजाकों धर्मकों घुरी धारण करनेवालय माना 
जाता था। राजा ही प्रजाका पति तथा ईश्वर समझा जात था | मध्य- 
युगीन यूरोपमें भी राजाके देवी अधिकारों तथा प्रधान पादरीके आदेशों- 
का बोल-बाला था | किन्तु इस 'सविनय आज्ञा पालन करनेकी आबाजको 
उठाकर भी धर्म व्यावहारिक कठिनाइयों और नियमोके विरोधकों सुल्झा 
नहीं पाया | दैवी आदेशकों परम कहकर उसने नियर्मोंके विधानमें जिस 
संगति ओर सामंजस्यको स्थापित करना चाहा वह सम्भव न हो सके 
काऊ वास्तवमें परिवर्तनका कार था। लोगोंके अनुमव ओर 
ज्ञानकी बृद्धिने, संस्कृतियोंके संघ ओर कर्त्तव्योकी मुठभेड़ने नेतिक 
बुद्धिको जाग्रत कर दिया । विकासकी सवोगीण उननतिने मनुष्यका ध्यान 
गूढ़ चिन्तनकी ओर आकर्षित किया | मनुष्यकी बुद्धिने अपनेकों सुप्ता- 
वस्थासे मुक्त करके एकताकी माँग सम्मुख रखी और उसका समाधान 
करनेके लिए कर्चव्योंका संगतिपूर्ण विधान बनानेका प्रयास किया तथा 
सविनय आज्ञा पालन करनेकी सलयह दी। लोगोंके सन्देह और संशबको 
उनकी आपत्तियों और विरोधोंको देवी इच्छा'के नामपर दूर करना 
चाहा । आत्मा, सत्य और न्यायकी पुकारकों स्वर्गकोी आकांक्षा", 
नरकका भय अथवा पुरस्कार एवं दण्डके भयसे दबाना , बाह्य ओर 
इस प्रकार देवी आदेशके नामपर नेतिकताका विनाश करना चाहा'। यह 
सभी मानेंगे कि नेतिकता शक्तिशाली बाह्य आदेशोकी अनुबर्तिनी दासी 
नहीं है। इसमें भी सन्देह नहीं है कि आचरणके नियम असंस्कृत और 
अनैतिक व्यक्तिके लिए. अनिवार्य हैं। वे उसको शिक्षित बनानेके लिए. 
परम उपयोगी हैं। किन्तु नैतिक व्यक्ति जब प्रचलनोंके अन्तःसत्यकों सम- 
झनेका ग्रयास करता है ओर उसे उनमें अन्तर्विरोध मिलता है तो उसकी 
आत्मा नियमोंकी विरोधी हो जाती' है। वह उनके बन्धनोंसे अपनेको मुक्त 
कर यह जाननेका प्रयास करता है कि उसका ध्येय क्‍या है। जब धर्म या 
नीति उससे कहती है कि अपने पड़ोसीकों अपने समानर प्यार करो तो वह 
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जानना चाहता है कि उसका अपने प्रति क्‍या कर्तव्य है। क्‍या पड़ोसी 
और उसके ऊधिकार समान हैं १ यदि समान हैं तो वह परस्परके स्वार्थोंके 
संघर्षफक कारण विरोधी परिस्थिति उत्तन्‍्न होनेपर क्‍या करे ? यह एक 
नेतिक चिन्तनकी स्थिति है। बाह्य नियमके बन्धन और चेतनाकी आपन्‍्त- 
रिक स्वतन्त्रताके विरोधका प्रश्न है। उसकी नेतिक चेतना बाह्य आरोपित 
नियमोंके विपरीत आत्म-आरोपित नियमके स्वायक्त्वकों स्थापित करती है। 
बह विवेकसम्मत और उचित नियमोंकों चाहती है। दण्डका भय और 
पुरस्क रकी द्ञाहूच उसे अपने मार्गसे विचलित नहीं करती है | इस प्रकार 

क्ते ज्यों-ज्यों नेतिक प्रोढ़ताकी ओर बढ़ता गया त्पॉ-त्यों वह अपनेकों 
बाह्य नियमोंसे मुक्त करता गया | - टी 
प्रचलित नेतिकताने अपनी दुर्बठताओंके कारण अपने विरोधी बीज 
बोये । रीति-रिवाजोंके संकुचित दायरेसें नैतिकता पनप नहीं सकी । उसकी 
घुटनने एवं धनात्मक नियमोंकी कट्टरताने लोगोंकी 
आलोचनात्मक बुद्धिको जाग्रत कर दिया | जीवनकी 
विषम परिस्थितियोंने विवेककों सक्रिय बनाया । 
व्यावहारिक कठिनाइयोंने प्रचल्ति मान्यताओंके प्रति सन्देह ओर अवि- 
श्वासकी जन्म दिया। लछोकमत और शाख्रमतके प्रति मनुष्यने विद्रोह 
किया । उसने यह आवश्यक समझा कि वह इनको खीकार करनेके पहिले 
उनके सत्यको समझे ओर जब उसने उन्हें आलोचनात्मक कसोटीपर 
कसकर तकं॑बुद्धिसे ग्रहण करना चाहा तो उसे रूढ़ियों ओर पूर्वग्रहोंक 
खोखलेपनका तथा धर्मके बाह्याडम्बर ओर प्रचलित आदेशोंकी व्यर्थताका 
बोध हुआ । उसने उन सबसे अपनेको मुक्त करनेका प्रयास किया ओर 
उसका ध्यान आन्तरिक नियमोंकी ओर खिंचा । इस प्रकार सर्वत्र ही 
नैतिकताका विकास बाह्य नियमोंसे आन्तरिक नियमोंकी ओर होने छूगा। 
नियमोंकी सत्यताको समझनेके प्रयासमें मनुष्यको यह शात हुआ कि 
प्रचलित नेतिकता विवेकसम्मत नहीं है। वह सचरित्रताकों महत्व नहीं 
देती है, उद्देश्य, प्रेरणा एवं चरित्रका उचित मूल्यांकन नहीं करती है; वह 


आनन्‍न्तरिक नियमका 
बोध 
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जीवनके बाह्य पक्षको ही सबकुछ मानती है, आन्तरिक पश्षकी ओरसे विमुख 
है। अपने मूलमें शुभ होते हुए भी वह आभ्यन्तरिक रूपसे अश्युम है, 
बौद्धिक दृष्टिसे खोखली और व्यावह्यरिक इृष्टिसे भ्रमपूर्ण है। उसके लियमोंमे 
देश-कालकी विभिन्नता एवं विचित्रता नहीं मिलती, अत्यन्त कट्टर हो 
जानेके कारण बह स्थिर नियमोंका समर्थन करती है, जिनका पालन 
करनेसे आत्रप्रब॒द्ध व्यक्तिको सन्‍्तोष नहीं मिल सकता क्‍योंकि वह अविवेको 
एवं नेतिक ज्ञान-शून्य व्यक्तिकी भाँति नियमानुवर्तिताको ही सबकुछ नहीं 
समझ सकता । वह आन्तरिक नियमकों भी जानना चाहता है ॥ वह 
उस नियमको समझना चाहता है जिसके अनुरूप कर्म करनेके लिए वह 


बाध्य है | ध ५ ४ 22227 ए। ८ ब्त एड 
नैतिक मापदण्ड क्‍या है? नेतिंक निर्णयका मूल आधार क्‍या है! 


जय मापदण्डके आधारपर कर्मको उचित झोर अनुद्धित कहा जा सकता 
/ क्या नैतिकता उस मापदण्डकों दे सकती 


हे है 










नथम, राति-रिवार्ज 
एवं अभ्यासका स्थान ले सके या जो समाज, जाति, देशके ऊपर एक 
. सावमभोम बस्तुगत सत्यकी पूत्ति कर सके १ वह कॉन-सा अनुभव ह जिसे 
हम अपने नेतिक आचरण द्वारा प्राप्त करना चाहते हैं ! मनुष्यकी विवेकने 
जानना चाहा कि कोन-सा आदेश सर्वोच्च आदेश है। जीवनमें जो अनन्त 
आदेश दीखते हैं उनमें कोन-सा आदेश वरेण्य है? आचरणमें किस 
भापदण्डकी शरण ली जाय कि आदेशों ओर नियमोंके जगतमें जो विरोध 
'मिल्ता है वह दूर हो जाय ! कया प्रचलित नैतिकताकों सही अर्थमें 
नैतिक कह सकते हैं ? क्या उसके नियमोंका पालन करना झुम है?” 
क्या वे ध्येयके लिए उपयोगी हैं ! क्‍या उनमें आत्मसंगति मिलती 
है ? और यदि नहीं मिलती तो इसका क्‍या कारण है! संक्षेपमें, 
अनेक प्रकारके प्र्नोंकी उठाकर मनुष्यने नैतिक मान्यताओंकी प्रामा- 
णिकताको जानना चाहा । व्यावहारिक कठिनाइयोंने उसे विवश किया 
कि वह नैतिकताके परम-स्वरूपको समझे | उसने तक॑बुद्धिसे काम लिया 
ओर व्यवस्थित ज्ञान प्राप्त करनेका प्रयास किया | कनन और चिन्तन 


नेतिक निर्णयका मानदण्ड श्२५्‌ 
उसे नैतिक प्रगतिकी ओर छे गये | दण्ड और पुरस्कारका युग अनायास 
ही पीछे|छूट गद्ना । बाह्य नियमोंका भय जाता रहा । मनुष्य सदाचारकी 
ओर झुक गया | प्रचलित नेतिकताक  )अनैतिक व्यक्तियोंके लिए जो 
कुछ भी महत्व रहा हो, नेतिक दृष्टिसे वह केवल ऐतिहासिक जिज्ञासाका 
समाधान करती है। उनके ५ यह स्पष्ट हो जाता है कि किस 
प्रकार दण्ड-पुरस्कारके सामाजिक नियमसे व्यक्ति आत्मोन्मुखी हुआ और 
किस प्रकार नैतिकताके विकासके द्वितीय चरणने विचारप्रधान प्रणालियों 
(॥९८(९४८४४९ $ए४९॥5) को जन्म दिया 
विचेरकोंने नियमोंको समझनेका प्रयास किया ओर वे इस निष्कर्षपर 
'पहुँचे कि बाह्य शक्तिद्वारा आरोपित नियर्मोका भय, विनय या दासताके 
भावसे पालन करना नेंतिकता नहीं है है रीति- 
रिवाज, प्रचकूनों ओर बाह्य नियमोंसे नेतिक व्यक्ति 
मुक्त है (वह उन्हीं नियमोँंकी अपने आचरणमें स्वीकार करता है जिनका 
कि उसका अन्तबाँध (८००082८७९7८९)* अनुमोदन करता है ॥) उसका 
जीवन अपने आपमें अपना नियम बना लेता है। नेतिक प्रोढतको प्राप्त 
व्यक्ति बाह्य नियमका अ हक नहीं है, वह अपने आन्तरिक नियम या' 
अस्तबॉधसे शासित है | नितिक नियम वास्तवमें अन्तरबोधकी देन है और 
नेतिक निर्णय अन्तबाँधका निर्णय है ) वह मलुष्यका अपना वैयक्तिक 
अधिकार है कि वह नेतिक क्षेत्रमें स्वत॑न्त्र निर्णय दे सकता है, अन्तरबोधकी 
ध्वंनिको सुन सकता है ओर उसके आदेशका पालन कर सकता है। 
उुन्तबोंध उसे बताता है कि उसे व्यूछा करना चाहिये ओर आचरणका 
कौन-सा नियम उसके लिए उचित है । कक नैेतिकताका मापदण्ड 
है, वह व्यावहारिक मार्गको निर्धारित करतैवाला है) 
« नेतिक नियमके आन्तरिक स्वरूपको सहज ज्ञानवादियों (]्ाणप॑- 
०7583) ने समझानेका अयास -किया है । उन्होंने अन्तर्बोधके 
विभिन्न अथ किये हैं। वे अपने इस प्रयासमें कहाँतक सफल 
अथवा असफल रहे उसके लिए देखिये---भाग २, अध्याय१० | 


अन्तृर्बो धकी स्थिति 


१२६ नी तिशास्त्र 


अन्तर्बॉधके शासंनका काल नेतिक-जीवनका वह काल है जब कि 
मनुष्य प्रचलनोंकी नैतिकता तथा छोकिक आचारविधियोंमे विक्रोह 
अन्तर्दर्शनका ज्ञान प्रात करने लगा और अएने अन्त+ 
करणकोी शुद्धतवापर मनन-चिन्तन करने छगा [ (बह 
. बाह्य नियमोंसे विमुख होकर आत्मिक सत्यको खोजने 
लगा, किन्तु अपरिपक्त मानसिक स्थितिके कारण 
वह अपने ही साम्प्रदायिक आवेश और कह्ृवरपंथीका शिकार हो गया | 
उसकी आस्थाओं, पूर्वग्रह, रूढ़िप्रियता और प्रचलनोंका भय ही उसके 
अन्तबोध द्वारा अपनेको व्यक्त करने रंगे |) इन दुबंलताओंके-होनेपरभ्सी- 
आन्तरिक नियमकी अपनी विशेषता रही । उनके प्रमावसे व्यक्ति नेतिक- 
रूपसे अधिक जागरूक हो गया (प्रचलित नेतिकताने आचारके बाह्य पक्ष- 
को--कर्मों ओर उनके परिणामोंकोीं महत्व दिया था। किन्तु ब्लिवेक- 
सम्मत नैतिकता (रिक/07०750० रिए्रा८5४) ने, अथवा विचारप्रधान 
प्रणालियोंने बाह्यके अतिरिक्त आन्तरिक पक्षकोी भी महत्व दिया 9 उसने 
इस वातकी ओर, विशेषरूपसे ध्यान आकर्षित किया कि प्रेरणा, उद्देश्य 
' एवं चरित्रको समझना आवश्यक है ओर बाह्य नियमोंके सविनय पालनको 
अनेतिक माना | उसके अनुसार नैतिक नियम आत्म-आरोपित हैं | प्रेरणाकी 
पवित्रता नैतिकताका चिह्न है। मैतिक कर्म 'हृदयकी पवित्रता की अभि- 
व्यक्ति हैं। मन, वचन ओर कर्मसे नेतिक होना अनिवार्य है। 
बाह्याचारसे मुक्त होनेके पश्चात्‌ वह स्थिति आयी जब कि व्यक्तिने 
अपनी आत्मगत कठिनाइयों ओर सीमाओंसे अपने नेतिक ज्ञानकों संकुचिक्त” 
कर दिया।. (किन्तु पूर्णरूपसे नेतिक होनेके लिए यह 
आवश्यक है कि वह आत्मगत सीमाओंसे ऊपर उठे; 
आत्मगतसे वस्तुगत, वैयक्तिकसे वेश्विक एवं अपूर्णसे 
पूर्णी ओर, जाय | अथवा उसके लिए आन्वैरिक 
ओर बाह्य नियमकी एकता समझना अनिवार्य है ॥ ह 
इस सन्दर्भमें नेतिक नियम आत्मगत होते हुए भी वृस्त॒गत हैं, सार्वमौम 





आन्तरिक नियम- 
की अच्छाइयां 
ओर बुराइयाँ 


नेतिक नियमका 
स्व॒रूप : आन्तरिक 
होते हुए भी वस्तु- 
गत ओर सार्वभोम 
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हैं। नैतिकंताका मूंल्य साव॑भौम है। बिना इसके सांर्वभोम मूल्यकों समझे 


व्यक्ति | व॑ राष्ट्र नेतिक प्रगतिकी ओर नहीं बढ़ सकते | उन्‍हें झुनेक 
खबमाव, ातावरण और परिवेशकी सीमाएँ बाँध देती हैं । 
तिक नियम विशिष्ट व्यक्तियों, जातियों और राष्ट्रीतक सीमित नहीं 

हे । नैतिक विचार और मान्यताएँ व्यक्ति एवं जाति-विशेषकी थाती नहीं 
हैं, उनका मूल्य सार्वमोमिक है ।3 सब ॒प्राणियोंके लिए. वे समान रूपसे 
अनियार्य हैं और देश ओर कालकी परिधिसे भी मुक्त हैं । (वे सब देश 
और कालमें समान रूपसे लागू हैं | उनका सार्वभोमिक मूल्य यह बतव्ता 
'है कि वे स्वतः वांछनीय हैं ) उनका आदेश आत्माके सत्यका आदेश है, 
अतः निरपेक्ष है। ज्ञानी (नैतिक ज्ञानी) व्यक्ति ही इस निरपेक्ष तथा 
आन्तरिक आदेशको समझ सकते हैं । ज्ञान सदगुण है इसलिए सत्यका 
शान क्लानियाको सत्यकी ओर खींचता है, सदाचारी बनाता है कक 
नियरमोंकों मनुष्य स्वयं अपने ऊपर आरोपित करता है॥ (पृणि » शास्त्री 
ओर श्रुतियोंकी दुह्वाई देकर नेतिक-नियम" दूसरोपर आरोपित नहीं किये 
जा सकते | स्वेच्छापूर्वक तथा समझ-बुझकर सदाचारके मार्गकों प्रहण 
करना हीं नैतिकता है 2! निििओ 

० उद्धचारका यह मार्ग आनन्दका मार्ग है। यह सदाचारियोंकों आक- 
पित करता है। उनके जीवनकों अह्वादमय बनाता है। किन्तु जो व्यक्ति 
अपने नैतिक शानपर अविवेकका पर्दा डाल देते हैं ओर मयवश नियर्मोंका 
पालन करते हैं उनके लिए यह अत्यन्त कठिन ओर नीरस मार्ग है। नैतिक 
“मार्गको अधिकांश व्यक्ति भयवश ही अपनाते हैं ओर फिर वे उलाहना 
करते हैं कि यह अव्यावहारिक ओर अतिमानवीय है | वे यह भूल जाते हैं 
कि नीतिके अनुसार व्यक्तियाँका आचरण उनके सामान्य ओर स्वतन्त्र 
जीवनका प्रतिरूप है। नैतिक व्यक्तियोंके कर्म उनके चरित्र एवं जीवन- 
सिद्धान्तके सूचक होते हैं | वे उन्हीं कर्मोको करते हैं जिन्हें वे योग्य और, 
मूल्यवान समझते हैं, जिनपर कि उनके जीवनकी सार्थकता निर्भर है | 

/_ नैतिक विचार, मान्यताएँ और निर्णय प्रारम्ममं विशिष्ट जाति, राष्ट्र, 


१२८ नीतिशास्त्र 
समुदाय तथा परिस्थिति-विशेषतक सीमित थे |) देश और कालं- अथवा 
भोगोलिक, आर्थिक तथा सामाजिक स्थितिके अनुरूए नैतिक!नियमोंमें 
भिन्नता थी | वे अपने ही उत्पत्ति-स्थल और निवास-स्थानकी संकुद्ि/- 
हि की चेतनाको व्यक्त करते थे । वहींके छिए उनकी प्रामाणिकर्ता थी । 
किन्तु धीरे-धीरे वे व्यापक ओर सार्वभोमिक होने छगे |) उनकी साटर्व- 
भोमिकताके साथ उनका आनन्‍्तरिक रूप भी स्पष्ट हो गया। नैतिक निर्णयके 
रा भी रूपान्तर हो गया । इस प्रकार नेतिक नियम मूल्यपरक हो गये । 
वे इसपर प्रकाश डालने छगे कि कोन-से कर्म अथवा नियम थध्येयकी 
ग्राप्तिमें सहायक हैं ओर कोनसे नहीं हें |) 
विकसित नेतिक चेतनाके व्यक्ति, समाज अथवा राष्ट्रके लिए यह' 
जानना आवश्यक है कि उनके जीवनका गूढ़ आन्तरिक सत्य एजं॑ ध्येय 
हि क्या है। ((्वलनों ओर नियमोंके जगतसे उन्हें उन्हीं 
ध्येथकी घारणा « नियमोंकों के क्र 
उन्हें सार्वभौमिक गी स्वीकार करना चाहिये जो कि ध्येयर्के लिए 
सहायक हैं है| नियमोंका अपना मूल्य अवश्य है । वे 


गमाणिकता के विकासमें शत हैं। ने # 
देती है नेतिक बुद्धिके विकासमें सहायक होते हैं। ने तिक जीवनका 
श््‌ 


आन्तरिक्र तथा बाह्य पक्ष अथवा बुद्धि तथा नियरमोका 
इन्द्र तथा उनकी आल्लेचना-प्रत्यालोचना एक दूसरेके विकासमें सहायक होते 
हैं | अन्तवोंधका आन्तरिक-नियम अपने-आपमें संकुचित होता है और 
प्रचलनोंका बाह्य नियम जर्जर तथा रूढिप्रिय होता है। नियमोंकों स्वीकार 
करनेके पहले उनका मूल्यांकन करना अनिवार्य है | जब व्यक्ति विरोधी- 
नीतिवाक्यों ओर विरोधी-परिस्थितियोंमें पड़ जाता है एवं जब आचरणक 
ओचित्य-अनोचित्यका प्रश्न उठता है तो उसे अपने ध्येबको सामने रखकर 
उसका निराकरण करना चाहिये। नियमोके विरोधोंकों ध्येयको धारणा ही 
एकताके सूत्रमें बॉध सकती है। आत्तंकी रक्षा करना ओर सत्य बोलनेमें 

रोध नहीं है। आरत्तकी रक्षा फरनेके लिए सत्य न बोलनेमें पाप नहीं है । 
6 ध्येय. मानव-कल्याण है। उसे ही सम्मुख रखकर कर्म करने 
चाहिये ।) . 
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(#स्तुतः अपनी प्रारम्मिक अविकसित मनःस्थितिमें मनुष्यको अनि- 
वार्यत ट् बाह्य भेतिक नियमोंकी आवश्यकता पड़ती है किन्तु जब उसके 
भीतर लहसतका बोध उदय हो जाता है तब वह उन प्रचलित बाह्य 
नियमौदी परीक्षा कर तथा उन्हें अपने अन्तर्सत्यकी कसोटीपर कसकर 
उनका वास्तविक मूल्य निधोरित करता है ओर अपने लिए एक आन्‍्तरिक 
नेतिक नियमकोी खोजनेका प्रयत्न करता है जिसे प्राप्त कर लेनेपर वह बाह्य 
नियमोकोीं रूढि तथा संस्था सम्बन्धी सीमाओं तथा जड़ताओँसे मुक्त 
होकर उस सार्वजनिक अन्तसंत्यके नियमसे परिचालित होना पसन्द 
करता है जो मनुष्यत्वके उपादानोंसे पूर्ण होनेके कारण सर्वकल्याणकर 
होता है 
/जेकी स्वरूपको समझनेके क्रममें मनुष्य व्यंक्तिविशेषके कल्याणसे 
विश्थेकें कल्याणकी ओर उन्म्ृख हुआ । ग्रेमका आन्तरिक सिद्धान्त 
सार्वभोम विवेक, कत्त॑व्य कम, निष्काम कर्म, अहिंसा, वसुधेव कुटुम्बकम- 
की धारणाएँ विद्व-कल्याणकी धारणाएँ हैं ]) व्यक्ति नेतिक विश्वका 
सदस्य है। उसे उस नियमकों अपनाना चाहिये जो मुख्यतः मानवीय 
है, मनुष्यत्वके बोधसे छ्वावित है। नेतिक नियम जीवनका वह सिद्धान्त 
है जो कि एक ही विश्वके सदस्य होनेके कारण सब मनुष्योंकी धरोहर 
सम्पत्ति है | वह एक सार्वभोम घर्म तथा विश्वव्यापी सिद्धान्त है। आच- 
रणका नियम सार्वजनीन है। उसकी सार्वभोमिकता उसके वस्तुगत स्वरूप- 





पर प्रकाश डालती है ओर उसका मानवीय पक्ष या गुण उसके आन्तरिक ' 


स्वरूपपर । (बास्तवमें, नैतिक जगतमें बाह्य और आन्तरिकका भेद नहीं 
होता 3। जैसा कि कहा जा चुका है कैवल बाह्य नियम अनैतिक ओर 
मानव-गोरव-विहीन हैं तथा कैब आन्तरिक संकुचित या सीमित एवं 
वैयक्तिक हैं | नैतिक जगतमें यह एक-दूसरेके विरोधी नहीं हैं प्रद्युत एक- 


दूसरंको पूर्ण और स्वस्थ बनाते हैं । लैतिक्‌ इष्टिसे बाह्य नियम और कुछ ." 


क 


नहीं है बल्कि आन्तरिक नि: आन्तरिक नियमोंकी हां तिबिम्ब है । आन्तरक सत्य हो हैं। आन्तरिक सत्य ही नि» 


लकजन-सज+- जन डिफार लक कपल टियकन>माम 


बहिर्मुखी होकर प्रवाहित होता है । नेतिक नियम सम्पूर्ण जीवनके सिद्धान्त 


5] नीतिशा सत्र 


नशे 
।लैतिक निर्णय द्वारा मानवताका सत्य विकासकी ओर अग्रसेए होता 
ओर वह व्यक्तियों द्वारा अपनी पूर्णताको प्राप्त करता है 


( 


१ 
हे 
है 


द्वितीय भाज 


नोतिक 


के. सिद्धान्त 


अत्याय 6 
सामान्य निरीजरुग 


(क) विभिन्न नेतिक सिद्धान्त 

नीतिशास्त्र इस तथ्यपर आधारित है कि मनुष्यके कर्म आत्म-निर्णीत 
'होते हैं। उनका आचरण सामिप्राय होता है। बोद्धिक होनेके नाते वह 
जानना चाहता है कि किस परम ध्येयके लिए वह अपने 
जीवनको संचालिति करे । अथवा नैतिक आदर्श क्या 
है ? जीवनकी पूर्णता किसपर निर्भर है ! आत्म-सन्तोष केसे प्रास हो सकता 
है ? उस सर्वश्रेष्ठ झुभका क्‍या रवरूप है जो कि मानवीय गोरवका प्रतीक 
है ! मनुष्य किसी भी नियम या आदेशका--चाहे वह आत्म-आरोपित हो 
या बाह्य-आरोपित--यान्त्रिक रूपसे पालन नहीं कर सकता । वह उसका 
अर्थ समझना चाहता है | नियमों ओर आदेशोंकों व्यावहारिक रूप देनेमें 
उसे कई प्रकारकी कठिनाइयों उठानी पड़ती हैं। विशेधोंका सामना 
करना पड़ता है । नियमोंमें भी आत्म-विरोध मिलता है। ऐसी असहाय 
अवस्थामें वह एक परममापदण्डको खोज करता है। उस आदर्शको जानना 
चाहता है जिसके लिए नियम साधनमात्र हैं, जिसके द्वारा परस्पर विरोधी 
नियमोंकी आत्मातक पहुँचा जा सके । नियमोंकों अन्तरात्माका ज्ञान ही 
उसका मार्गदर्शक बनकर उसके जीवनमें संगति छाता है और विरोधी 
नियमोंकों एकताके सूजमें बाँधता है। उसे विदित हो जाता है कि उनका 
विरोध वास्तविक नहीं, स्थूल है। अपने सत्य रूपमें ये नियम परम आदर्शको 
प्राप्त करनेके भिन्न मार्ग हैं । 

यदि नैतिकताके इतिहासका अध्ययन करें तो मात्म होगा कि 


0 आदरश 


१३४ नीतिशास्त्र 


नतिक चिन्तनके शैशवकालसे ही परम आदर्शके स्वरूपके बारेमें दो 'िरोधी 
धारणाएँ चढी आ रही हैं। नीतिशोंने मनुष्य वर्भाव- 
को बुद्धि और भावनाकी सामज्ञस्यपूर्ण इकाई।न लेकर 
दो योद्धाओंका युद्धक्षेत्र मान लिया है। एन भतके 
अनुसार मनुष्यका मूलरूप भावनात्मक है और दूसरेके अनुसार उसका मूलरूप 
बोद्धिक है। दोनों प्रकारके मतके,प्रतिपादकोंने अपनी मनुष्य-स्वभावकी घारणाके 
अनुरूप अपने-अपने सिद्धान्तोंका प्रतिपादन किया है | मनुष्यको भावनात्मक 
प्राणी माननेवाल्येने कहा कि जीवनका चरम ध्येय अथवा 
नेत्रिक आदर्श सुख है। उसका कल्याण इन्द्रिय 

सुखमें निहित है। इस इन्द्रियपरक नीतिशास्र(॥05 ० $6॥ञं 

|5)कीे सिद्धान्तके अनुसार जीवनका ध्येय सुख ([नें८व०४०) है। यह 
सिद्धान्त सुखवाद(#०00०7रंआग)के नामसे प्रसिद्ध है । सुखवाद्॒का 
प्रतिपादन प्राचीनकालमें यूनानमें, सिरेनेक्स (097८॥०४८४) और ऐंपि- 
क्यू रियनन्‍्स ([297८0प7९०॥5$) ने किया और आधुनिक कालमें उपयोगिता- 
वादियों ((त87975) ने | इसके तीन रूप मिलते हैं : अनुभवात्मक, 

बोद्धिक और विकासात्मक । दूसरी ओर बुद्धिपरतावाद 
((२०४०॥०)४००) मिलता है जिसके अनुसार भनुष्य 
पूर्ण रूपसे बोद्धिक है । उसका शुभ इन्द्रियसुखमें 
नहीं, बोद्धिकतामें है। बुद्धिपस्तावादकों बुद्धिपपक नीतिशासत्र (िरांट४ 
० २०३५०७) भी कहते हैं | इसका प्रतिपादन प्राचीनकाल्में सिनिक्स 
(९५४०४) और स्टोइक्स (507०5) ने किया तथा आधुनिक काहूुें 
कांट तथा सहजज्ञानवादियों ([7ए्रप्०प्रांआ$) ने | 

नेतिक इतिहासके क्रममें सुखबाद ओर बुद्धिपरतावाद, दोनों ही, 

समय-सम्यपर भिन्न-भिन्न रूपोंमें प्रकट होते गये। दोनों सिद्धान्तोंका 

विशेधकी प्रगति; न हैं तंताता है कि नैतिक विचारकोंने "शुभ 

हि लक पल (परम व्येय) को समझनेका प्रयास किया है। इन 
ढ सिद्धान्तेंके प्राचीन यूनानी प्रवूर्तक यह मलीमाति 





'विवादका केन्द्र : 
व्यक्तिका स्वभाव 


भावना; सुखवाद 


बुद्धि : 
बुद्धिपरतावाद 
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जानते*थं कि शुभका सम्बन्ध वास्तविक जीवनसे है। शुभ वह है जिसे कि 
प्रयांस शिरा व्यक्ति प्रात कर सकता है और जिसका वह आत्म-साक्षात्कार 
कर सकृता है। उसका प्रत्यक्षीकरण करके वह आत्म-सन्तोष प्रास कर सकता 
है डैणनी दशन आत्म-बोध (8८|-7८७॥४०४०४०) को शुभ के 
है। आत्म-बोधका क्‍या रूप है ! उससे अभिपग्राय इन्द्रिय-तृप्तिसे है या 
बौद्धिक सनन्‍्तोषसे ?--यह प्रश्न अपने उत्तरके लिए स्वयं इस प्रश्नपर 
निर्भर है कि मनुष्य क्या है? उसका क्‍या स्वरूप है ओर उसके सत्य- 
रूपको भावना अभिव्यक्त करती है या बुद्धि ?( आत्म-बोध' के स्वरूपकों 
समझमेमें सुखवाद और बुद्धिपरतावाद दोनों ही दो रुपोंमें सम्मुख आते ' 
«हैं, उग्र रूपमें ओर नम्न रूपमें। अपने उम्र रूपमें बुद्धिपरतावादने भाव- 
नाओंका उन्मूलन करना चाहा ओर सझुखवादियोँने भोग-विलासपूर्ण 
माकव-जीवनमें बुद्धिको कंटक समझा । किन्तु जैसा कि उन सिद्धान्तोंके 
आअध्ययनसे ज्ञात होता है दोनोंने ही अपने-अपने सिद्धान्तोंकी परम सत्यता- 
को सिद्ध करनेके आवेगमें अपनी नींच खोद डाली | मनुष्य न तो भावना- 
गन्‍्य ही है और न बुद्धिरहित ही। उसका नैतिक जीवन बुद्धि और 
भावनाके समनन्‍्वयकी अपेक्षा रखता है। सुखवाद बिना बुद्धिको स्वीकार 
किये नहीं टिक सकता है ओर बुद्धिवाद बिना भावनाकों स्वीकार किये 
वास्तविक नहीं हों सकता। बुद्धि ओर भावना मानव-स्वभावके दो 
अविज्छिन्न भज्ञ हैं | इनका सन्तुलन बिगड़नेसे मनुष्य जीवनमें आगे नहीं 
बढ़ सकता । नम्न बुद्धिपरतावाद और नम्न सुखवादने इस सत्यको जाने- 
अनजाने स्वीकार किया | नग्न सुखवादियोंने प्रारम्भमें बुद्धिकों भावनाको 
दासीके रूपमें स्वीकार किया, जो उसके ध्येयके लिए साधन जुटाती दे । 
अन्तमें वे इस तथ्यपर पहुँचे कि सुख बौद्धिक भी है। इसी प्रकार नम्र 
बुद्धिपरतावा दियाने प्रारम्भमें भावनाकों गुम जीवनका उपकरणमात्र कहा 
ओर अन्तमें उसे शुभ जीवनका अविच्छिन्न निर्माणात्मक अज्ज मान लिया । 
बुद्धिपरतावाद और सुखवादने अपने-अपने सिद्धान्तोंकी सिद्ध करनेके 
आवेशमे न तो तक॑का आधार लिया ओर न भनुष्यके स्वभावको हो 
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समझनेका प्रयास किया । उन्होंने स्थूछ बुद्धिर काम 
लिया । एक ही व्यक्तित्वमें दो विरोधी प्रव्वात्तयोंको 
देखा | एक ओर मनुष्यकी सामान्य इच्छाएँ हे ओर दूसरी ओर “उसकी 
वह बौद्धिक चेतना है जो निरन्तर इन्द्रियनिग्नह करनेका प्रयाय 
है। सच तो यह है कि मनुष्यके पूर्ण संघटित व्यक्तित्वमें बिना इच्छाओंके 
बुद्धि निष्किय है ओर बिना बुद्धिके इच्छाएँ अन्धी हैं। अतः स्थूल्दष्टिसे 
विरोधी होते हुए भी वे एक-दूसरेकी पूरक हैं | उपर्युक्त दोनों सिद्धान्तोंकी 
मुख्य त्रुटि यही है कि उन्होंने मनुष्यके पूर्ण व्यक्तित्वको एवं बुद्धि ओर 
भावनाके एकत्वको नहीं समझा ओर उनके विरोधको अत्यधिक महत्व दे 
दिया । जनसाधारणमें जो जीवनयापनके दो मत मिलते हैं उनके मूलमें 
भी मानव-व्यक्तित्वकी यही श्रान्तिपूर्ण धारणा है। सुखवादी ओर बुद्धि 
परतावादी मनुष्यके व्यक्तिवकों बुद्धि और भावनाकी संगतिपूर्ण इकाई 
न मानते हुए जनसाधारणकी भाँति पूछते हैं कि उसके सत्य स्वरूपको 
इच्छाएँ अभिव्यक्त करती हैं या बुद्धि ? नीतिशासत्रके इतिहासमें यह विरोध 
हिरे-क्किट्स-डिमोक्रिय्स, एपण्ट्स्थीजीज-एरिस्टिपत, जीनो-एपिक्यूरस, 
कडवर्थ-होब्स ओर कांग-बैंथम आदिके बीच प्रकट हुआ । उसके साथ 
हो वह मत भी मिलता है जिसने मनुष्यके मूर्त्त व्यक्तित्वको समझनेका 
प्रयास किया | भनुष्य भावनामात्र या बुद्धिमात्र नहीं है। उसका मूर्् 
व्यक्तित्व उन दोनोंका समन्वय है | वह एक अविच्छिन्न इकाई है। वह 
जिस वांछनीय जीवनकी आकांक्षा रखता है उसमें न तो भावनाकी उपेक्षा- 
कर सकते हैं ओर न बुद्धिकी । दोनोंकी तुष्टि अथवा आदत्म-तुष्टि उसके 
जीवनका ध्येय है। यह मत व्यक्तित्वका नीतिशासत्र (>फ्ना05 ० 
9८75074॥9) या पूर्णतावाद (?6र्€८ा०पांडा) के नामसे 
प्रसिद्ध है। इसने दोनों सिद्धान्तोंकी सीमाओं और विशसेधोंका अतिक्रमण 
करके उनमें सामज्जस्य स्थापित किया। व्यक्तिका मूत्त व्यक्तित्व ही इनका 
संगम अथवा मिल्न-भूमि है | इस मतकी ओर प्छेगो, अरस्तू और हीगलने 
ध्यान आकृष्ट किया | 


पूर्णवाबाद 
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#रपयुक्त तीन सिद्धान्तोंके अतिरिक्त अन्य मत भी मिलते हैं 
मतोको भिश्रित्र सिद्धान्तोंके रूपमें स्वीकार किया जा सकता है और उनको 
उन्हीं ,सिद्धान्तोंकि आधारपर समझाया जा सकता है। प्रमुख सिद्धान्त 


तीन छो हैं। 


(ख) पूब-सुकरात युग 

नीतिशास्त्रके इतिहासके प्राचीन युगका अध्ययन करनेपर ज्ञात 
होगा कि; हिरेक्लिट्स ([273८॥09)' ओर डिमोक्रिटस (]02000टसए9) 
हिरेक्िटस प्रथम विचारक थे जिन्होंने नेतिक धारणाओंको दार्शनिक 
सिद्धान्तोंका तार्किक परिणाम माना | हिरेक्लिय्स 'रोता 
हुआ दार्शनिक के नामसे प्रसिद्ध है। वह कहता है कि/ परमतत्व एक है, 
प्रवाहमय है, गतिशील है । प्रत्येक वस्तु परिवर्तनकी स्थितिमें है । मनुष्यको 
चाहिये कि विवेकपू्वक 'प्रकृतिके अनुसार कर्म करे ।* अथवा यह/मनुष्यके 
लिए बुद्धिमता होगी कि वह विश्व-विधानके अथवा सृश्कि नियमोके 
अनुरूप अपने कर्मोकी संचालित करे | यही नहीं,,उसके अनुसार बोद्धिक 
प्राकृतिक ओर इंश्वरीय नियम एक ही हैं | तीनों एक ही सर्वभूत बस्तुगत 
व्यवस्थाकी अभिव्यक्ति हैं। विवेकीजन प्रकृतिके अनुरूप कर्म करके 
आनन्द ((००08८९८॥८५)को प्राप्त कर सकते हैं। यही निःश्रेयस्‌ है !" 
इन्द्रियोंके भ्रममें पड़ना आनन्द बदले नीच इच्छाओंकों स्वीकार करना 
है। विवेक सर्वसामान्य है। उसका नियम वस्तुगत नियम है। उसकी 
शरणमें जाकर ही मनुष्य आनन्दको प्राप्त कर सकता है ।, वह यह मानता 
है कि भगवानकी दृष्टिमं सभी कुछ शुभ ओर सुन्दर है। मनुष्य अपने 
सीमित इृष्टिकोणके कारण विश्वमें अन्याय देखता है | वास्तव विश्व पूर्ण 
है । वह ईइ्वरीय नियम द्वारा संचालित होता है और विवेकीजन उस 
नियश्षफो समझ सकते हैं एबं विश्वमें पूर्णता देख सकते हैं। हिरेक्लिय्स 

पृ, जन्‍म ५३० ईं०पू०--रमव्यु ७७० दूँ ०पू० 
२, 9्व ४६० »ँ गा 3 ३७० 
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स्टोइक-सिद्धान्त (निःस्पृंहतावाद) का अग्रदूत था ।' स्टोइक्सेम यह 
समझानेका प्रयास किया कि प्रकृतिके अनुसार कर्म करना ही आँतु्यंका 
कर्तव्य है | क्‍ 
डिमोक्रिय्स 'हँसता हुआ दार्शनिक के नामसे प्रसिद्ध है। छलजिड 
वादी था । / उसने अणुवादकों स्वीकार किया और कहा कि परमतत्व 
डिमोड़ि असंख्य अणुओंका समूह है । इन्द्रिविषयक .सिद्धान्तोंसे 
मोक्रिय्स के 3 
सने प्रबुद्ध आत्म-सुखकी नेतिकताका निगमन किया | 
नेतिकताका मूलतत्व सुख है। जीवनका ध्येय सुख है। यह सुख अच्छे 
स्वास्थ्य, प्रसन्न मुद्रा एवं मनःशान्तिपर निर्भर है।' डिमोक्रिटस प्रथम 
विचारक था जिसने जीवनके चरम ध्येयकों आनन्द बतलाया । आनन्दसे 
उसका अभिप्राय मनकी अविचलित स्थितिसे था | आनन्द अथवा प्रसन्न 
मनोमाव, आत्मोछास अथवा बौद्धिक सुखके लिए प्रयास करना चाहिट्े | 
उसके सम्मुख शारीरिक सुख तुच्छ है | (परमसुखकी प्राप्रिके लिए हमें 
इच्छाओंकोीं सीमित ओर संयमित रखना चाहिये। मृत्युके भयसे बचनेके 
लिए. विवेक ओर ज्ञानसे काम लेना चाहिये |) डिमोक्रिटस यह भी कहता 
है कि केवल अन्याय ही नहीं करना चाहिये अपितु अनुचित भी नहीं 
सोचना चाहिये | अन्याय सहना और करना दोनों ही पाप है ।' उसके 
सिद्धान्तमें अनेक नेतिक विचार मिलते हैं । किन्तु उसने उन्हें व्यवस्थित 
रूप नहीं दिया | एक संगतिपूर्ण व्यवस्थामें नहीं बाधा | इतना अवश्य है 
कि. उसके नैतिक दर्शनमें ऐंपिक्यूरियनिज्मके बीच मिलते हैं । ऐँपिक्यूरिय- 
निज्म इसी सिद्धान्तका विकसित ग्रतिरूप है। | 
हिरेक्लिटस और डिमोक्रिय्स दोनोंके सिद्धान्तोंके लिए. यह कहा जा 
सकता है कि उन्होंने अपने नैतिक विचारोंकों व्यवस्थित रूपसे प्रस्तुत 
करनेका प्रयास नहीं किया। सच तो यह है कि सुकरातके पश्चात्‌ ही 
नैतिक सिद्धान्तोंने विधिवत्‌ व्यवस्थित रूपको अपनाया है। / * 
पूव-सुकरात युगके सबसे प्रमुख नैतिक शिक्षक पाइथेगो- 
रियन्स (079079४०7८४॥७) थे। उस मतका प्रज्ञा पाइथेगोरस 
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(?9५0480०95) था । पाइथेगोरसने अपने नैतिक 
और धार्मिक विश्वासोंके 'साथ श्रातृभावका प्रचार 
किया। उसने संयम, सच्ची मित्रता, नियमों ओर राजसत्ताके आदेशोके पालन- 
को मेहर दिया । पाइथेगोरसकी प्रवृत्ति रहस्यवादी नैतिकताकी ओर थी। 
उसका कहना था कि मनुष्यका जीवन भगवानके हाथमें है। मनृष्यकों 
अपने जीवरसको भगवानके अनुरूप ढालना चाहिये । उसे दैवी आदेशका 
पालन करना चाहिये | सुखका त्याग करना चाहिये तथा पूर्वजन्मके पार्पो- 
को भुगतना चाहिये | उसके अनुसार दुःखसे छुटकारा पानेके लिए आत्म- 
हत्या करना पाप है। सुखके त्याग द्वारा सदगुणयुक्त जीवन बिताया जा 
सकता है। वासनाओंसे मुक्ति पानेके हेतु बोद्धिक आत्माके लिए संयम 
रखना अनिवार्य है। वासनाओंपर विजय प्राप्त करना आवश्यक है। 
पाकथेगोरसके सिद्धान्तमें वेराग्यवादी व्यवस्थाके संस्थापक्रोंकी धारणाओंका 
पूर्ण ज्ञान मिलता है | वैरागियोंकी भाँति उसने भी ब्ह्यचर्य, मौन, प्रार्थना 
तथा आत्म-परीक्षणकों महत्व दिया है। उसके सिद्धान्तमें प्रथम बार वैराग्य- 
वादकी वह महत्‌ धारणा मिलती है जिसके अनुसार नैतिकके लिए प्राकृतका 
त्याग आवश्यक है। उसके नेतिक आदेशोंमें थोड़ा-बहुत दार्शनिक तत्व 
होते हुए. भी हठधर्मी मिलती है। वह अधिकतर भविष्यवक्ताकी भाँति 
बोलता है, न कि दार्शनिककी भाँति । यह अवश्य है कि उसके सिद्धान्तमें 
प्लेटोंके दर्शनके चिह्न मिलते हैं। 

पाइथेगोरियन्सके रहस्थवादी ओर वेराग्यवादी दृष्टिकोणकी विरोधी 

एक धाराका छगभग इसी समय प्रादुर्भाव हुआ जिसने यूनानी चेतनाके 
वीफिल्सी जग पक जल इृष्टिकोण--मकृतिबादको सम्मुख 

के रखा [इस मतको सर्वप्रथम सोफिस्द्स (809॥805) 


ने अभिव्यक्ति दी । इन शिक्षकोंके समुदायने एथिन्सके नागरिकोंकों योग्य 
वि. 
१, जन्म ७८० ई० पू०-म॒त्यु ५०० ह्‌ूँ० पू० 
२, सोफिस्ट्सको युग ४७० ई० पु०--४०० ई० पू० के बीच माना 
जाता है। 


रे 
पाई गग्गुरियन्स 


(४० नीतिशास्त्र 
नागरिक बनानेके लिए, शिक्षित करनेका बीड़ा उठाया। उनके ध्येय 
व्यावहारिक था| वे छोगोंको नागरिक कर्त्तव्यमें प्रवीण बनानाँ चाहते 
थे | उन्होंने प्रथथ बार नेतिक समस्याओंकों लोगोंके सम्मुख रखा 
आचरण सम्बन्धी नियमोंकी ओर उनका ध्यान आकहृष्ट किया | सुश्रजिक 
नैतिकता तथा राजनीतिक कर्त॑व्योंके आधारकी प्रामाणिकताएर सन्देह 
किया । उन्होंने उनके मूलतत्वोँंकी समझना चाहा | उनके अनुसार प्रच- 
हित नियमों ओर संस्थाओँमें परमसत्य नहीं मिलता है। वे अपूर्ण और 
'असत्य हैं | उन नियमोंके मूल्में व्यावहारिक आवश्यकता और उपयोगिता 
है। उदाहरणार्थ; उनका कहना था कि विधानके निर्माताओंने लोगोंका 
भगवानमें विश्वास उत्पन्न किया ताकि छोग मगवानके भयसे पाप अथवा 
निन्‍्य कर्म न करें ओर यदि करें भी तो बता दें। इस प्रकार उन्होंने 
संस्थाओं और नियमोंके कृत्रिम रूपका अत्यधिक बढ़ाकर वर्णन किझ्ा ) 
यह उन्होंने सामान्य रूपसे गम्भीरतापूर्वक और स्पष्टरूपसे किया | यह 
उनका अत्यन्त साहसी प्रयास था | घर्मावलम्बी छोग उससे दुःखी और 
आहत हुए | उनका तिरस्कार करनेके अमिप्रायसे उन्होंने उन्हें 'सोफिस्ट्सा 
(वाकूछल करनेवाले)! कहा ।) 

नेतिकताके क्षेत्रमें उन्होंने प्रक्ति ()०पा०) तथा रीति-रिवाज 
((०॥०८०४०४) के मेंदको स्पष्ट किया | छोगोंकी समझाया कि प्राइृ- 
तिक नियमों और प्रचलित नियमोंमें क्या भेद है | 
किन्तु 'प्रकृति' शब्दका प्रयोग उन्होंने बहुत ही 
अनिश्चित रूपसे किया ।* प्रत्येक सोफिस्ट शिक्षकने 
अपने अनुरूप इस दाब्दका स्पष्टीकरण किया। इस 
१. सोफिस्ट शब्दका सम्बन्ध यूनानी शब्द सोफोस (507॥09) से है 

जिसका शाडिदक अर्थ ज्ञान (५४३५०००४) है। प्रारम्भमें सोफिस्ट 

द॒का प्रयोग प्राध्यापक (-२707९5807) के अर्थमें हुआ।। बांदमें 

प्लेटो और अरस्तूने 'बाकूछछ/से इसे संयुक्त कर दिया । 

२, बादमें स्टोइक्स ओर सुकरातने इस शब्दका स्पंटीकरण किया ॥ 


प्रकृति ओर रीति- 
रिवाज परस्पर 
विरोधी 
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समुंदाबके विश्वविख्यात उपदेशक प्रोटेगोरस (2700988079$) का कहना 
है कि प्रकतिनेग्सब मनुष्योंकी उचितका ज्ञान दिया है| सोफिस्टसने प्रकृति 
ओर प्रचलनोंके भेदके द्वारा सन्देहवादकी नींव डाली । इस सन्देहवादकों 
पत्लॉवित करनेमें यूनानकी तत्कालीन राजनीतिक और सामाजिक स्थितियाँ 
भी सहार्यक्ष हुई | अन्य देशोंकेम्पर्कमं आनेके कारण यूनानके राज- 
मीतिक सम्भन्धोंमें वृद्धि हो गया थी | इस तथ्यने यूनानियोंकों जीवनके 
व्यावहारिक पक्षकी ओर अधिक ध्यान देनेकों बाध्य किया | यूनानमें जो 
क्रान्तियों हुई उनके कारण भी लोगोंका नियमों ओर प्रचलूनोंपर विश्वास 
नहीं रह गया था । सोफिस्णेके सन्देशवादमें वास्तवमें उनके युगका अवि- 
आस प्रतित्रिम्बित होता है। सन्देहवाद द्वारा उन्होंने यह समझानेका 
प्रयास किया कि राजनीतिक, धार्मिक तथा नैतिक विचारोंमें परमसत्य 
नहीं है । उनके मूलमें सुविधा ओर आवश्यकता है। उन्‍होंने , प्रचल्ति 
नैतिक ओर धार्मिक विश्वासोंको आमूल नष्ट करना चाहा | 

' सोफिस्ट्सका सिद्धान्त अत्यन्त वेयक्तिक है। उनके अनुसार ज्ञान 
अथवा सत्य सार्वभीमिक ओर वस्तुमूलक नहीं है। यह आवश्यक नहीं है 
कि व्यक्तियोंका अनुभव एवं उनका ज्ञान समान हो | 
ज्ञान व्यक्तिनिष्ठ है । शुभ, आत्मगत ओर सापेक्ष है | 
इस तथ्यको प्रोटेगोरस यह कहकर समझाता है कि 
भनुष्य ही सब वस्तुओंका मापदण्ड है।” अथवा जहाँतक ज्ञानका प्रश्न 
है, मनुष्य ही सब अर्थोर्मे प्रमाण है। प्रत्येक मनुष्य अपने व्यक्तिगत सत्यका 
भापदण्ड है। प्रत्येक व्यक्ति जिन संवेदनाओंका अनुभव करता है, जो 
प्रभाव उसके मनपर पड़ते हैं वह उसके लिए सत्य है। प्रोटेगोरसकी उक्तिके 
विवादग्रस्त अर्था्में न जाकर हम इतना ही कहेंगे कि. सोफिस्टसने शुभकी 
परिभाषाकों सीमित बनाकर उसे सापेक्ष ओर व्यक्तिगत रखा । इस प्रकार 
उन्हे साभेजिकू आभका निराकरण किया । कर्ततव्य-अकर्च॑व्यकी घारणाको 
काल्पनिक बतलूकि, उसे रुद्विग्रस्त सिद्ध किया। उनका यह विश्वास था 
कि प्रकृतिने प्रत्येक व्यक्तिको ओऔचित्यका ज्ञान दिया है। इस अर्थमें 





ज्ञान--शुभ, सापेक्ष 
ओर वेयक्ति 
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ज्ञानकी स्वतन्त्र वस्तुगत सत्ता नहीं है। वह आत्मगत है। उनके अनुसार 
निश्चयात्मक ज्ञान सम्भव नहीं है। उन्होंने ज्ञानमात्रकों सन्दिग्ध कहा | 
वे उसके दार्शनिक रूपको नहीं मानते हैं। ज्ञानके इस पक्षको सुकरातने 
सम्मुख रखा | सोफिस्ट्स मतकी दुर्बछताओंको मानते हुए भी यह मानना 
पड़ेगा कि वे अपने समयके प्रबुद्ध विच'रक थे। उन्होंने अप्म युगके 
बोद्धिक जीवनको जगाया । बुद्धि और प्रकृतिकी दुह्मई देकर रूष्ठि-रीतियोंमें 
जो बुराइयाँ हैं उनकी ओर छोगोंको जागरूक किया | उन्होंने इस बातपर 
जोर दिया कि परममानवीय शुभकों नेतिक ज्ञान द्वारा जाना जाय । 
ऐतिहासिक दृष्टिसे सर्वप्रथम उन्होंने शुभ अथवा कल्याणके अर्थका अन्वेषण 
करनेका प्रयास किया । उनके पूर्वके चिन्तक दर्शनका जीवनसे सम्बन्ध 
माननेपर भी जड़ जगतकी गुत्थियोंमें उलझे रहे । यह सोफिस्टन्सन्देहवाद- 
का ही परिमाण है कि छोग नेतिक समस्याओंकी ओर झुके । 


(ग) सुकरात 

सुकरात ($0८४८५४)' ने सोफिस्ट्सकी चुनोतीका उत्तर देनेका 
प्रयास किया । सोफिस्ट्सने शुभके वेयक्तिक पक्षकों महत्व दिया था | 
वेयक्तिक शुभकों सामाजिक शुभसे वियुक्त एक स्वतन्त्र 
अस्तित्व दे डाछा था। इससे उनके सिद्धान्तका 
विकास परमस्वार्थवादकी ओर हुआ | सोफिस्द्सका 
व्यक्तिवाद इस तथ्यकों प्रकाशमें छाता है कि उन 
व्यक्तियोंके अतिरिक्त जो कि समाजका अनिवार्य निर्माणात्मक अंग हैं, सामा- 
जिक शुभका कोई अर्थ नहीं है | सोफिस्ट्सके इस कथनको स्वीकार करते 
हुए यह भी ध्वनि निकलती है कि वेयक्तिक शुभ और सामाजिक शुभ एक 
ही हैं । किन्तु सोफिस्ट्स अपने परमस्वार्थवादकी घुनमें यह भूल जाते हैं कि 
व्यक्तिगत शुभ सामाजिक भी है । वे जुमके केवल व्यक्तिभत पक्षदत हो हहत्त 
देते हैं | प्रत्येकका सम्बन्ध उसीतक सीमित रखते हैं | ऊब्नके इस सिद्धान्तमें 


4, जन्म ४६५९ ईं० पू०--ऋत्यु ३५९ हईूँ० पु० 


सोफिस्ट्स की 
आलोचना : शुभ 
वस्तुगत है 
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वैयक्तिक घभकी सामाजिक झुभसे संगति नहीं मिलती है । इस सामाजिक 
मानव-शुभकी 'भावनाका खण्डन सुकरातने किया | उसने प्रोटेगोरसकी 
उक्ति-मनुष्य ही सब वस्तुओंका मापदण्ड है--में जो सत्य है, उसे स्वीकार 
किया और इस बातका समर्थन किय्ला कि जिस शुभकी खोज हम करते हैं 
उसका स+*एल्‍घ मानव-कल्याण(#ए॥०/ छ७टा-थाढ)से है और वह 
व्यक्तियोंके ही द्वारा प्रात हो सकता है। अथवा शुभका सम्बन्ध व्यक्तियोंसे 
है। किन्तु इस क्वारण हम इसे आत्मगत नहीं कह सकते हैं | जब सोफिस्द्स 
कहते हैं कि शुभका ३8४७: वनसे कोई सम्बन्ध नहीं है तब सुकरात 
उनके विरुद्ध यह घोषित कर्ता है कि शुभ वस्तुगत है , वह वेयक्तिक ओर 
सापेक्ष नहीं है। सुकरातके अनुसार यह अ्रान्तिपूर्ण है कि व्यक्तियों ही द्वारा 
प्राप्त हो सकनेके कारण ही झुभ आत्मगत है ।'सोफिस्ट्सके विरुद्ध वह यह 
सिद्ध करनेका प्रयास करता है कि शुभ व्यक्तिगत या आत्मगत नहीं है, 
उसका स्वरूप सार्वभोम और वस्तुगत है। वह सामान्य प्रत्ययों द्वारा समझा 
जा सकता है। नैतिक प्रत्ययोंकी परिभाषा या नेतिक घारणाओंकी व्याख्या 
की जा सकती है| सुकरातने यह समझानेका प्रयास किया कि सोफिस्ट्सने 
नेतिक धारणाऑ(न्याय, संयम आदि)का बिना उचित रूपसे अर्थ समझे ही 
प्रयोग किया है अतः उनके प्रयोगोंमें विरोध मिलता है। सुकरातने परि- 
भाषाओं द्वारा यह बताया कि शुभके विभिन्‍न रूपों अथवा गुणोंमें ऐक्य 
है। नैतिक गु्णोमें व्यक्तिगत भिन्‍नता नहीं है। उनकी अपनी स्वतन्त्र 
वस्तुगत सत्ता है। वह व्यक्तियोँके अनुभवों ओर भावनाओंपर निर्भर नहीं 
है। उन्हें बिना अपवादके प्रत्येक व्यक्ति स्वीकार करता है। देश, कालका 
भेद मिथ्या है। उदाहरणार्थ, संयम, न्याय आदिकों सभी लोग सब समयोंमें 
शुम कहेंगे । वे सार्वभोम हैं ।३ 
है सने नैतिक सान्यताओंका जिस भाँति स्पष्टीकरण किया उससे 
<पुकरात असन्तचछककी | सोफिस्टसके सम्मुख उनका वैयक्तिक, व्यावसायिक 
तथा उपयोग-प्र घानैदृष्टिकोण था | सुकरात नेतिक जिज्ञासु था। उसके 


जीवनका ध्येय: जाचरणकी पूर्णताकों प्रात करना था; उसने सदैव 
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अपनेको नीतिशासत्रका विद्यार्थी माना | जीवनके व्यावह्मरिक पहलूका 
बगल गम्भीरतापूर्वक मनन किया । बह बतिक विज्ञां नका 
आनन्द एक ही हैं. स्थिर था | उसने सामान्य नेतिक धारणाओंकी 
उचित वेज्ञानिक, परिभाषा देना आवश्यक समझा। 
विशिष्ट नियमोंको समझाना चाहा | हिब्भिन्‍्न नियमोंकों एक. व्यवस्थित 
विधानके अन्तर्गत रखनेका प्रयास किया | सोफिस्य्सने प्राकृतिक नियमों 
और यथार्थ नियमों एवं रीति-रिवाजोंकें बीच एक अनमेल खाई खोदी । 
सुकरातने प्राकृतिक नियमोंको यथाथ घेनियमोंद्दा आधार बताते हुए 
सामान्य विश्वासोंकी समझाया | जनसामान्ड्दारा स्वीकृत शुभ-अशुभके 
नियमोंको उनकी असंगत जटिल्ताओंके साथ स्वीकार किया। उनके 
विरोधोंमें साम्य स्थापित किया | उसके अनुसार सद्गुर्णोंके जगतसें अव्य- 
वस्था नहीं है, व्यवस्था है, जिसे समझा और समझाया जा सकता है। उसके 
अवुसार सद्गुण ही ज्ञान है,! प्रश शी शील है | पूर्णशान और पूर्णशील एक 
ही हैं। कर्मशान भिन्न नहीं है | शुभके ज्ञानकों व्यवहारसे प्रथक्‌ नहीं कर 
सकते | संकल्पशक्ति सदैव बुद्धिके अनुरूप कर्म करती है । मूर्ख अथवा 
अजशानी ही अशुम आचरण करता है। शुभका ज्ञाता सदेव शुभ कर्म करता 
है, उसे ज्ञात रहता है कि शुभाचरणमें उसका स्वार्थ! निहित है। अतः 
वह उसके विपरीत आचरण नहीं कर सकता | अशुभ आचरण करनेवाढय 
बू, 9706९ 75 6ि]0जॉ९१2८ 
२, स्वार्थ (]7676४) से सुकरातका अप्निप्रायः आत्मोन्नति और 
आत्मसन्तोषसे हे। वह कहता हे कि व्यक्तियोंको अपनी आत्माकों 
पहचानना चाहिये। उसके अनुरूप कर्म करना चाहिये। अपनी 
अज्ञानावस्थाको समझकर ओर आत्माके सत्य स्वरूपको जानकर 
ही वह पवित्र आनन्द॒को प्राप्त कर सकता है। औतिक सूख ज़थवा 
क्षणिक सुख उसके जीवनका ध्येय नहीं है। 'प्से, 60 फरमलच्च- 
अथवा पूर्णशीलकी स्थितिको प्राप्त करना चाहिये/) आत्मज्ञान उसे 
स्वतन्त्रता देता! है । आत्मज्ञ व्यक्ति परम£ एके अनुरूप कर्म 
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अज्ञानी अपने ही स्वार्थके बारेमें अनमिन्न है। व्यक्तियोंका स्वार्थ सदैव 
सामान्य शुमके अनुरूप होता है, क्योंकि शुभ सार्वभौम और अपरि- 
'वर्तनशील है | सदृशुण और मानव-कल्याण व्यक्तियोंकी बदलती हुई रुचिसे 
'मिन्‍न अपवितंनशीछ नियमोंके शा त है। शुभका ज्ञान व्यक्तियोंके आच- 
रण और निययोंमें एकरूपता रू। देता है [शुभ वह है जो सार्वभौमरूपसे 
सबके लिए. उचित है एवं छाभौद है। शुभ वह है जो कि परम उपयोगी 
(5पए7८०7९७ ध्पर८प) है ॥ ) शुभ ओर उपयोगी एक ही है। इनका 
कै सद्‌गफ़की अन्तिम परिणति आनन्द (89077०59)' 
है | आनन्द ही ध्सएँहुल “और सद्‌गुणमें आनन्द शीघ्रतासे चरितार्थ हो 
"जाता है | बोद्धिक जैन्तदंष्टि द्वारा शुम एवं सदगुणको समझा जा सकता 
है ।*इसके स्वरूपको समझ लेनेसे विवेकी व्यक्तिकों बाह्य ऐहिक आकर्षणोंके 
ग्रति घणा एवं अरुचि हों जाती है। वह आनन्दकों पवित्र सुख मानने 
छगता है, जिसका अभिग्राय है सामान्य सुखभोगका त्याग | आनन्द अपने 
आपमें साध्य है। उसकी प्राप्िमं सहायक अन्य शुभ साधन एवं सापेक्ष 
शुम हैं | परमझभ आनन्द अथवा सदूगुण ही है।' 


(घ) उत्तर-सुकरात युग 
सुकरातके अनुसार चरित्रकी पूर्णताको प्रास करना ही मनुष्यका ध्येय 
है । उसका विश्वास था कि सदाचारी जीवन व्यतीत करना, उसके बारेमें 
ल्येगोकी दीक्षित करना ही देवी आदेशका पालन 
करना है| उसने अपने आचरण, आख्यानों, व्यक्ति- 
'ग॒ह वु-विवादों द्वारा नैतिक-जीवनकी आवश्यकताकी ओर लोगोंका 
ध्यान७आकृष्ट किया | सुकरातने किसी विशिष्ट सिद्धान्तका प्रतिपादन नहीं 







'सुकरातका प्रभाव 









जाना | उसके आचरण ओर उपदेशके कारण नीतिशाखस्रने 





करता है, विद्धेघी वासनाओं और इच्छाओंपर संयम रखत्ता है। 
आत्मज्ञान हार वह चरित्रकी पूर्णताको प्राप्त कर लेता है । 
७ . 
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यूनानमें अपने लिए प्रमुख स्थान प्राप्त कर व्या। सुकशतकी प्रेरणाके 
कारण ही छोगोंका ध्यान बाह्य जगतसे हटकर आचरणपर, ब्गया | उन्होंने 
नैतिक प्रश्नोंकी समझना चाहा। उसको झत्युके पश्चात्‌ कई थिद्धास्तोंका 
प्रादुर्भाव हुआ, जिन्होंने धीरे-धीरे स्पष्ट फप धारण किया । 
सुकरातसे प्रभावित होकर चिन्तकाने यह जानना चाहा कि परम 

शुभका क्‍या रूप है। सुकरातके साथ उन्होंने यह स्वीकार किया कि 
उचित जीवनके बार व्यवस्थित इ:म.प्राप्त किया जा 
सकता है तथा नैतिकैविजञानन्ससथरह । किन्तु प्रध्न 
यह है कि मानव कल्याण क्या है ! उसे कैसे हैं? सुकरात- 
' के पन्‍्थकों माननेवाले चार प्रमुख सिद्धान्त मिलते हैं; मेगेरियन 
(९४०7४ ०7), प्लेगोनिक (?]80०77०), सिनिक (0४7०) और सिरेनेक 
((ए००७८०) | ये चारों यह मानते हैं कि मनुष्यके लिए शुभका बयान 
आवश्यक है । किन्तु झुभके स्वरूपके बारेमें इनमें पारस्परिक विरोध 
मिलता है | इसका मूल कारण यह है कि सुकरातके सिद्धान्तमें विच्छिन्न 
रूपसे अनेक विचार-घाराएँ मिलती हैं | उसके अनुयायियोंने उसको अपना 
गुरु मानते हुए उसके सिद्धान्तमें अपने ही विशिष्ट सिद्धान्तोंका प्रतिबिम्ब 
देखा | सुकरातके मुख्य शिष्योंमें प्लेटो और अरस्तू (3790॥)०) हैं। 
अन्य सिद्धान्तोंके प्रतिपादक भी उसके शिष्य एवं अनुयायी थे | 

मेगेरियनने अपने नीतिशासत्रको रहस्यवादी बना दिया । वे व्यावहारिक: 
दर्शनके नामपर तत्वदर्शनमें प्रवेश कर गये | अतः नेतिक दृश्सि वे 
महत्वपूर्ण सिद्धान्तका प्रतिपादन नहीं कर सके | प्लेटो, 
सिनिक तथा सिरेनैकके सिद्धान्तोंका हम "आाम्ज्मी 
अध्यायोंमें वर्णन करेंगे | संक्षेपमें, प्लेटीकि लिए परम शुभ शान और +एंखका 
सन्तुलित योग. है किन्तु सिनिक ओर सिरेनेक विचारधारामें परममे 
मिलता है। सिरेनैकके अनुसार जीवनका ध्येय इन्द्रियसीड है. जा 
अनुसार इन्द्रिय-चिजय | ; 






सुकरात पन्‍थ 


भिन्न शाखाएं 







अश्याय 908 





सुखवाद (600ग्रांड । 
जो सुखभोगको ही जीवनका # 
कर ३ कर न तम गया है। हीडोनके अर्थ 











येय मानते हैं सुख ॥दर्क नामसे प्रसिद्ध है / सुखबादके प्रवर्तक अपनेको 
सुकरातका अनुयायी मानते हैं। वे इस बातसे प्रभावित हुए कि सुकरातने 
अपने चारों ओरकी परिस्थितिका अधिकसे अधिक उपयोंग किया। उन्होंने 
सुकरातके आचरणकी पवित्रता ओर सात्विकताकों नहीं समझा । उसमें 
चतुराई ओर दूरदर्शिता देखी | (ुकरातके अनुसार जीवनका ध्येय आनन्द 
है | सुखवादियोंने इसके अर्थ बदक दिये। आनन्दका अर्थ उन्होंने 
स्थूछ इन्द्रियजन्य सुखसे लिया ओर कहा कि अधिकसे अधिक परिमाणसे 
सुखकी प्राप्ति ही जीवनका ध्येय है। »सुखके स्वरूपको समझाते हुए. 
होने कप, कि सुख भावनामात्र है और वह नेतिक मान्यताका केर 
विन्दु है ( नेतिक दृष्टिसे उसी कर्म, उद्देश्य तथा प्रेरणाको_ हम झुमभ कहेंगे 
जो कि सुखकी उतत्ति तथा ढुःखके विनाशमें सहायक होती है व अशम 
होते यदि वे दुःखप्रद होते ओर वे 'महत्वहीन होते यद्वि वे दुःख और 
मिंसे किसीका भी कारण नहीं होते | (व्यापक इश्सि सुखवादियोंको. 
रे "भागोंमें बॉटा जा सकता है। काल्क्रमके अनुसार प्राचीन और 
अर्वा: न तथा सेद्धान्तिक रूपसे मनोवैज्ञानिक ओर नेतिक । 


गन, जुखवाद अथवा मनो वैज्ञानिक सुखवाद 


आ 






प्राचीन कौ: में सुखवादकी सर्वप्रथम नींव यूनानमें पड़ी ! (सुकरांत-' 
की झत्युके. पश्चादु/ उसके अनुयायी, एऐरिस्टिपसने उसके: सिद्धान्तको 
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स्पष्ट रूपले समझानेका प्रयास किया | उसके इस 
क्‍ प्रयासके फलस्वरूप ही स्वार्थशुखवाद - (7205० 
[०06०प्ा४॥) या मनोवेज्ञानिक सुखवाद (?४४८००४००) [०१०- 
एांआ) की उतलत्ति हुईं। प्राचीन पुखवाद वैयक्तिक और स्वार्थपूर् 
वह इस तथ्यपर आधारित है | भैनुष्यका कर्त्तव्य कैवल अपने 

प्रति है |? मनृष्यकों अपने सुखकी खोज करनी चाहिये चाहे उसका 
सुख दूसरोंके लिए विनाशकारी ही ह्लिद्ध हो। के सुख-दुःखसे 
उसका कोई सम्बन्ध नहीं है । जब भी 'ैयक्तिक, स॑-+-भर सामाजिक 
झुखके बीच विरोध उत्पनन हो तब मनौष्यके०ज “कि निश्चित- 
रूपसे अपने ही सुखकी खोज करे। [मनुष् 


स्वार्थसुख वाद 





ष्यका एकमात्र अपने 
प्रति कर्तंव्य है, आत्मिसुख ही उच्चतम नेतिक ध्येय है) यह सिद्धान्त 
_मनोवैज्ञानिक भी है। यह इस भंनोवैजनिक तथ्यकों मानता है कि मनुष्य 
<खमाववश सदेव सुखकी खोंज करता है। उसकी इच्छाका परम केग्द्र 
.झख है। उसकी सहजप्रदत्तियाँ और स्वभाव सुखकी खोज करते हैं।' 
मनोवैज्ञानिक सुखवाद तथ्यात्मक है । वह मनुष्य-स्वभावका वास्तविक 
चित्रणमात्र, वर्णनमात्र करता है। वह पुनः दो भागोंमें बाँठा जा सकता 
है: हयूल और (संस्कृत) (67055 804 ]2० 47९५) | स्थूछ सुखवादी 
अधिकसे अधिक इन्द्रियसुखकों महत्व देते हैं। वे कहते हैं कि मनुष्य 
आवेगपूर्ण और उत्तेजनापूर्ण जीवन बिताना चाहता है। किन्तु लंस्कैत 
सखवादी शान्त सुखको महत्व देते हैं। उंनके अनुसार मनुष्य दुःखों और 
कष्टोंसे बचना चाहता है। द 
 : स्थूंछ सुखबादका प्रवर्तक एरिस्टिपस (8४ ध9५७5) था*, रे 
_स्टिपस सीरीन देशका निवासी था अतः उसका सिद्धान्त ु 







स्थल सखवाद | -/7०॥०४८०७) कहलाया । ऐर्रिस्टिपत अनेकों * 
।स्थूछ सुखबाद | सस ० “जआार- लिया: 
५ सिरेनैक्स | पका मतावढूम्बी मानता था+| सुर जाती 
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झना ही बोद्धिक जीवनका उद्देश्य है। कर्मोंको समझना, उनके तात्कालिक 
भविष्यत्‌ ओर सुदूर भविष्यत॒के सुखप्रद और दुःखप्रद परिणामोंकों समुचित 
रूपसे आकना व्यक्तिका कर्तव्य है। एरिस्टिपसने सकरातके इस करातके इस 
सिद्धान्तको स्थूछ सुखवादी रूप दे।दिया। उसका कहना था कि जिस 
आनन्दकी ओर सुकरांतने संकेकेडि था. वह इस्टिय सुखपर नि भुर-है। "इस 
प्रकार उसने,इन्द्रियपरक सुखवाकयाविशुद्ध सुखवाद* 
जीवनका ध्येय : कक्ष का प्र के 
([0प्र८ प्रध्यग्गाइक्त का प्रतिपादन किया | वह 
तीत्र इन्द्रियश्नर ५ ऊ 
5: मनुष्यस्वभाक्की दुह्ई देकर कहता है कि मनुष्य 
सदैव सुखकी बोर शत है जहाँतक सुखके स्वरूपका प्रश्न है सब सुख 
जातिमें समान होते हैं। उनमें कैबछ मात्राओं अथवा तीत्रताका अन्तर 
होता है। तीजंताके आधारपर ही एक सुख दूसरे सुखसे अधिक वांछनीय 
और शुभ माना जाता है। शारीरिक सुख क्षणिक होनेपर भी मानसिक 
सुखसे अधिक तीत होते हैं'। अतः वे अधिक वांछनीय हैं | तीव्र इन्द्रिय- 
सुख ही जीवनका ध्येय है । 
रिस्टिपसने सोफिस्ट्सके सापेक्षयादकों स्वीकार किया। उसने 
भी यह माना कि:मनुष्य केवछ अपनी संवेदनाओं ओर अनुभवोंका ज्ञान 
प्रात कर सकता है। तात्कालिक संवेदन ही ज्ञानका 






सुखका स्वरूप क्‍ 
हु वॉल्कोडिक, न विषय है। मनुष्यका भविष्य अनिश्चित है। 
अनुभवगम्य अनुभव बताता है.कि. तत्कालीन इन्द्रियसुख--एकमातज- 
अधिक परिमाण- जन्‍म है। अन्य कोई सुख इससे अधिक महान 


नहीं है। मनुष्य सदेव सुखका आलिंगन करता, है | वह 

तःत्काक़िक सुखकी परवाह करता है। तात्कालिक शारीरिक सुख अनुभवगम्य 

खडे | अधिक अधिक परिमाणमे सुख भोगना ही परम ध्येय है। आचरण- 

का) प सुखके परिमाणपर निर्भर है | परिमाणके अघुपातमें ही आचरण 

पप अशमभ है जीवनका ध्येय कैवल सुखप्रद जीवन व्यतीत करना 

नहीं है बल्कि आ&/ विशिष्ट सुखोंका अधिकसे अधिक परिमाणमें उपमोग 
करना है जिन्हें ब्प्पौष अपनी विवेकबुद्धिसे प्रात कर सकता है। 
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मनुष्यकी सहज प्रद्डत्ति और स्वभाव सदैव सुखकी खोज करते हैं। 
उसके कर्मोंका एकमात्र प्रेरक सुख है। मनुष्योंकी प्रेरणाम कोई अन्तर 
उलंकयोओों, 2 सब सुखकी प्रेरणासे प्रेरित होते हैं । प्रत्येक 
व्यक्ति अधिकसे अधिक सुखकी प्राप्तिके: लिए प्रयास 
करता है। किन्तु जपक्केश्ञान ओर अनुभवके अनुरूप 
'कुछ लोग अधिक पर्रिमाणमें सुख प्राप्त करते हैं और कुछ कम | नैतिक 
अशानवश व्यक्ति दुःख प्रास करता दे हे !भ आचरण वही है जो कि 
विशिष्ट परिस्थितरम अत्यधिक सुख प्राप्त कः लेता है। [# 
इस आधारपर ऐरिस्टिपसने सुक्राते, विरच् इसी कहा कि 
(कर्मोके सुदूर भविष्यके परिणामोंकों आकनेकां ऊम्रिश्यकता नहीं है। 
कर्मोके तत्कालीन. टी तकादीत सुखकी चित्ता करनी चाहिये ॥) 
कर्मोंफके आचिल्कों उनके परिणामों द्वारा आँकनी 
चाहिये | वही कर्म शुभ है जिसका परिणाम सुखप्रुद 
है। कर्म अपने आपमे शुभ अशुभ नहीं हैं। परि 
णार्मों द्रा ही उनका मूल्यांकन'कर सकते हैं। सुखप्रद परिणामोंको 
महत्ता देनेके लिए. वह यहातक कहता है कि चोरी, पाप, व्यभिचार 
आदि कुछ स्थितियोंमें शुभ हैं। सुख चाहे किसी प्रकारका हो, शुभ है| 
'कैवल इतना आवश्यक है कि वह साम्प्रतिक (तत््षण) और अनुभवरगम्य 
हो | मनुष्यको उसी सुखका त्याग करना चाहिये जिसका प्रिणाम दुःखप्रद 
हो | वही आचरण आम है जो कि सुखप्रद है अथवा सुखके लिए उपयोगी 
है। वही कर्म बोद्धिक और विवेकसम्मत है जो कि सुखके लिए साधनमात्र 
है | वही ज्ञान ओर संस्कृति ग्रहण करने योग्य है जो कि सुखप्रद है.। .- 
एरिस्टिपस यह भी कहता है कि विवेकी व्यक्ति आत्म-संयम क्रेशर 
अत्यधिक सुखका भोग कर सकता है । सुखकी प्राप्तिके लिए बिवेकस्टेकाम , 
सिद्धान्तमें गोपन लेना आवश्यक है। यही नहीं, वह छिपनी 7 सीधे 
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सुसवाद 


खोनी चाहिये | उसे सुखपर अधिकार करना चाहिये न कि सुखकों उस- 
पर । सुखभोगृक बीच उसे के बीच उसे अपनी बौद्धिक दृढ़ता कभी नहीं खोनी चाहिये।, 
एक ओर तो वह मनुष्यकों चिन्तनशन्य जीव मानते हुए कहता है कि 
जीवनका ध्येय इन्द्रियसुख है ओर दूसरी ओर सुखी जीवनके लिए बुद्धि 
आवश्यक मानता है। वह कोश है कि व्यक्ति सुखोंकी प्राप्ति कर सकता 
है यदि वह इतनी बुद्धिमत्ता रुघि कि परिस्थितिकों समझ ले और साथ ही 
इतना साहस ओर हृढ़ता रखे क्लि उसे सँभाल ले। 
ऐएरिस्ट्रिफेर प्रथम विचुरक था जिसने कि परमजड़वादकों अपना- 
कर इन्द्रियसधह धुम कु | उसका विश्वास था कि सत्र प्राणी केवल 
सुंखकी खोज करते हैं ओर दुःखसे अलगाव रखते हैं | 
मनुष्य-जीवनका ध्येय मूर्त ओर यथार्थ है। अनुभव- 
गम्य शारीरिक सुख परमशुभ है। जड़वादी होनेके 
नाते वह यह भी मानता था कि भविष्य अनिश्चित है, जीवनका कोई 
भरोसा नहीं है, शरीर नष्ट होनेपर घूलमें मिल जायगा, आदि | अतः 
वह इस निष्कर्षपर पहुँचा कि इन्द्रियोंका अधिकसे अधिक सुखभोग बुद्धि- 
'मानी है। (विवेकी व्यक्तिको अत्यन्त तीज सुखकी प्राप्तिके लिए. प्रयास 
करना चाहिये, चाहे उसको दुःख सहना पड़े और लांछित होना पढ़े ॥. 
उद्वेश और उत्तेजनाहीन जीवन अवांछनीय और हेय है। यह सिद्धान्त 
यूढ़ नैतिक सन्देशवादका सूचक है । यह उस अविश्वासकों प्रतिबिम्बित 
करता है जो कि सन्देहवादी स्वमावतः ही गहन नैतिक .आदशोकि प्रति 
रखता है। अर्थात्‌ जीवन क्षणमंगुर है, आत्मा अमर नहीं है। शाइवत 
नैतिऋ नियम नहीं है नियम नहीं है, कर्मवाद मिथ्या है। जीवन संगति ओर नियमशून्य 
40५ इसी प्रकारकी विचारधारा भारतमें चार्वाक दर्शनके नामसे प्रसिद्ध 
है । उनके अनुसार मनुष्यकोी जीवनभर सुख भोगना चाहिये। 
नली 3 प्रति और सम्भोगकों आदर्श माना । उनकी यह उक्ति 
; ऋण लेकर भी घी खाना चाहिये। “यावत्‌ जीवेत्‌ सुर्॑ 
जीवेत्‌, ऋणक्रत्वा घतं पिबेत ।? देखिये--साग ३, अध्याय १, 







विरोधको स्वीकार : 
करना उचित 
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है। न्यायशील ईश्वर नहीं है, चेतन साष्टिकर्ता नहीं है। सब कुछ मिट्टीसे 
बना है ओर मिट्ठीमें मिल जायगा। बासनाओं शोर कामनाओंका 
अनियग्त्रित प्रवाह ही जीवन है। जीवनकी यह क्षणभंगुरता घोर निराशाको 
उत्पन्न करती है और यह निराशा तक़ालीन सुखमें मुक्ति देखती है। 
जीवनको चिन्तनरहित करना ही इस निरुकासे छुटकारा पानेका एकमात्र 
उपाय लगता है। निराशासे छुटकारा पह्ैकी व्याकुलतामें नीतिश यह 









कृदापि न चाहेगा। यही नहीं, केवल इब्द्रियग्क़ेण उु्बू ० हक शुभ नहीं। 
हो सकता जो कि बुद्धि ओर इन्द्रियोंका योग है। ऐसा;भीव मात्र वासनाओं 

. और भावनाओंके आत्मघाती जीवनका आहलिगन नहीं कर सकता है। 
चिन्तनप्रधान जीव चिन्तनशून्य नहीं हो सकता । अपने आदर्शको निर्धा 
रित करनेके लिए वह बुद्धिकी सहायता लेता है। विश्युद्ध इन्द्रियपरक 
सुखवाद असम्भव है। सफल इन्द्रियसुखभोग बिना बुद्धिके सम्भव नहीं 
है। इस तथ्यकों ऐरिस्टिपसत भी अस्वीकार नहीं कर पाया। बह मानता 
है कि सफल इन्द्रिय जीवन बुद्धिकी सहायता और सक्रिय सहयोगपर ही. 
निर्मर है। अथवा जैसा कि वह स्वयं कहता है कि सुखकी प्राम्तिके हि 
विवेक आवश्यक है। बादमें, दुर्भाग्यवश, यह सिद्धान्त उन लोगोंके हाथमें 
पड़ गया जो कि संस्कृत ओर मार्जित रुचिके नहीं थे । उन्होंने सुखबादके 
नामपर आत्मरतिका प्रचार किया | ४४०5५ ,. _..- 

_> सिरेनेक्स पन्‍थकों ऐंपिक्यूरस (9०००७) ने विकसित और 
गैरवान्वित बनाया । ऐंपिक्यूरसका सिद्धान्त उसके नामसे प्रचलित हुआ |» 
वह एंपिक्यूरियनिज्म (छाटपाल्शाआआ) कहुलाय/?| 
एंपिक्यूरसने अपने सिद्धान्तमें स्थूछ सुखवा 

क्रिस्सके अणुवाद तथा आत्मानन्दर्का 
किया | उसका विश्वास था कि मानव-कल्याणको वेशञानि##४/ 


१, जन्‍म ३४१ ० पू० --म्त्यु २७० ० पू० 








। संस्कृत सुखबाद 
'एपिक्यूरियनिज्म 
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ही दर्शन है। दर्शन एवं विवेकपूर्ण ज्ञान उन उपायोंके बारेंमें बताता है 
जो कि ध्येयुके लिए. आवश्यक हैं। वह पदार्थ विशान ओर तक॑शास्त्रके 
ज्ञानकों भी मानव-कल्याणकों समझनेके अनिवार्य साधनोंमें मानता था | 
'पदार्थविज्ञान बताता है हक विश्वमें मनुष्यका क्‍या स्थान है | 
तकशासत्र सत्यकी जाँचके #रेश कसोटी देता है। ऐँपिक्यूरसने अपने 
सिद्धान्तमें संवेदनात्मक मर्नाविशानकों स्वीकार किया और कहा कि 
संवेदना ही शोनका एकमार्त खोत है। अतीतके अनुभव, स्पष्ट स्मृति 
ओर प्रत्यक्ष क्/भव ही सत्की ज्ञानको देते हैं । सिरेनेक्सके सुखवादको 
उसने सुकरातेक 'व्िवेकुलड्ट ओर डिमोक्रिय्सके बोद्धिक सुखके ढॉचेमें 
ढालनेका प्रयास ।#या । वह इस निष्कषपर पहुँचा कि सुख केवल भाव- 
नात्मक नहीं होता, बोड्धिक ओर सामाजिक भी होता है । 

सामान्य निरीक्षण यह बताता है कि सब जीव जन्मके समयसे ही 
सुखंकी खोज करते हैं और दुःखसे बचनेका प्रयत्न करते हैं। सुखके प्रति 
मनुष्यकी स्वाभाविक रुचि है ओर दुःखके प्रति उसकी 


ध्येयःसुख : यही 
न सार्वमीम तथा अनिवार्य रूपसे अरुचि है। सुख मनुष्य- 
व. ० का प्रथम और स्वाभाविक ध्येय है। उसकी प्रासिके 


मापदुण्ड 
--7 लिए प्रत्येक प्राणी प्रयास करता है। अतः यह शुभ है। 


मनुष्यका कल्याण सुखभोगमें है | पे आचेरणका परम मापदण्ड है। 

यही नीतिशाख्रका प्रथम सिद्धान्त है| तखेस बचाव, से बचाव, सुखकी खोज 

अथवा 'सुखके प्रति आसंक्ति, दुःखके प्रति विरक्ति' यह सावभीम मान्यता 

है | जीवनका परमध्येय सुख है। सुख और दुःख कमेकी एकमात्र प्रेरणाएँ 

“हैं | आवर्भोम अनुभव यह बताता है कि प्रत्येक प्राणी कर्मोंके ओचित्य 

बधेर अनौचित्यकों भावनाके मापदण्डसे तौलता है अथवा सुख-दुःख द्वारा 

'के औचित्य-अनोचित्यको निर्धारित करता है। उन्हें ही वह शुभ- 

2 अमल. माप मानता है। उन्हींके आधारपर यह बताया जा सकता 

है कि मनुष्यक. लिए. क्‍या वांछनीय है। उसे किस मार्गको अपनाना 
चाहिये किसको त्याग करना चाहिये। 
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एँपिक्यूरसका यह कहना था कि जीवनका ध्येय सुख है और सब 
: सुख आम्यन्तरिक रुपसे शुभ हैं | साथ ही वह यह भी मानता था कि 
सुलोंकी श्रेष्ता तथा अधिक बांछनीयताको व्यावसायिक 
बुद्धि द्वारा ऑकना कक है । उसने यह स्पष्ट रूपसे 
समझाया कि नेतिक जौब्कैके लिए. बुद्धि अस्तित्वहीन 
ओर अर्थश्नत्य नहीं है। उसका महत्य है। सच्चे 
ध्येयकी प्राप्तिमें वह स| ॥ एपिक्यूरसने 
अपने सिद्धान्तमें_ सिरेनेक्सकी दो विरोधी चारणाओं--7फ्रिक सुख 


उचित सुखोंको 

अपनानेके लिए 
विवेकबुद्धि 
आवश्यक 







आत्म-संयम--में सामझस्य स्थापित करनेका ऋयासु 7 उसने स्थूल 
सुखबादक साथ विवेकबरद्धिको महत्व दिया 9 इस प्रका# संस्क्षत सुखवादमें 


अगर: 


सिरेनेक्स और सुकरातके विवेकेको धारणाकों एकता सूत्रमें बाँधा गया 
है। 6म जीवन उद्धिहीन नहीं है। जीवनका ध्येय क्षणिक 4 
सुखी जीवन है | यहॉपर उसने प्लेटो ओर अरस्तृके इस कथनको कि बुद्धि 
जीवनकी मार्गदर्शी है, सुखवादी रूप दिया है। जीवनका ध्येय मुख है | 
बुद्धि उस ध्येयक्रों प्राप्त करनेके लिए साधन देती है। बुद्धि यह बत्ाली-है' 
कि उस सुखकी प्रासिके लिए प्रयास करना चाहिये जो सर्वथा, दुःख-रहित 
हो । भविष्यमें यदि अधिक सुखकी सम्भावना हो तो उसके लिए तत्कालीन 
सुखका त्याग उचित है। अथवा उस सुखका लाग उचित है जो अधिक 
सुखके मार्गममें बाधक है। अतः सिरेनैक्सक क्षणिक सुखके विरुद्ध वह 
कहता है कि यदि भविष्यमें अधिक अथवा स्थायी सुखकी सम्मावना ह्दो 
तो उसके लिए तत्कालीन सुखका त्याग उचित है । 

व्यावसायिक बुद्धिके इस आदेशको सम्मुख रखकर (ऐपिक बर्सने 
सुखका दो भागोंमें विभाजन किया | इन्द्रियक्का सक्रिय सुख और बोडिक 

या निश्िय सुख | इन्द्रियसुख प्रत्यक्ष, सजीव, (त् तन 
सुख: दो प्रकार- गीडिक रद दमन ने 
एन्द्रियिक, बौद्धिक” रैंणिक होता है बौद्धिक मुझ शान) रे 

र++- . -- ओर चिससथायी होता है। यह 5:खौआर चिन्तासे 

रहित होता है बुद्धि बताती है कि मनुप्यकों सुर्कछ जीवन बिताना 
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ब्वाहिये। इस अर्थमें क्षणक ओर आवेगपूर्ण सुख जीवनका ध्येय नहीं 
है.। सुखकी अन्धलोज, आवेगपूर्ण खोज सुखसे अधिक दुःख देती है। 
अतः सुखका मूल्यांकन कैबल तीव्रताके अनुसार नहीं करना चाहिये किन्तु 
उसकी दी्घंता ओर ने ध त्व देना चाहिये तथा उसके परिणाम- 
स्वरूप सहवरती पीड़ासे मुक्तिजुएशैपर भी ध्यान रखना चाहिये। बुद्धि 

ओर स्मृति यह बताती है कि विवेकपूर्वक सुखकी खोज करनेपर ही सुखी 
जीवन सम्भव है | सुखी जीवनके दो आवश्यक आलूम्बन हैं। न 
खक़ा अभाव तथा मानसिक मानस्क्ि अशान्तिका अमाव | इस मापदण्ड 
बॉजिक सेल ऐन्द्रेबिक सुख ओर बोद्धिक सुखंका मूल्यांकन करनेपर 
_ओ्रेष्ठता : सिश्मैक्स: | थे हो जाता है कि बौद्धिक सुख अधिक श्रेष्ठ 
से सतमेद | ईख्टियसुख केवछ शारीरिक भखको तत करता 

है । वह सदेव उत्तेजना, व्यग्रता तथा अशान्तिसे युक्त 

रहता है । किन्तु बौद्धिक सुख, दुःख और वासनाओंको शाम्तिपूर्वक सुः 
देता' है | वह देहिक सुखकी भाँति केवल वर्तमान सुखका दाता ही नहीं 
है किन्तु भूत और भविष्यके सुखकों भी अपनेमें संचित रखता है | मान- 
सिक सुख कैवल प्रस्तुत संवेदर्नोतक ही सीमित नहीं है, वह सुखप्रद 
स्प्रति ओर सुखमय आशाका भी सूचक है। इस आधारपर ऐंपिक्यूरसने 
सस्ती इन्द्रिय-परायणताकी कट्ठ आलोचना की | एक ओर तो उसने यह 
स्वीकार किया कि देह ही सुखका मूल्खोत है, यथार्थ शुभ दैहिक सुख है 
ओर दूसरी ओर उसने बौद्धिक विश्लेप्रण द्वारा मानसिक सुखकों अधिक 
महत्वपूर्ण कहा #शारीरिक हुःखकी तलनामें मानसिक दुःख अधिक तीब, 
दीघकालीन और असह्य होता है। इसलिए मानसिक सुखकों मानव- 

जीवनके लिए अधिक महत्वपूर्ण मानना चाहिये । 

एंपिक्यूरसके अनुसार जीवनका ध्येय सुंख है। उसकी प्राप्ति बुद्धि 
'धत है [भावना अपने आपमें अन्धी है। च्येंयेक्रे स्वरूपको निधो- 
लए भी वह अपनी तृप्तिके साधनको बुद्धिकी सहायतासे 
खोजती है। ऐपिक्यूरस जीबनकी हलूचलमें विद्वास नहीं करता था | 
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उसके अनुसार जीवन उद्देगों और आवेगोंका वासनापूर्ण तूफान नहीं है 
बह एक संगतिपूर्ण इकाई है। भनुष्य पशुओंसे श्रेष्ठ 
है। वह सचेतन जीव है । मनुष्य ओर पशु, दोनोंकी 
हच्छाओंका विप्रय रु ख है। दोनोंके जीवनका आदि 
और अन्त सुख है । किन्तु मनुष्यकी *छूच्चांके कारण दोनोंके सुखको 
समान मानना उचित नहीं है। दोनोंके लिए सुखके अर्थ भिन्न हैं, उसकी 
प्राप्तिके साधनमें अन्तर है। मनुष्य पशुकी भांति क्षणिक सुखकी खोज नहीं 
करता । बह आगे-पीछेकी सोचता है। वह, क्षणिक सुख या 'तृप्तिके लिए 
भूत, वर्तमान और भविष्यकों नहीं भुला सकता; उन्मत्त «इन्द्रियसुखके 
लिए आत्माका हनन नहीं कर सकता | उसकी आत्मा विशिष्ट अनुमवोंकी 
संगति है। वह अपूर्णके लिए पूर्णका त्याग नहीं कर सकता; क्षणिक 
सुखके लिए स्थायी सुखी जीवनका विनाश नहीं कर सकता । उसका 
जीवन देह-जगततक सीमित नहीं है। वह मानसिक और बौद्धिक जगतर्का 
प्राणी भी है। वह सुख-दुःखके प्रति विशिष्ट रूपसे जागरूक है) उसकी 
सुख-दुःख सम्बन्धी व्याख्या स्पष्ट ओर व्यापक है। उसका जीवनके प्रति 
गम्भीर . दृष्टिकोण, व्यापक विचार, आत्म-चिन्तन, दर्शन आदि उसके 
अनुभवोंको सजीवता प्रदान करते हैं। वह इन्द्रियसुखसे अधिक मानसिक 
सुखको मूल्य देता है। असम्बद्ध, अव्यवस्थित आवेगपूर्ण जीवन उसे 
दुःखपूर्ण छगता है। उसके जीवनका ध्येय शान्त सुख है। यह उसीको 
प्राप्त होता है जो वासनाओं, दुःख और भयसे अपनेको मुक्त कर लेता 
है। वासनाओंके स्वच्छन्द उपभोगसे बोद्धिक प्राणीमें ऊब और अंतृप्ति 
 उसन्न होती है। उसके शारीरिक स्वास्थ्यका हास हो जाता है। उसका 
विवेक उसे बताता है कि दुःखके अमाव तथा अच्छे स्वास्थ्यसे निरन्तर 
दीघकालीन सुख प्राप्त होता है। उसे इसके लिए प्रयास करना चाहिये 
इच्छाओंके संयमन, उनके उचित चुनावसे आत्मिक ५ हल्की है। 


बोद्धिक सुख : 
शान्त सुख 










सुखवाद १५७ 
अंतृप्ति दुःखका कारण है। अतृप्तिसे बचनेके लिए उन्हें कमसे कम कर 
देभा चाहिये4 वह इच्छाओंका विमाजन.करता है : प्राकृतिक, अनिवार्य, 
अनावश्यक, अथंश्वूत्य आदि । वह उन आवश्यक इच्छाओंकोी स्वीकार. 
करनेमें विश्वास करता है जो हररैरकी स्वास्थ्यवर्धक मांगोंकी तृप्ति करती 
हैं और मानसिक चिन्ताओं तर्था दुःखोंसे मुक्त करती हैं। अतः विवेक 
और आत्म-संयमसे शान्त सुखकी प्रासि होती है | मनुष्य मनकी उस शान्त 
ओर अविचल स्थितिको प्रास कर लेता है जो निष्क्रियताकी स्थिति है। यह 
सुख देहिक दुःखोंके अभाव और मानसिक चिन्ताओँसे मुक्तिका सूचक है । 

' शान्‍्त, अविचल मानसिक स्थिति प्राप्त करनेके लिए यह आवश्य 
है कि मनुष्य. भयसे अपनेको मुक्त करे। वह अन्धविश्वासों--मृत्यु, नरक, 

मल ईश्वर आदिके हाथका खिलौना बनकर सुखी नहीं 

हर मा रह सकता । वह मृत्यु ओर देवताओंके भयसे सदैव 
0 तस्त रहेगा। सनुष्यकों इस भयसे मुक्त करनेके लिए 
उसने (डिमोक्िट्सके.. जड़वांदी विश्वनिर्माणके  सिद्धान्तको) स्वीकार 
किया | उसका कहना था कि देवता हैं, किन्तु उनसे डरनेका कोई कारण 
नहीं ; क्योंकि विश्व अणुओंके संघटन (परस्परके संघर्षण ओर मिलन) से 
बना है। भगवान्‌ सृष्टिकर्ता नहीं है। विश्वनिर्माणकी इृष्टिसे भगवान्‌ 
महत्वहीन हैं । जहातक मृत्युका प्रश्न है, उससे भी भयभीत होनेका कोई 
कारण नहीं | म्ृत्युका विचार दुःखप्रद है, न कि मत्यु। वास्तवमें मृत्यु 
कुछ नहीं है । जबतक हम हैं, मृत्यु नहीं है; जब मृत्यु आती है, हम नहीं 
रहते | अतः मनुष्य काल्पनिक भरयोंसे ऊपर उठकर शान्त, अविचल स्थिति- 
को प्राप्त कर सकता है। 
सुखीजीवनके लिए, सदूगुण अनिवार्य साधन है। वे बुद्धि द्वारा प्राप्त 

होते हैं। उनकी सहायतासे अत्यधिक सुखकी उपलब्धि सम्भव है। उदा- 


७, .. . हरणाथं, सुखप्रद जीवनके लिए न्याय उचित है, अन्याय 
सदगुण : अविंवाये हीं ६ | 
साय नहीं | अन्यायको अपनानेपर एवं अनुचित कम करनेपर, 


मानसिक शान्ति खो जाती है। अनुचित कर्मके पता 
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ल्गनेका तिरन्तर भय छगा रहता है| अतः संयम, न्याय, सद्भाव, सोहार्तब 
आदि शु्णोकी अपनाना चाहिये । मित्रता महत्वपूर्ण है। वह खुखी जीवमके 
लिए सहायक है । व्यावसायिक बुद्धि (2६०८८) सर्वश्रेष् सदगुण है | 
उसके आधारपर उचित सुखका संग्रह;किया जा सकता है। इस प्रकार 
एक ओर एऐपिक्यूरसने स्वार्थ-सुखवादकों” स्व्रीकार किया और दूसरी ओर 
विरोधी सामाजिक शक्तियों तथा तत्वॉँका निराकरण किया | साथ ही उसने 
अचलित मान्यताओं और सदगुणोंकी अपनाया। यह ध्यान देने योग्य 
है कि सदूगुण सुखी जीवनके लिए साधनमात्र हैं, साध्य नहीं हैं | ) 
.. ऐंपिक्यूरसके अनुसा मम एकमात्र झुम है और दुःख एकमांत्र अशम 
है व्यावसायिक बुद्धि बताती हैं कि उस सुखका त्याग करना चाहिये 
सस्कत संखबा दो जिसका परिणाम दुःखप्रद है अथवा उसी दुःखकों 
स्वीकार करना चाहिये जो अधिक सुखके लिए उप- 
योगी है| स दूगुण, नियम, रीति-रिवाज उपयोगी 
साधन हैं | उनके द्वारा अधिक ठुखकी प्राप्ति सम्भव है। व्यवसायात्मिक 
चिन्तन तथा शुम आचरण तबतक अर्थश्ृन्य और निरर्थक है जबतक 
कि वह कर्त्ताको सुख नहीं पहुँचाता | सुख अर्थ मूलतः ऐन्द्रियिक 
विस्तसितासे मुक्त हैँ । सुखकी वह धारणा थोथी है जो वासनाओं 
नहीं और आवेगोंको तृत्त नहीं करती है | सुखको 
|. .,  ऐन्द्रियिक मानते हुए भी वह बौद्धिक सुखकी खोज 
करनेकी कहता है | बौद्धिक सुख अपने-आपमें थुुभ नहीं है। वह सुखी 
जीवनके लिए. आवश्यक है। वह स्पष्ट रूपसे बोद्धिक सुखकी गुणात्मक 
श्रेष्ठताको स्वीकार नहीं करता है | एंपिक्यूरसके दर्शनका परिणाम हुरा हो 
सकता है। विलासी व्यक्ति इसे अपनी विल्यसिताका आधार मान सकता 
है ; क्योंकि ऐपिक्यूरस स्पष्ट रूपसे कहता है कि सद्गुण अपने-आपमें शुभ 
: नहीं है, साधनमात्र है। सद्गुण इसलिए. आवश्यक नहीं हैंकि उनसे 
भानसिक प्रवृत्तियोंका परिष्कार होता है किन्तु इसलिए कि वे निरन्तर 
उुखका कारण हैं | उसकी दूरदर्शिता सदूगुणोंका स्वागत करती है । 


कठिनाइयों 
एन 


सुखवाद श्ष्रें 


ऐंपिक्यूरस इन्द्रियवोधको स्थितिको नेतिक आदर्श ओर मापदण्डका 
आधार मानता"है। किन्तु उसके दर्शनकी अन्तिम परिणति वासनाओंके 
आवेगोंसे मुक्तिकी स्थिति एवं आत्म-संयमकी स्थिति है । 
उसने इन्द्रियसुझ्ञको ध्येय मानते हुए. अपना सम्पूर्ण 
ध्यान साधनकी ओर केन्द्रित किया। उसका साधन बौद्धिक है 
मानना पड़ेगा कि उसका साधन ध्येयकों उस. उदासीनताकों 33 
बदल देता है जो कि सुख-दुःखके प्रति उपेक्षा करता है। वह भावना- 
की घनात्मक स्थिति नहीं है। (एपिक्यूरस स्टोइक्सकी भाँति यह मानता 
है कि भनुष्यको सुख-दुःखके प्रति तट्स्थ रहनेका अभ्यास करना 
चाहिये | उसका चिन्तन उसे उदासीनताकी ओर झुका देता है। व्यक्तिके 
लिए मूर्त3, यथार्थ सुखकी प्राप्ति असम्मव है। उसे सुख-दुःखके प्रति 
उस « उपेक्षाभावकी अपनाना चाहिये जो कि उसे निष्कियताकी स्थितिमें 
पहुँचा देता है। नेतिक ध्येयकी खोज उसे वेदनाशून्य जीवनकी ओर ले. 
जाती है । वह सुख-दुःखसे मुक्ति एवं उनके अभावकी स्थितिको प्राप्त 
करना चाहता है। यह स्थिति सक्रिय जीवनको प्रोत्साहित नहीं करती 
बरन्‌ निष्कियंताका आलिंगन करती है। यह जीवन .ब्लेतिक जीवनके विंप- 
रीत है,। नेतिक जीवन क्रियाशील्ताका जीवन है । 


निष्क्रियता 





पनोवैज्ञानिक सुखवादकी आक्लॉचना 


मनोवैज्ञानिक सुखवादकी मूलगत प्रमुख त्रुटि तात्िक है। स्थूलछ सुख- 
वादको अपनानेके कारण ही उसका सिद्धान्त असामाजिक, अव्यावहारिक, 
अवास॒विकु, अमनोवैज्ञानिक तथा अनैतिक हो गया 


जड़वादी तत्व- है मकर 
दंगल कि १ | अपने जड़वादी तलदशनके कारण उसने यह 
* व माना कि आल त्माका मूल रूप इन्द्रिय है) वह सहज- 


सुखवाद्‌ जी 
उड़. यवृत्तियों, संवेदनाओं, भावनाओं आदिका क्रममात्र है। 


मानव-स्वभावके ऐसे एकांगी ज्ञानपर ही उसने अपने सिद्धान्तकों आधारित 
किया । मनुष्यके जीवनका परमध्येय “ इन्द्रियसुख है। उसे चाहिये कि 
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आँख मूँदकर सुखभोग करे | चिन्तन करनेमें अथवा आगे-पीछेकी सोचनेमें 
वर्तमान सुख विनष्टे होता है; :यह उचित नहीं है। व्यक्तिका वर्तमान ही 
निश्चित है। भविष्य अनिश्चित ओर अज्ञेय है। न जीवन ही था | 
मनुष्य कालके अधीन है। ऐसी परिस्थितिमें उसे केवल इन्द्रियमय बुद्धिहीन 
सरल जीवन बिताना चाहिये। असावधानी ओर चिन्तनहीनताकों अप- 
नाना चाहिये। बोद्धिक चिन्ताओंसे जीवनको मुक्त करके मनुष्य अधिकतम 
मात्रामें सुखभोग कर सकता है | 
सब प्राणी स्वभाववश सुख चाहते हैं | मनुष्यके जीवनका ध्येय ,भी 
सुख है। उसे अधिकतस परिमाणमें सुख भोगना चाहिये । तात्कालिक, 
बल व फियो गा ओर दीर्घकालीन | सुख बांछनीय है। मनुष्यके 
द्वेक भी होनेके कारण उसमें तथा निम्न प्राणियोंमें 
यही अन्तर है कि वह उनकी अपेक्षा अधिक सुख़का 
भोग कर सकता है। जहाँतक दोनोंकी इच्छाके 
स्वरूपका प्रश्न है, वह समान है। दोनों एकमात्र 
सुखकी इच्छासे कर्मके लिए प्रेरित होते ,हैं। ध्येय ससान है, सॉ्निमे 
अन्तर है। मनुप्यकी बुद्धि ध्येयको प्राप्तिके लिए. उचित साधन*रंत्रोज सकती 
है। किसी कर्मका. बोद्धिक महत्व इसपर निर्भर है कि सुखकी प्रामिके 
लिए. कहाँतक उचित साधनोंका उपयोग किया गया है | (सुखवादियोंने 
निर्णीत कर्मके स्वरूपको नहीं समझा । उन्होंने बुद्धि ओर इच्छाके सम्बन्धके 
बारेमें भ्रान्तिएृण धारणा बना छी थी | इच्छाके उत्पन्न होते ही बुद्धि उसके 
सन्तोषके लिए ही नहीं सक्रिय हो उठती है,, उचित चिन्तन और विवेचनके 
पश्चात्‌ ही बुद्धि इच्छाकी पूर्तिके सम्बन्ध अपना निर्णय देती है ५ "“इच्छाका 
विषय या “इच्छित ध्येय” उसी व्यक्तिके लिए अर्थ रखता है जो सोच- 
समझ सकता है; अनुभव और चिन्तन कर सकता है। यही नहीं, 
इच्छामें स्वयं भी उस ध्येयका विचार निहित है जो मर्नुष्यकी सम्पूर्ण 
आत्मा (बुद्धिमय और भावनामय) की अमिव्यक्ति है। भावना, इच्छा, 
विवेचन, निर्णय, बुद्धि आदि एक ही कर्मके अविच्छिन्न अंग हैं। 


सुख : बुद्धि, इच्छा 
एक दूसरेके 
पूरक हैं 
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थे कर्ताके चरित्र ओर व्यक्तित्॒कके सूचक हैं | सुखवादका इतिहास, 
यह' बतलाता 'है कि उसने बुद्धिकी आवश्यकताकों समझा। सिरेमैक्सके 
अनुसार बुद्धिका स्वतन्त्र अस्तित्व नहीं है (किन्तु ऐपिक्यूरसने सफल 
'इन्द्रियजीवनके लिए चिन्तनकों आबृश्यक माना 4 उसके अनुसार विवेक 

बुद्धि सर्वश्रेष्ठ सदुगुण है। वह ध्येयकी प्रातिके छिए आवश्यक है । आगे 
हम देखेंगे कि आधुनिक सुखवादियोंने बुद्धिके महत्वके सम्मुख सुखवादको 
भव्य दिया है ।/ प्रेंसिंद नीतिश्ञ सिजविकने तो यहाँतक कह दिया है कि 
मनुष्यको सार्वमौम सुखकी चाह तथा खोज करनी चाहिये क्योंकि यह 
विवेकसम्मत है । सुखवांदके मूल सिद्धान्तके 'अनुसार मनुष्य इन्द्रियरत 
प्राणी है | प्रश्न यह है कि क्‍या मनुष्यका प्रधान और विशिष्ट गुण इन्द्रिय 
है ? प्रकट रूपमें यह मानव-स्वभावक्ी एक अत्यन्त #क्ैर सरल व्याख्या 
है कि मनुष्य सुख-दुःखसे प्रभावित होता है | वह सुख खोजता है। किन्तु 
'सुख' का वास्तवमें क्‍या अर्थ है! क्या इन्द्रियसुख उसके सम्पूर्ण 
स्वमावक्री अभिव्यक्त कर सकता है! सुखवादियोंने सुख की अस्वा- 
भाविक और एकांगी व्याख्या की ख तभी प्राप्त होता है जब कि 


ज्ऊ 


मानव-स्वभावके सम्पूर्ण निर्माणात्मक आंग एकताके सूत्रमे बँघ जाते हें। 
विरोधी तत्वोंकी संगति ही शुभ जीवन है| किन्तु यह संगति बुद्धि द्वारा 
आस होती है। भावनाओंकों संघटित करनेके लिए बुद्धि आवश्यक है । 

इन्द्रिय ओर भावनाओंमें अपने-आप संघटित होनेकी शक्ति नहीं है । 
बिना बुद्धिके भावना अन्धी है, वह अपने लिए निश्चित मार्ग नहीं खोज 
सकती है। गिरगिट्क्रे क्षणिक रंगोंकी भाँति वह सुखकी खोजमें प्रत्येक 
'क्षण रूप बदलती है। मनुष्यके जीवनकों सहज प्रवृत्तियाँ, संवेदनाएँ तथा 
'क्षणिक आवेग सदैव संचालित नहीं करते हैं। वह नियन्त्रित और 
'सुव्यवस्थित जीवनका आकांक्षी है। इससें सम्देह नहीं कि बह इन्द्रियरत 
प्राणी है। यही मनुष्य-जीवन तथा पश्च-जीवनमें साहश्य है। किन्तु इसके 
आगे दोनोंमें महान्‌ अन्तर है । (मनुष्य बोद्धिक है, यह सत्य उसे देवत्वके 
"समीप छाता है) उसकी निम्न भावनाओं एवं पाशविक प्रवृत्तियोंका उन्नयन 

११ 
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करता है| पशुत्वका मनुष्यत्वमें रूपान्तर कर देता है। उसकी प्रवृत्तियोंकों 
पवित्र ओर दिव्य बना देता है और इसीमें मानव-जीवनकीं सार्थकता है | 
सुखवादियोंने मानव-स्वभावसे निम्न भावनाओंकों प्थक किया और“*शन्हें 





करेगा । किन्तु मनुष्यका स्वभाव उन विभिन्‍न तत्वोंकी संगतिपृ्ण बाई है 
जिनके मार्गका निर्देशन बुद्धि करती है। मनुष्यको सुख ओर सन्तोष भी 
तभी प्राप्त होता है जब कि उसकी बोद्धिक माँग (जिसमें भावना निहित है) 
पूर्ण तृत्त हो जाती है। वास्तवमें'बुद्धि और भावना एक दूसरेकी पूरक हैं। / 
बुद्धि अपनी श्रेष्ठताके लिए भावनापर निर्भर है। बिना भावनाके बुद्धिका 
स्थान ओर मूल्य वैसा ही है जैसा कि बिना प्रजाके राजा | बिना भावनाके 
बुद्धि निरर्थक है, शून्य ओर निष्किय है। भावनाकों ज्योतित करना, 
सनन्‍्मार्ग दिखाना, बुद्धिका काम है। बिना बुद्धिके भावनासय जीवन 
क्षणक, आवेगमय, अनिश्चित ओर विश्वद्वल हो जाता है। सुचारु जीवन 
व्यतीत करनेके लिए बुद्धि ओर भावनाका सम्मिल्ति पूर्णत्व अनिवार्य 
है। दरदर्शिता ओर अन्तर्ईश्कि पहियोपर ही सुखमय संगतिपूर्ण जीवन 
आधारित है | दूरदर्शिता अनुभवकी देन है और अन्तर्दष्टि बुद्धिकी | केवल 
भावनामय जीवन मनुष्यको सन्तोष नहीं दे सकता क्योंकि वह भावनासे 
अधिक है। मनुष्यका वास्तविक कल्याण इसीपर निर्भर है कि उचित 
विवेक द्वारा उच्छुद्डल तथा अस्थिर भावनाओंकों वशमें रखे । जीवनको 
संयमभित तथा निर्देशित करनेके लिए बौद्धिक अन्तर्दष्टि अनिवाय है । इसीः 
तथ्यकी ओर संकेत करते हुए प्राचीन यूनानी विचारकों--सुकरात, प्लेट, 
अरस्तू--ने यह कहा कि बुद्धिकी अधीनता स्वीकार करना भावनाके लिए 
आवश्यक है| 

(मनोवैज्ञानिक सुखवाद अन्तर्चेतनाशून्य तथा नैतिक संशाहीन व्यक्तियों- 
के आदर्शकों सम्मुख रखता है। यह स्थूल इन्द्रियजन्य सुखकों महत्व देता 
है | इसके अनुसार मनुष्य पूर्ण रूपसे स्वार्थी है। वह निरन्तर वैयक्तिक 


सुखवाद 


सुखकी खोज करता है। इस प्रकार सुखवादियाोँका दृष्टिकोण वेयक्तिक, 
असामाजिक ओर अनैतिक है। जिस परम स्वार्थ- 
वादका उन्होंने प्रतिपदन किया वह अवब्यावद्गरिक 
ओर अवास्तद्विक है। समाजमें वही व्यक्ति रह सकता 
है जो सामाजिक कर्तव्यों तथा कर्मोंकों करता है। वही 
व्यक्ति समाजमें रहकर अपने अधिकारोंकी माँग कर सकता हैं जो दूसरोंके 
अधिकारोंको समझता है। *खवादके अनुसार सामाजिक सुख अथवा 
सवंकल्याणका कोई महत्व नहीं, बहु हेय है। स्नेह, दया, ममतासे दूर 
रहकर व्यक्ति अपने तत्कालीन सुखकी चिन्ता करता है। यदि सुखवादी- 
धारणाकों सजीव और वास्तविक मान छें तो ऐसे इन्द्रियरत परम स्वार्थी 
प्राणीके लिए समाजमें कोई स्थान नहीं है भी जीवी मनुष्य पश्च-समाज- 
तकमें ऐसे प्रोाणीकी कल्पना नहीं कर पातों | वह यह देखता है कि पशु- 
पक्षीतक अपने बच्चों तथा निकय्वासियाँके लिए त्याग करते हैं। अपत्य- 
स्नेहके आगे वे तत्कालीन तीत्र सुखकों भूल जाते हैं । (अनुष्यमें उच्च प्रवृ- 
त्तियों हं। उसमें आत्मत्यागकी आश्चयपृण शक्तियाँ और सम्भावनाएं 
हैं। वह अपने सत्य रूपमें परमार्थी है। उसकी बुद्धि उसे विश्वस्नेहसे संयुक्त 
करती है | मनुष्यकी इन प्रवृत्तियोँका निराकरण करना मनुष्यत्वका निरा* 
करण करना है। सुखवाद सब व्यक्तियोंको समान रूपसे स्वार्थी मानता है | 
उसके अनुसार सब इच्छाएँ समान जातिकी और सुखके छिए हैं । 
साधु-असाध्चु, पापी-पृष्यात्मा, चोर-देशप्रेमी, सब एक ही श्रेणीक हैं । किन्तु 
यह भूल जाता है कि यह मिन्नता प्रत्येकके चरित्रके अनुरूप होती है और 
यह प्रत्येक॑ व्यक्तिके बोद्धिक, मानसिक तथा नैतिक विकासकी सूचक है । 
सच तो यह है कि स्वार्थ सुखवादका सिद्धान्त “नैतिक चेतनाके सम्मुख 
एक घृणित रूप प्रस्तुत करता है पुर और वह अनेतिक भी है। यदि सब 
व्यक्ति स्वभावंवद इन्द्रिय सुखकों खौज करते हैं तो 'नेतिक-चाहिये' अर्थ- 
हीन है | प्राकृतिक एव स्वाभाविक शक्तियोंके प्रवाहम बहनेवाला व्यक्ति 
१, 30०८८ ०2९४-- ्व0ए४४स 07 £0705 9. [7. 


असामाजिक 
अव्यावहारिक 
तथा अनेतिक 
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उचित-अनुचितकों नहीं समझ सकता । अथवा जेसा कि ग्रीनने कहा है 

कि केवल प्राकृतिक शक्तियोंका परिणाम'है उसे नैतिक 

५ करनेका आदेश देना निरथंक है 

(९? यह भी मान लिया जोये दि सुख ही एकमात्र मनुष्यका नैतिक 

र्ऋर है तो इसे केसे प्राप्त किया जा सकता है ? सुखवादके अनुसार 
.. .... निरन्‍्तर सुखकी खोज करनी चाहिये । सुखमें ही ध्यान 

सुखवादमें विरोध कैन्द्रित रखना चाहिये। किन्तु सुखकी प्रामिका यह 

साधन आत्मघाती है| सुखवादियोंकी इस उक्तिमें कि सदैव क्षणिक और 

है बव सुखकी प्रासिका प्रयास करना चाहिये, स्वयं आत्मविरोध मिलता 









दके सुखवादियोंने माना कि सुख पानेकी उत्तम रीति यही है कि 

उसे मूल रहें। चिन्तन ओर गूढ़-अध्ययन द्वारा अत्यन्त तीत्र और शुद्ध 
सुख प्राप्त होता है। इसका कारण यही है कि अध्ययनमें तत्लीन होनेके 
कारण अध्येता या विद्वान अपनेको तथा अपनी संबेदनाओंकों भूला रहता 
| सुखवादमें मूलगत विरोधाभास यही है कि “यदि सुखके प्रति आवेग 
अत्यन्त प्रबल है .तो यह अपने थध्येयमें हार जाता है ।” अथवा सुखकी 
खोज करनेसे सुख प्राप्त नहीं होता है। इसी सत्यको मिल यह कहकर 
समझाता है कि वही व्यक्ति सुखी है जिसका मन सुखके अतिरिक्त किसी 
अन्य वस्तुपर कैच्रित है। “अंपनेसे पूछिये कि क्या आप सुखी है, और 
आप सुखी नहीं रहते !'(यंदि सुख चाहते हैं तो यह भावना न लाइये कि 
'सुख चाहिये। एकमात्र सुखकों खोज करना सुखके विनाशकी ओर अग्न- 
सर होना है | जब ऐरिस्टिपस कहता है कि केवल तत्काढीन क्षणिक सुख- 
को खोज करनी चाहिये तो क्या इससे यह ध्वनि नहीं निकलती है कि दूसरे 
क्षण दुःख सहना पड़े तो कोइ हानि नहीं £ एंपिक्यूरस इस तथ्यकी समझता 
था | उंसने सुखी जीवनकों ध्येय बताया, किन्तु सुखवादको घोर निराशा- 
वादी बनाकर ही वह यह कर पाया। ऐंपिक्यूरसके अनुसार सुखका 
अर्थ है, दुःखका अभाव । यह सुखकी मावात्मक स्थिति नहीं, निष्कियता 
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की स्थिति है। एपिक्यूरियन्सका विकारगून्य बेरागी सुख-दुःखके प्रति 
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उदासीन है । ऐँपिक्यूरसके अनुसार इच्छाएँ कई प्रकारकी होती हैं, उन 
सबकी तृप्ति सभ्भव नहीं है। अतृत इच्छाओंके दुःखसे बचनेके लिए 
इच्छाओंकी कम करना चाहिये। कैब उन इच्छारओकों महत्व देना 
चाहिये, अथवा उन इच्छाओंकी तृप्तिके छिए प्रयास करना चाहिये जो 
स्वाभाविक ओर आवश्यक हैं | उन्हीं इच्छाओंकों स्वीकार करना चाहिये 
जो शारीरिक स्वास्थ्य तथा आत्मिक शान्तिदायक हैं। दुःख और मयसे 
बचना जीवनमें आवश्यक है। एंपिक्यूरियन्सने स्टोइक्सकी भांति ही कहा 
कि सुख-दुःखके प्रति तठयस्थ रहना चाहिये ((एंपिक यूरुस नास्तिकू, था?। 
वह यह नहीं मानता था कि भगवान्‌ इस विश्वके नियन्ता हैं। वह यह 
कल्पना नहीं कर सका कि सुनिर्देशित एवं नियन्त्रित जीवन व्यतीय करनेसे 
सुख मिलेगा । उसने कहा कि इच्छाओंके संयमन तथा आत्मिक शान्ति- 
द्वारा तनुष्य अपने भाग्यका विधायक बन सकता है। ऐंंपिक्यूरसने जिस 
आदर्शका प्रतिपादन किया वह घोर विलासिताकों अपनानेके साथ ही 
अत्यन्त विषादपूर्ण मी है। यह वास्तवमें उदासीन इन्द्रियपरतावाद है | 
एक ओर तो यह वासनाओंके झंझासे बचनेके लिए बोद्धिक संयमका , 
सन्देश देता है और दूसरी ओर विषयसुखको नैतिक ध्येय. ओर मापदण्ड 
बोद्धिक है । विषयसुखको ध्येय मानते हुए. उसने उद्ासीनताकी स्थितिको' 
ही ध्येय माना है । उसका ध्येय सुखकी भावात्मक स्थिति नहीं, जड़ता 
(निष्कियता) और उदासीनताकी स्थिति है' । 

सुखवाद नेतिकताका एकरूप मापदण्ड नहीं दे सकता। बह उस 
वस्तुगत मापदण्डकों निधारित नहीं कर सकता जिसे कि सार्वभोम रुूपसे 
स्वीकार किया जा सके | “सुखवादके आधारपर 
सुखका मूल्य उसकी तीव्रतापर निमर किन्तु 
तीवरताको केसे ऑका जा सकता है। सुख सापेक्ष 
ओऔर वैयक्तिक है। वह परिस्थिति, चरित्र ओर 
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मानसिक स्थितिपर निर्भर है । प्रत्येक व्यक्तिके स्वभावके अनुरूप ही वस्तु 
सुखप्रद अथवा दुःखप्रद होती है। बोद्धिक व्यक्तिखके रिए बोद्धिक'सुख 
तीत्र है, दयालुके लिए दान और परोपकारसे प्रामत सुख और विपयीके लिए 
शारीरिक सुख अत्यन्त तीत्र है। इस प्रकार प्रत्येक व्यक्तिकी सुख-दुःखकी 
भावना आत्मगत एवं दसरेसे भिन्न है। ऐसी स्थितिमें नेतिकताकी क्‍या 
पहिचान है ?! सुखका मृल्यांकन केसे किया जा सकता है ? तीवताके 
' आधारपर कोन सुख श्रेष्ठ है? वस्तुगत मापदण्ड केसे सम्भव है ! 
मनोवैज्ञानिक सुखवादकी पास इसका कोई उत्तर नहीं है | सुखवा दके अंनंसार 
सब सुख समान हैं। उनमें जातिगत भेद-नहीं,वागुणोत्मक भेद नहीं, 
किन्तु जैसा कि अभी देख चुके हैँ मुखका स्वरूप उस वस्तुपर निर्भस्े 
जो कि उसके उत्पादनका कारण है ओर वह भोक्ता (अनुभवी) के व्यक्तिख- 
पर भी निर्भर है। सुखमें केवछ मात्राऑ(अधिक या कम तीत्र)का भेद 
नहीं है किन्तु गुणात्मक भेद भी' है। इस तथ्यकों मिल स्पष्ट रूपसे स्वीकार 
करता है । ऐपिक्यूरसने भी शारीरिक सुखसे अधिक महत्व बोद्धिक सुखको 
दिया है | बोद्धिक सुखको महल वह उसकी श्रेष्ठताके कारण नहीं देता है 
बल्कि इसलिए कि वह अधिक तोत्र आर दीघंकालीन है। सुखवादी सुख- 
को परम ध्येय मानते हैं | उनका कहना है कि सब व्यक्ति एकमात्र सुखकी 
प्रेणासे कर्म करते हैं। सब प्रेरणाएँ. समान हैं | परिणाम अथवा सुखझे 
आधिक्यके अनुरूप ही वे शुभ और अजश्ञम हैं। निर्णीत कर्मका मनोवैज्ञानिक 
विश्लेषण करते समय हम यह मलीमॉति सिद्ध कर चुके हैं कि सुखवादी 
प्रेणाकी उचित परिभाषा नहीं दे पाये | कर्मके औचित्य तथा अनौ- 
चित्यकों समझनेके लिए प्रेरणा, परिणाम ओर उद्देश्यको समझना आव- 
श्यक है । 

सुखवादके इस सिद्धान्तका (कि सुख ही एकमात्र इच्छाका विषय है) 
मूल आधार सनोवैज्ञानिक भ्रान्ति-है | वह सुखकी मावनाकों कर्मका प्रवरत्तक 
मानता है । भावना कर्मका अनिवार्य अंग अवश्य है किन्तु उसकी 
प्रवत्तक नहीं है । मनुष्य सब कर्म सुखकी इच्छासे प्रेरित होकर नहीं करता, 
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असल लिंक किन्तु इच्छित वस्तुकी प्रात उसे सुख देती है। अपने 
सा व्यक्तित्वके अनुरूप वस्तुकी वह इच्छा करता है। 
समाज-सुधारक, देश्-प्रेमों, परोपकारी, विषयी, इन 
समभीकी इच्छाका विषय उनके चरित्र ओर व्यक्तित्वके 
अनुरूप होता है । सबके ध्येय भिन्न हैं (सुख ही एक 

मात्र कर्मका प्रवर्तक नहीं है और यहींपर सुखबादी भूछ करते हैं। वे 
सबके ध्येयको समान मान लेते हैं। सुखकी इच्छा करना और इच्छित 
बस्तुकी प्रामिसे सुख प्राप्त होना, यह दो भिन्न थातें हैं। जिस ध्येयको 
मनुष्य चुनता है वह सुखप्रद अवध्य है, किन्तु वह स्वयं सुख नहीं 
है। सुखवादियोंकी इस भूलका कारण यह है कि थे चुनने (चयन)के 
क्रियात्मक (जाथाणांंट॥) ओर हेत्वात्मक पक्षोंमिं कोई भेद नहीं 
देखते न | सुखका विचार (06९० ० ए०४४प7०) ओर सुखद 
विचार 7(/९७४७7 02९०७) को एक ही मान लेते हैं | यदि यह प्रश्न 
किया जाय कि मनुष्य किस वस्तुको चुनता अथवा उसकी चयन-रुचिकों 
ओरित कॉन करता है तो उसके उत्तरमें यही कहा जा सकेगा कि मनुष्य 
उसी विचारकी प्राप्तिके लिए प्रयास करता है जो उसे आकर्षक लगता 
'है अथवा जो सुखद है । इस अर्थमें सुख चुननेकी क्रियात्मक शक्ति है। 
यह संचालक शक्ति और कार्यमें प्रविष्ट करानेका सक्रिय कारण है। जब 
मनुष्य दुःख और कष्टको चुनता है तब मी सुख उसके अनिवार्य अंगके 
रूपमें वर्तमान रहता है। व्यक्ति जब किसी विषयकों चुनता है तो उसे 
सुख भी मिलता है | इच्छित ध्येय स्वयं सुखद है। किन्तु इसके अर्थ यह 
नहीं किन्‍सुख ही इच्छाका एकमात्र विष्रय है। सुखद-विचार अनिवार्य- 
रूपसे सुखकी इच्छा नहीं है। मनुष्य किसी विशिष्ट विचारकों अन्य 
विचारोंकी तुल्नामें चुनता है क्योंकि उसके मावार्थ (८०४/८४्ा) और 
भनुष्यके व्यक्तित्वमें एकरूपता होती है, ओर इस एकरूपताके कारण ही 
बह विशिष्ट विचार सुखद है | वह कर्मका मूल कारण है। वह कारण, 
जिसके लिए कर्ता कम करता हैं; वह ध्येय, जिसे व्यक्ति अपने लिए शुभ 
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समझता है। इसमें सन्देह नहीं कि 'मूल कारण और 'सक्रिय कारण 
एक ही कर्मके अंग हैं | वे एक-इसरेके राहयोगी हैं । किन्तु 'उन्हें एक मान 
लेना मनोवैज्ञानिक भूछ है। जिस ध्येयकी ग्राप्तिके लिए कर्ता प्रयास 
रता है वह ध्येय उसके लिए सुखद है। उसे सन्तोष मिलता है. क्योंकि 
वह उसके स्वभावकी मूलगत आवश्यकताओंकी पूर्ति करता है। बह 
स्वभावके अनुरूप होनेके कारण शुभ तथा सुखदायक है। सुखकी इच्छा 
करना आर ध्येयको सुखद पाना, दो भिन्न क्रियाएँ हं। सुख शुभ या 
ध्येयका अनिवार्य निर्माणात्मक 'अंग अवश्य है किन्तु वह उसका मूलगत 
रूप एवं एकमात्र निर्माता नहीं है। सुख अपने-आपमें बुद्धिजीवीको पूर्ण 
_ सम्तोष नहीं दे सकता। वह उन वबस्तुओंसे युक्त है जिनकी कि व्यक्ति, 
इच्छा करता है| व्यक्ति वस्तुओंकों स्वयं चुनता है इसलिए वे सुखद.हैं। 
सुख चुनाव' के आत्मगत पक्षका सूचक है। किन्तु चुनावका कुछ 
वस्तुगत मूल्य भी होता है | वह मूल्य वस्तुके स्वरूपपर निर्भर है, चुनावका 
विषय क्या है ओर कौन-सी वस्तु चुनी जाती है इसे सुखवाद नहीं बता 
पाया । वह यह नहीं समझा पाया कि सुखका चुनावमें उचित स्थान तो 
है पर एकमात्र सुख ही चुनावका लक्ष्य नहीं है । 
सुखबाद यह मानता है कि जीवनका परम ध्येय इम्द्रियजन्य है, 
बोद्धिक नहीं | मनुष्य और पशुआओँके जीवनका ध्येय. समान है और सुख 
ही शुभ है। किन्तु दोनोंमें एकमात्र अन्तर यह है 
कि प्रासिके साधन मिन्न हैं। ऐंपिक्यूरस स्पष्ट रूपसे 
विवेकब॒ुद्धिकों सुखी जीवनके लिए आवश्यक मानता है। वह कहता है 
कि पश्मुओंकी भाँति मनुप्यकोी वासनाओंके क्षणिक प्रवाहमें नहीं बह जाना 
चाहिये, किन्तु अधिक सुखके लिए प्रयास करना चाहिये। इस आधारपर 
वह न्याय, विवेकबुद्धि ओर सम्मानकों सुख मानता है। जिस ध्येयको 
पूत्तिके लिए. एँपिक्यूरस सामाजिक मान्यताओं और सदगुणोंकों स्वीकार 
करता है वह ध्येय मनुष्यकों अधिक चतुर, संकीर्ण और स्वार्थी बनाता 
है। यही नहीं, वह निष्किय जीवन (उदासीनताकी स्थिति) को प्रोत्साहितः 


पशुधमें 
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कर मनुष्यकोी' असामाजिक और वेयक्तिक बनाता : है। सुखवादी व्यक्ति 
अनैतिक है | कसके आचरणका मूल्य ध्वंसात्मक है।॥। वह सामाजिक कर्त्त॑व्य 
करनेके बदले अपने अधिकारोंकी माँग करता कं वह यह बतछानेमें 
असमर्थ है कि मनुष्यत्वकी माँग क्यू] है ? मनुष्यक लिए सु खप्नद क्‍या है ! 
सुखको शुभ कहकर सुखवादियोंने सोचा कि उन्होंने नेतिक समस्याका 
समाधान कर दिया किन्तु इसके विपरीत उन्होंने नैतिकताकों समूल नष्ट 
कर दिया । मनुष्यको पशु बना दिया । नैतिकता--कर्मके ओचित्य और 
अनोचित्यकी समस्या--मनुष्यके बौद्धिक माँगकी उपज है। यह उस 
आप 20 470%2://%02 

प्रदान करता है, मनुष्यको सम्पूर्ण आत्माकों सन्तोब देता है। 

... सुखबाद पशु आदर्शको ही सबकुछ मानता है। वह मानव-गौरचकी 
चेतलयमें ज॒गुप्सा उत्पन्न कर मनुष्यत्वको आघात पहुँचाता है। किन्तु फिर 
भी यह मानना पड़ेगा कि प्रत्येक सिद्धान्त तथा चिन्तन- 
पद्धतिमें आंशिक सत्य अवश्य रहता है जो चिन्तनकी 
लिए सामग्री देता है। मनुष्यमे भावनाएँ और इच्छाएँ हैं। चिन्तनशील 
नेतिक जीवनमें उनकी सन्तुष्टि आवश्यक है । उनका निराकरण नहीं किया 
जा सकता | सुखेबादक विरोधी सिद्धान्त वेराग्यवादकी तुलनामें हम सुख- 
वादके मूल्यको ऑक सकते हैं। वैराग्यवादने जीवनके अत्यन्त कठोर, 
अनाकर्षक तथा अमावात्मक पक्षकों स्वीकार किया है। सुखवाद यह 
बताता है कि भावनाओं तथा सहजप्रवृत्तियाँकि निराकरणसे आत्म-सन्तोष 
' नहीं मिछठ सकता । भावनाएँ ओर इच्छाएँ मानव-स्वभावका अनिवार्ये 
अंग हैं] आत्म-निषेध द्वारा आत्म-पूर्णताको प्राप्त नहीं किया जा सकता | 
अगले अध्यायमें हम बतलायेंगे कि वेराग्यवादने केवल बुद्धिको महत्व 
देकर नैतिकताके रूपकों समझा । सुखवादियोंने भावनाओं द्वारा उसके 
पदार्थजो समझाया | वास्तवमें ये दोनों सिद्धान्त एक-दूसरेफे पूरक हैं, 
एक-दूसरेके अभावकों दूर करते हैं। इनका समुचित समन्वय ही पूर्ण 
सिद्धान्तकों जन्म देता है । 


सुखवादका मूल्य 


अध्याय 20 


सुखबाद (प्ररिशेष्र ) 
अवोचीन सुखवाद 


प्राचीन और अर्वाचीन सुखवाद दोनों ही मूलतः यह मानते हैं कि जीवन- 
का परम ध्येय सुख है । किन्तु फिर भी दोनोंमें अन्तर है। यह अन्तर मानव- 
« संस्कृति और सम्यताके विकासका अन्तर है। आधुनिक 

प्राचीन सुखवादसे रोने अप्ने सिद्धान्तकों दार्शीर 
सुखवादियोंने अण्ने सिद्धान्तकों दार्शनिक हम नो- 

भिन्नता बे कि 

शानिक आधार देनेका प्रयास किया। प्रार्चन सुख- 
वाद मनोवैज्ञानिक है: मनुष्य स्वभाववश सुखकी खोज करता है। आधुनिक 
सुखवाद इस मनोवैज्ञानिक तथ्यकोी स्वीकार करनेके साथ ही इसे नेतिक 
मान्यता भी देता है कि मनुष्यको सुखकी खोज करनी चाहिये । आधुनिक 
सुखवादियोंने यह भी स्वीकार किया कि व्यक्तिको जनसामान्यके सुखकी 
खोज करनी चाहिये। अतः उन्होंने यह. जानना चाहा कि व्यक्ति किस 
ग्रेरणाके वशीभूत होकर वैयक्तिक सुखके साथ ही जनसामान्यक्री सुखके 
लिए प्रयास करता है | हॉब्स, बेंथम, मिल, स्पैंसर, सिजविक आदिने इस 
प्रझनका उत्तर देनेका प्रयास किया। उसमें वे कहाँतक सफल हुए यह . 
उन विचारकोंके सिद्धान्तोंका अध्ययन करनेसे स्पष्ट होगा । प्राचीन सुखवाद 
निराशावादी था। आधुनिक सुखवाद आशाबवादी है। एरिस्टिपसके 
जीवनके प्रति निराशावादी दृष्टिकोणने उसे क्षणिक सुखकी ओर आकृष्ट 
किया ओर ऐपिक्यूरसने सुख-दुःखके प्रति तयस्थताका भाव ग्रहण करनेको 
कहा । आधुनिक सुखबादने आशावादकों जन्म दिया। मनुष्य-जीवनका 
ध्येय दुःखके अभावकी स्थितिको प्रासत करना नहीं है वरन्‌ सुखकी अनुभूति 


है। स्पेंसरका तो यहातक विश्वांस थों कि सुख सदृगुणका अनिवायु 
परिणाम है | विकासकी अन्तिम स्थिति पूर्ण सुखकी स्थिति होगी । 

कुछ आधुनिक सुखवादियोंने अपने सिद्धान्तको वैज्ञानिक और तार्किक 
आधार देना चाहा | उन्‍होंने नीतिशास्त्रकों जीवशासत्र ओर विकासवादसे 
संयुक्त किया और नैतिक मान्यताओंकी ऐतिहासिक और प्राकृतिक व्याख्या 
की । उन्होंने सामाजिक नैतिकताके मूललोतकों समझना चाहा और यह 
जानना चाहा कि नैतिक मान्यताओंका उद्गम क्‍या है। क्या नैतिक मान्य- 
ताएँ अनिवार्य और सार्वभोम हैं? विकासवादकों माननेवाछे सुखवा दियोंने 
ज़ैतिक जीवनकी गतिशील्ताकों महत्व दिया। नैतिक जीवन सक्रिय है | 
नेतिक मान्यताएँ सापेक्ष हैं | वे विकास/और परिवर्त्तनकों प्राप्त हो रही हैं ! 

प्राचीन सुखवादियोंका सिद्धान्त वैयक्तिक है। व्यक्तिका हित उनके 
सम्मुख है। इस साथ सुखवादके विरुद्ध अधिकांश आधुनिक विचारकोंने 
परमोर्चेथा सार्वमौम सुखवादकों महख दिया | सम्पूर्ण चेतन सृष्टि एवं 
मानवताका कल्याण (सर्व-कल्याण) जीवनका ध्येय है। “अधिकतम 
कै मन संख्याके लिए अधिकतम सुख”, इस सिद्धान्त द्वारा हम कर्मोंके ओचित्य- 
अनोचित्यको माप सकते हैं। प्राचीन सुखवाद उस व्यक्तिकों विवेकी 
कहता है जो अपने स्वार्थकी समझते हुए कर्म करता है। मित्रता, आत्फ् 
'संयम आदि झुभ हैं क्‍योंकि वे व्यक्तिगत सुखका उत्पादन करते हैं | किन्तु 
आधुनिक सुखवादियोंने स्वार्थ-परमार्थके भेदकों मिटाना चाहा | मिल, 
बेंथमने उपयोगिताके नामपर “अधिकतम संख्याके लिए. अधितम सुख'को 
महत्व दिया ओर विकासवादियोंने व्यक्ति और समाजके अनन्य सम्बन्ध 
द्वारा स्वार्थ और परमार्थमें एकल स्थापित किया | ऐरिस्टिपस, एपिक्यूरस, 
हॉब्स, बेंथमने सुखके परिमाणके आधारपर आचरणका मूल्यांकन किया | 
मिलने परिमाणके साथ ही गुणात्मक भेदकों स्वीकार किया। जीवनका 
येय सुख अवश्य है किन्तु बुद्धिजीबी श्रेष्ठ सुख चाहता है। एपिक्यूरस भी 
मानसिक ओर दैहिक सुखोंके मेदको खीकार करता है किन्तु वह गुणात्मक 
भेंदकों स्पष्ट रूपसे स्वीकार नहीं करता | उसके विपरीत वह मानसिक सुखको 
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श्रेष्तता उसकी दीघंकालीनता तथा तीत्रताके आधारपर सिद्ध करता है | 
वास्तवमें मिल्से पूर्वके विचारकोंके अनुसार सुख मूछतः समान है । उसमे 
जाति-भेद नहीं है | बँथम, मिल और विकासवादियोंने सुखवादकों व्यापक 
ओर व्यवस्थित रूप दिया । उन्होंने नीटिशास्रको राजनीतिक, सामाजिक, 
कानूनी और शिक्षा-सम्बन्धी सिद्धान्तोंका आधार बनानेका प्रयास किया | 
इस प्रकार हम देखते हैं कि प्रथम आमासमें दोनों प्रकारके सुखबाद एकसे 
हैं किन्तु काल्क्रन और परिस्थितिजन्य अनिवार्य परिवर्तनोंके कारण 
अर्वाचीन सुखवादम अनेक ऐसे तलोंका समावेश हो गया है जिसके कारण 
उसे सुखवादी सिद्धान्त नहीं कह सकते | 


नेतिक आदेश 


आधुनिक सुखवादियोंके अनुसार इच्छाका अनिवार्य और स्वामा- 
विक विषय सुख है। किन्तु साथ ही वे यह भी मानते हैं कि <र्ब्यकों_ 
सुख ओर करत्तरये: सामाजिक कत्तव्योंका पालन करना चाहिये एवं 
में विरोध सावजनिक सुखकी परवाह करनी चाहिये। एक 
ओर तो वे यह मानते हैं कि मनुष्यकी स्वाभाविक 

प्रवत्ति आत्मसुखकी ओर है ओर दूसरी ओर वे कहते हैं कि नैतिक आदर्श- 
का मापदण्ड अधिकतम संख्याके लिए अधिकतम सुख” है। यदि व्यक्ति 


१. आधुनिक सुखवादियोंने एक ओर यंह स्वीकार क्विया कि व्यक्ति 
अपने सुखकी खोज करता है और दूसरी ओर यह कहा कि उसे 
सामाजिक नियमों, कत्तव्योंका पाछन करना चाहिये। उन्होंने इन - 
दो विरोधी उक्तियोंसें समन्वय स्थापित करनेके लिए जिस सेतुका 
निर्माण किया वह नेतिक जआदेश([]० $28८४०॥5$ ० [॥(०:४- 
]॥9)के नामसे असिद्ध हे। नेतिक आदेशके द्वारा ही उपयोगिता- 
वादी अपने सिद्धान्त अधिकतम संख्याके लिए. अधिकंतम सुख” 
को समझाते हैं । सुखवादियोंके सिद्धान्तकों समझनेके पूर्व उन 
आदेशोकोी समझना अनिवाय है। 





सुखवाद (परिशेष) १७३ 
सदेव अपने ही सुखकी प्रेर्णासे प्रेरित होकर कम करता है तो यह केसे 
कहां जा सकतः है कि, कर्मोके ओचित्य और अनोचित्यका मापदण्ड 
सार्वजनिक सुख है५४“यदि यह सत्य है कि मनुष्य क्षणिक अथवा वैयक्तिक 
सुखकी ही इच्छा करता है तो यह कहना विरोधपूर्ण है कि उसे सामाजिक 
सुखके लिए यत्न करना चाहिये अथवा सुखकी खोजके साथ ही उसे 
अपने कर्त्तव्योॉका पालन करना चाहिये | “मुखवा दियोंने यह माना कि 
कर्मोकी एकमात्र प्रेरगा सुखकी भावना है, सुख ही जीवनका ध्येय है | 
यदि कर्मोका वास्तविक प्रेरक सुख है तो यह कहना अनुचित है कि कर्मों 
का परम वांछनीय सापदण्ड सामाजिक सुख है,” सुखवादी कहते हैं. कि 
आत्मसुख-रत व्यक्ति सामाजिक प्राणी भी है। वह सामाजिक नियमोंके 
द्वारा सुख प्राप्त कर सकता है। उसके लिए सामाजिक करत्तंव्योंका पालन 
का । आवश्यक है| उसके कर्मों ओर सामाजिक नियमॉंमें सानुरूपता 
होनी चाहिये | किन्तु सुख ओर कर्तव्य, ये दो विरोधी विचार हैं | इनमें 
सामझ्जञस्य केसे सम्भव हो सकता है ? केसे कह सकते हैं कि स्वार्थी व्यक्ति- 
को परमार्थी कम करने चाहिये ? सुखके बदले उस कर्त्तव्यका पालन करना 
चाहिये जो सामान्य सुखकी वृद्धि करता है । 

सुखवादियोंके अनुसार समाजमें कुछ ऐसे प्रचलित और निर्धारित 
नियम हैं जिनका उल्लंघन करनेसे व्यक्तिकों दुःख सहना पड़ता है। वह 
समझ जाता है कि इनका पालन करनेमें ही उसकी 
भराई निहित है जिसके परिणामखरूप उसे सुख 
मिलेगा । इन नियर्मोंके कारण ही वह प्रत्यक्ष रूपसे 
अपने सुखकी खोज नहीं करता प्रत्युत करत्तव्योका पालन 
करता है। इस तथ्यकों सुखवादी यह कहकर समझाते हैं कि कुछ ऐसे 
मैतिक नियम एवं नैतिक आदेश” हैं जिनके कारण व्यक्ति सुखके बदले 
कर्तव्यकों चुनता है। अपने प्राथमिक्न रूपमें आदेश (827८४००) के 
अर्थ होते हैं निश्चित करना या स्थिर करना। सैंक्शन लेटिन शब्द 
सैंक्टियो (५७7८8०) से उद्भूत हुआ । इसके अर्थ होते हैं बॉचनेकी 


समनन्‍वयकी ओर 
प्रयास : नेतिक 
आदेशके अर्थ 
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क्रिया” अथवा वह वस्तु जो व्यक्तिको बॉधनेमें सहायक हो । आदेश बह है 
जो राष्ट्रके नियमोंकों निश्चित और प्रमाणित करता है, जो व्य॑क्तिको नियमोंके 
पालन करनेके लिए आज्ञा देता तथा बाधित करता है | आदेशोंकी अवज्ञा 
करनेसे व्यक्तिको दण्डित होना पड़ता है, सुखसे कहीं अधिक दुःख भोगना 
पड़ता है। इसलिए वह उनके उब्लंघनके दुःखप्रद परिणामोंसे बचनेके 
लिए उनका पालन करता है। उन नियर्मोका परिणाम सुखप्रद होनेके साथ 
ही सामान्‍य सुखकी वृद्धि करता है । “अतः आदेश वह है जो एक विशिष्ट 
रूपसे कर्म करनेके लिए व्यक्तिको बाधित करते हैं। शुभ आचरणका कारण 
नेतिक आदेश हैं। वही. व्यक्तिके सामाजिक आचरणको प्रोत्साहित कर 
व्यक्तिको कर्तव्य पालन करनेके लिए प्रेरित करते १ यह ध्यान देने 
योग्य है कि सुखवादियोंके अनुसार मनुष्य नेतिक आदेशोका पालन सदेव 
अपनी मल्ाईफ्रे उद्देश्यसे या खार्थसिद्धिकी भावनासे करता हहै। (- वह 
स्वेच्छासे आदेशोंका पालन नहीं करता है। उसकी वेयक्तिक सुखकी 
भावना उसे इनका पालन करनेके लिए बाधित करती है मनुष्यके लिए 
आदेश अपने-आपमें मूल्यवान नहीं हैं । वह इनका पालन स्वार्थवश, 
भयवश ओर बाह्य परिस्थितियोंके वशीमूत होकर करता है| दुःखसे बचनेके 
लिए ओर सुखकी ग्राप्तिके लिए वह इन आदेशोंका पालन करता है, है] वह 
जानता हे कि यदि वह इन आदेशोंका उल्लंघन करेगा तो परिणीमस्वरूष 
उसे दण्ड भोगना पड़ेगा अथवा वह यह मलीभाँति समझता है कि इनका 
पालन करके ही वह सुख प्राम्त कर सकता है। नैतिक आदेश अथवा 
सुख-दुःखके विधान आचरणके किसी भी नियमको उसके जीवनमें महत्व- 
पूर्ण और अनिवार्य बना देते हैं। इन आदेशोंसे संयुक्त पारितोपिक और 
दण्ड उसकी वैयक्तिक स्वतन्त्रत और विवेककों छीन-सा लेते हैं। वह 
अपने कर्म पारितोषिकके अर्थात्‌ सुखप्रद परिणामोंके अनुरूप संयरमित करता 
है और यह आदेश वेयक्तिक सुखके साथ ही सामान्य सुखकी वृद्धि 
करते हैं। इस प्रकार व्यक्ति सुखक्की भावनासे प्रेरित होते हुए कर्त्तव्यंका 
पालन करता है। 


सुखवाद (परिशेष) श्छ५्‌ 
नेतिक आदेशोंको दो भागोंमें बाँठ सकते हैं : बाह्य ओर आन्तरिक - 
ब्राह्म आदेशके अन्तर्गत वे नियम आते हैं जो बाह्य शक्तियों द्वारा मनुष्यपर 
आरोपित किये जाते हैं ओर आन्तरिक आदेशके अन्त- 
गत वे नियम हैं जो कि मनुष्यकी अन्तःप्रेरणा द्वारा दिये 
जाते हैं! वेसे स्थूछ हणिी” नेतिक आदेश पॉच 
प्राकृतिक (भौतिक), राजनीतिक, सामाजिक, यार्मिक और नैतिक | बैंथम 
केवल प्रथम चार आदेशोंको मानता है। मिल उन चारोंको बाह्य आदेश 
कहता है। वह पॉँचवें आदेश अर्थात्‌ नेतिक आदेशको आन्तरिक 
आदेशके नामपर स्वीकार करता .है | प्राकृतिक आदेशके कारण 
मनुष्य प्राकृतिक नियमोंका पालन करता है | यदि उन नियमोंके 
प्रति वह छापरवाह हो जाय तो फल्खरूप उसे दैहिक कष्ट उठाने पड़ेंगे 
एवं कि रीरिक दुःख झेलना पड़ेगा। उनके कारण ही वह खामाविक 
प्रवृत्तियोपर संयम रखकर ऋतुओंके अनुकूल वस्त्र धारण कर, अपने देहकी 
आवश्यकताको समझनेका प्रयास करता है । राजनीतिक आदेश राजसत्ता 
द्वारा आरोपित आदेश हैं। ये आदेश राष्ट्रके सब नागरिकोंके कल्याणकों 
सम्मुख रखकर बनाये जाते हैं । उनके भयसे व्यक्ति सर्वसामान्यके सुखका 
ख्याल करता है। वह जानता है कि उनकी अवज्ञा करनेसे उसे म्रृत्युदण्ड- 
तक मिल सकता है। राजनीतिक नियम-एक ओर तो अश्युम आचरणके 
लिए, दण्डित करते हैं और दूसरी ओर उपाधियाँ वितरण करके शुभ कर्मोंको 
प्रोत्साहित करते हैं। सामाजिक आदेशका जनसाधारणके जीवनमें अत्यधिक 
भहत्व है । सामान्य व्यक्तियोंके चरित्र ओर आचरणका ज्ञान यह बताता 
है कि वे ' अपने जीवनकी आहुति दे सकते हैं पर सामाजिक नियमोंके 
विरुद्ध जानेका साहस नहीं कर सकते हैं। वे उन सामाजिक नियमॉतकका 
पालन करते हैं जिन्हें कि उनका विवेक, तकंबुद्धि ओर नैतिक ज्ञान अनु- 
चित कहता है.। यह सत्य है कि व्यक्तिके लिए सामाजिक दण्ड अत्यधिक 
असह्य है। जिस पड़ोसमें वह रहता है उस पड़ोसकी आलोचना सहना; 
अपने पड़ोसीकी उपेक्षा या परिहास सहना साधारण व्यक्तिकी क्षमताकी 


नेतिक आदेशके 
दो प्रकार 
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परे है । सामाजिक अनुमोदन ओर तिरस्कार «व्यक्तिके कर्मोंको प्रभावित 
करते हैं, इसमें सन्देह नहीं है। केवल दृढ़ व्यक्तित्वका व्यक्ति ही उनसे 
ऊपर उठ सकता है। वह अनुचित नियमोंकी अवज्ञा तो करता ही 
साथ ही उनमें सुधार भी कर देता है। धार्मिक नियम अधिकतर लोगोंको 
प्रमावित करते हैं। ऐंपिक्यूरसने इस तथ्यकों समझा था कि लोग ईश्वर 
ओर मृत्युसे डरते हैं | नरकका भय जोर ईश्वरका भय व्यक्तियोंकी सदा: 
चारी बना देता है। नेतिक आदेश व्यक्तिकी अपनी ही अन्‍्तःप्रेरणा द्वारा 
दिये हुए आदेश हैं | उसके विपरीत आचरण करनेसे उसे पश्चात्ताप और 
आत्मग्ल्वनि होती है। अनुकूल आचरण करनेसे आत्मसन्तोष एवं सुख 
मिलता है | 

सुखवादियोंने नैतिक आदेश द्वारा यह समझाया कि व्यवह्रकुशढ 
व्यक्ति अधिकतम सुख प्राप्त कर सकता है। प्रत्यक्ष रूपसे उसका प्ररिणाम 
यह निकलता है कि व्यक्ति उन गुप्त जघ॑न्य कर्मोंको 
कर सकता है जिनके दण्डसे वह अपनी चतुराईके 
कारण अपनेको मुक्त कर सकता है। वैयक्तिक शुभ- 
की प्राप्िके लिए साधनके ओचित्य-अनोचित्यपर 
विचार करना व्यर्थ है। केवछल यह पता छूगाना 
आवश्यक है कि परिणाम सुखप्रद है या दुःखग्रद है। नैतिक आदेश 
जीवनके सम्मुख कोई महान आदर्श नहीं रखते हैं | वे स्वार्थी प्रव्न॒त्तियोंकी 
तृप्ति करते हैं। व्यक्तिका मूलतः अपने प्रति कर्तव्य है, वह आत्मसुखकी 
खोज करता है। दूसरेके प्रति कर्तव्यका पालन वह अपने सुखके लिए 
अथवा सुखके परिमाणकी वृद्धिके लिए करता है। आत्मसुखकी खोज 
करनेवाला बोड्धिक व्यक्ति सामाजिक कल्याणके नामपर व्यवहारकुशल्ता 
और चतुराईका प्रदर्शन करता है | समाजके प्रति उसकी मावना अमंगल- 
कारी है। कुशल व्यवसायी चाहेगा कि युद्धका कभी अन्त न हो । वह 
युद्ध द्वारा अपने व्यवसायका विस्तार करना चाहेगा। कर्त्तव्यकी आडमें 
सुखकी खोज करेगा । सुखवादने यह समझानेका प्रयास किया कि सुख 


असफलछूता :; व्यच- 
हारकुशलरूताकों 
महत्व, विरोधी 

उक्तियोंकीं स्वीकार 
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ओऔर कर्तव्य परस्पर विरोधी नहीं हैं | सामान्यतः व्यक्ति सामाजिक कर्त्त॑व्य- 
के पालन द्वारा' वैयक्तिक सुखकों प्राप्त करता है। किन्तु अनुभव और 
'जीवनके यथार्थ तत्व उसके विपरीत सत्यकों सिद्ध करते हैं : सदूगुण एवं 
कर्त्तव्यका अनिवार्य परिणाम सुख नहीं है | नैतिक दृष्टिसे सामाजिक 
कर्त्व्योंका पालन वही कर सकता है जो अपने सुख-दुःखके प्रति उदासीन 
है। वेयक्तिक सुख ओर कर्त्तव्य परस्पर विरोधी हैं। सुखवादके अनुसार 
मनुष्य स्वमाववश सुखकी खोज करता है। यदि व्यक्तिगत सुखको ही 
व्यक्ति स्‍्वभावतः खोजता है तो उस सामाजिक सुखको जिसका कि उसके 
साथ अनन्य सम्बन्ध नहीं है, वह नहीं खोजेगा। सुखवाद ओर नैतिक, 
आदेश 'परस्पर विरोधपूर्ण हैं। या तो सुखवादकों ही स्वीकार कर सकते' 
हैं और या नेतिक आदेशोंकों | नेतिक आदेश कैवल परिणाम एवं कर्मके 
बाह्य ध्ट्पको महत्व देते हैं ओर यह अनुचित है। कर्मोंके ओचित्य-अनों- 
चित्यका मूल्यांकन कैवलक परिणामोंके आधारपर नहीं किया जा सकता | 
आन्तरिक पक्ष एवं प्रेरशणाकों भी समझना आवश्यक है। यही नहीं 
नेतिकताके क्षेत्रमें बाध्यताके लिए कोई स्थान नहीं है । 
यदि किसी कर्मको भयवश एवं बाध्यतावश करें तो 
बह अनेतिक कहलाएगा। नेतिकता संकव्प-स्वातन्त्यमें विश्वास करती 
है। नेतिक व्यक्ति स्वेच्छासे उचित मार्ग ग्रहण करता है| वह उस मार्गकों 
ग्रहण करता है जो शुभ हो अथवा शुभको प्राप्तिमें सहायक हो | वह 
अपनी नेतिक चेतनाके अनुरूप कर्म करता है| भयवश कर्म करना कायरता 
घथा अनैतिकता है | नेतिकता ओर बाध्यता परस्पर विरोधी हैं | इसी आधार- 
'पर हम मिलके आन्तरिक आदेशको अनैतिक कहेंगे। आन्तरिक आदेशसे 
उसका अभिप्राय है अन्तःप्रेरणा द्वारा दी हुई सुख-दुःखकी भावना | यदि 
'यह मान लें कि व्यक्ति नेतिक कर्मको मानसिक दुःखसे बचनेके लिए करता 
है तो यह मूर्खतापूर्ण होगा; क्योंकि नैतिक व्यक्ति कर्मोको सुखकी प्रासिके 
लिए .क रता है, वह उन्हें शुभ समझता है | अथवा नेतिक कर्म करते समय 
वह सुख-दुःखके प्रति तटस्थ रहता है। सुखवादियोंका विश्वास है कि 

रे 


अनेतिक 
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नैतिक आदेश द्वारा व्यक्तिको शिक्षित कर सकते हैं। किन्तु मनोविज्ञान 
बताता है कि खामाविक प्रवृत्तियोंकी बल्पूर्वक नहीं दबाया जा सकता | 
बाह्य भय व्यक्तिको सदाचारी नहीं बना सकता | उसके लिए आवश्यक 
है कि व्यक्तिके चरित्रकों तथा उसकी स्वाभाविक आवश्यकताओंकों समझा 
जाय और उसे धीरे-धीरे सन्‍्मागगकी ओर अग्रसर किया जाय। जबतक 
व्यक्ति स्वेच्छासे सदाचारकों नहीं अपनायेगा वह सदाचारी नहीं बन 
सकेगा । नेतिक आदेश व्यक्तिके अन्दरतक नहीं पेठ सकते | वे बाह्म- 
रूपसे उसे नैतिक कर्म करनेके लिए प्रोत्साहित करते हैं। यहाँपर यह 
स्वीकार करना उचित होगा कि नैतिक-चेतना-शून्य प्राणियों, कायर और 
- दुर्बह मनःशक्तिवाले लोगों तथा भावनाओं और प्रव्त्तियोंके आवेगमें 
बह जानेवाले मनुष्योंके लिए नैतिक आदेश अत्यधिक आवश्यक हैं | उनके 
द्वारा सामाजिक सुव्यवस्था स्थिर रह सकती है। बुद्धिजीवी होते हुए भी 
अधिकांश व्यक्ति अबोद्धिक कर्म करते हैं। वे बोड्ििक पशुमात्र हैं। उनके 
जीवनको दण्डका भय और पुरस्कारकी आज्ञा प्रमावित करती है। दुर्बल 
व्यक्ति और जातियोंकी कुछ इृदतक नेतिक आदेशों द्वारा शिक्षित किया 
जा सकता है |, किन्तु फिर भी नतिक दृष्टिसे इस प्रकारके बाह्य आदेश 
अनैतिक हैं |/वे आत्म-आरोपित नहीं हैं। ८५८७४ /२८०६६०५(» 


अर्वाचीन सुखवाद : नेतिक सुखवाद/> 


अर्वाचीन सुखबाद नेतिक है। वह मनोवेजश्ञानिक सुखवादकी माँति 
तथ्यात्मक नहीं है। वह कर्मोंका मूल्यांकन कर उस आदर्शकों सम्मुख 
गला सुख रखता है जिसके आधारपर सदसत्‌का विचार किया 
शेतिक है... सके । नेतिक सुखवादियोंने प्राचीन सुखवादके 
मोलिक तत्वको स्वीकार किया | मनुष्यकी स्वाभाविक 

प्रवृत्तियों सुखकी खोज करती हैं | किन्तु उसकी बाह्य आकृतिका उन्होंने 
रूपान्तर कर दिया । मानव-समावको उन्होंने मानव-आदर्शका लिबास 
पहनाया । मनुष्यकी स्वाभाविक प्रवृत्तियाँ जिस सुखकी खोज करती हैं 


संखवाद (परिशेषर) १७९ 
वही सुख नेतिक मान्यताओंको निर्धारित करता है। मनुष्यको सुखकी 
खोज करनी चाहिये, यही इच्छाका एकमात्र उचित और विवेकसम्मत 
विषय है । सुख नेतिकताका मापदण्ड है। उसके द्वारा कर्मो|के औचित्य- 
अनोचित्यको निर्धारित किया जा झ़्कता है। नैतिक दृष्टिसे वही श॒म है 
जो सुखप्रद है | अतः मनुष्यको सुखकी खोज करनी चाहिये | इस प्रकार 
आधुनिक सुखवादियोंने मनोवैज्ञानिक सुखवादकों ही नैतिक सुखबादका 
रूप दिया है ! नैतिक सुखबाद (7फ्तांटव ध१०- 
2ंआ॥) अपने प्रारम्भिक रूपमें वैयक्तिक और स्वार्थी 
(ावाएाविप$मं८ ॥॥0 ८8०750८) था । धीरे-धीरे 
उसने सामाजिक कल्याणकों अपनाया | बह परार्थ सुखबाद (4]पुं३पं० 
[९००४०४०) या सार्वभोमिक सुखवाद ([]्राए३वत८ (९९१०४स्‍४॥) 
कहद्भाया ओर उपयोगितावाद ((प्राथ्मंधायांधग)के नामसे प्रसिद्ध हुआ। 

_.. साथ सुखवाद ; हॉब्स ' 

हॉन्स' जड़वादी विचारक था । उसने यूनानी विचारकोंसे, विशेषकर 
अरस्तूसे प्रभावित होकर यह स्वीकार किया कि मनोविज्ञान नीतिशाखत्रका 
पूर्वविषय है । मनोविज्ञान यह बतला सकता है कि 
मनुष्य किस प्रेरणाके वश्ीभूत होकर कर्म करता है | 
जड़वादी होनेके कारण हॉब्सने अपने मनोविज्ञानको 
इन्द्रिय एवं शारीरिक सुखतक सीमित कर दिया | 
नीतिशास्त्रके क्षेत्रमें ऐसे मनोविज्ञानकी परिणति परम 


दी प्रकार : 
स्वार्थ, परार्थ 


जड़वाद, इन्द्रियसुख- 
वादी मनोविज्ञान 
ओर नेतिक स्वार्थ- 
वादुका समन्वय 


दियों #०.] ३ 


१. आधुनिक सुखवादियोंने, विशेषकर हॉब्स, बेंथम, मिलने मनो- 
वेशानिक सुखवादको नैतिक सुखवादका आधार माना। किन्तु 
दोनोंमें असंगति है। यदि व्यक्ति स्भाववश सुखकी खोज करता 
है तो उससे यह कहना अथंशून्य है कि उसे सुखकी खोज करनी 


चाहिये । दोनोंके बीच कोई अनिवार्य सम्बन्ध नहीं है । 
२. 4007785 7707965 588-]679, 


१८० नी तिशास्त्र 
होंब्स जड़वादी ओर अनात्मवादी था । उसने मनुष्यके विचारों, कल्प- 
'नाओँ, भावनाओं, आदिको शारीरिक व्यापारोंका सूचक माना | सुखसे 
उसका अभिप्राय उन व्यापारोंसे है जो जीवन 
अथवा प्राणिक क्रिवाओंकी वृद्धि करते हैं। दुःखके 
अर व्यापार उसके अनुसार इन क्रियाओंके अवरोधक हैं। 
क्षण आर सुखका डु 
इल्लेक संवेदनको ही उसने शुभका मापदण्ड माना है । शारी- 
रिक सुख ही एकमात्र शुभ है। यही जीवन है, यही 
जीवनका नियम है। उसने अपने दर्शन द्वारा यह समझानेका प्रयास 
किया कि मनुष्य अपने शरीरकी रक्षा करता है। अतः उसे सुखकी खोज 
. करनी चाहिये। उसने मनुष्यकरै स्वभावका विश्लेषण भी किया | वह इस 
'परिणामपर पहुँचा कि मनुष्यकी इच्छाएँ, भावनाएँ, प्रवृत्तियों आदि आत्म- 
रक्षण सम्बन्धी हैं। उनका सम्बन्ध आत्मसुखसे हैं। मनुष्य स्वभावसे 
असामाजिक और स्वार्थी है | उसके निर्णीत कर्म आत्म-स्वार्थसे प्रेरित होते 
हैं। जिन्हें उच्चमाव और परमार्थी प्रव्ृत्तियोँ कहा जाता है, जैसे दया, त्याग, 
सहानुभूति, स्नेह आदि--बे अपने मूलरूपमें स्वार्थकी उपज हैं। उनके 
मूलमें आत्म-प्रेम है। हॉव्सके अनुसार व्यक्तिके कर्म सदैव वैयक्तिक स्वार्थके 
परिणाम होते हैं | उसमें अपने सजातियोंके प्रति सहज घृणा होती है । वह 
उन छोगोंको ही प्यार करता है जिनके द्वारा उसके स्वार्थंकी सिद्धि सम्भव 
है। वह त्याग तभी करता है. जब कि उसे व्यक्तिगत सुखकी आशा होती 
'है। वह सामाजिक कर्म इसीलिए करता है कि वह यदा और प्रशंसाका 
इच्छुक है। दया, होंब्सके अनुसार, दुःखकी भावना है। यह मनुष्यके हृद्यमें, 
तब उठती है जब कि वह दूसरेके दुःखकों देखकर स्वयं दुःखी होनेकी 
कल्पना कर लेता है । इसी प्रकार हब्सने अन्य परमार्थी प्रव्ृत्तियोँकों भी 
समझाया है। उसका यह दृढ़ विश्वास था कि मनुष्य स्वार्थी है। वह 
आत्म-संरक्षण ओर आत्म-सुखकी-ही परवाह करता है। अन्य व्यक्तियों के 
प्रति वह सद्विचार नहीं रखता। जब वह यात्रा करता है तब हथियार 
साथ रखता है ओर जब सोता है तब दरवाजोंमें ताला लगाता है । 


'मनुष्यका स्वभाव : 
स्वार्थी आव्म-संर- 
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यदि व्वक्तिमें आक्म-संरक्षण और आत्म-वृप्तिकी ही इच्छाएँ हैं तो - 
नेतिंक, सामाजिक, राजनीतिक आदि संघटनोंके क्‍या अर्थ हैं ! हॉब्सके 
अनुसार ये सब आत्म-संरक्षण और आत्म-तम्तिकीः 


नीतिशाख : कर हे 
8 /... हज प्रदृत्तियोंक़े बौद्धिक विकासको व्यक्त करते हैं । 
हक साथ उसका विश्वास था कि प्रत्येक व्यक्तिका यह प्राकृतिक 
4 प्र ९ ८ ५ य . 
वादकी उपज न 


अधिकार है कि वह शक्तिमर अपनी रक्षा करे ओर 
पे पस है खतदा5 आओ रे आर कक गॉक ०. 
इंसे ही छसने नैतिक माल्रत्मओं- और करमोंका परम आधार माना । बौद्धिक 


स्वार्थवाद नतिक मान्यताओंका मूलखोत है | नैतिक मान्यताएँ अनिवार्य 
ओर साव॑भौम नहीं हैं। झम, अद्यम निरपेक्ष नहीं हैं, व्यक्तिगत हैँ. 
नीतिशास्त्र, इस अर्थमें, वह विज्ञान है जो उन मार्गदर्शक नियमोॉंका प्रति- 
पादन करता है जिनके अनुरूप कर्म करके व्यक्ति अधिकतम सुखकी प्राप्ति 
कर द्वेता है। 'नेतिक चाहिये यह बताता है कि विवेकसम्मत कर्म कौन से हैं; 
किन कर्मोंकी सहायतासे ध्येय--सुख--की प्राप्ति कर सकते हैं एवं उचित 
बौद्धिक आचरणका मार्ग कौन-सा है । उसके अनुसार मनुष्यक्े इच्छित 
कर्म स्वाथंपूर्ण हैं। प्रकृतिने उसके कर्मोके ध्येयकों निश्चित किया है। 
वह आत्मसुखकी खोज करता है, यही ध्येय है। मनुष्यकी बुद्धि बताती 
है कि इस ध्येयकी प्राप्ति केसे सम्मव है। कौन-से साधन उचित हैं । उसका 
बौद्धिक स्वार्थ उसके लिए नम है॥ नियमोंका प्रतिपादन करता है| 
मार्गदर्शक नियम ही नेतिक नियम हैं ॥ 

हब्सके अनुसार मनृष्यको प्रवत्तियों आत्म-संरक्षण सम्बन्धी हैं। उसमें 







/४ हॉब्सके अनुसार 





दूँसरेका सुख खोजनेकी कोई प्रेरणा नहीं है। किन्तु फिर भी वह कहता 
लक है कि मनुष्यकी बुद्धिमत्ता इसीमें है कि वह दूसरोंके 
हज सुखको भी खोज करे। व्यक्तिगत सुख सामाजिक 

कम सुखके साथ सामजञ्जञस्य स्थापित करनेपर ही सम्मव 


है। एक ओर तो वह स्पष्ट रूपसे वैयक्तिक आत्म- 
कल्याण ओर वस्तुमूछक सामाजिक कल्याणकों असम्बद्ध मानता है ओर 
दूसरी ओर यह कहता है कि व्यक्तिको सामाजिक सुखकी परवाह करनी 


१८२ नीतिशास्त्र 
चाहिये | यदि दूसरेका सुख व्यक्तिका सुख नहीं है तो वह क्‍यों उसकी 
खोज करे ? यदि सामाजिक सुखका अनुभव करना व्यक्तिके लिए सम्भव 
नहीं है तो इसका उसके जीवनमें महत्व क्यों है! यदि व्यक्तिक्े कर्म 
आत्मसुखकी प्रेरणासे संचालित होते हैं तो परसुख आवश्यक क्यों है? 
अथवा वह कोन-सी प्रेरणा है जिसके कारण व्यक्ति अपने सुखके साथ 
ही सामाजिक सुखकी भी खोज करता है ! मनुष्यका स्वभाव क्‍या है! 
वह अपने आचरणमें दो विरोधी बातोंकों क्‍यों अपनाता है ? हॉब्सका 
कहना है कि वैयक्तिक सुखकी आशासे व्यक्ति सामाजिक सुखकी खोज 
करता है। प्रकृतिने उसके जीवनका ध्येय निश्चित किया है। बह प्रकृति- 
वश आत्मसुखकी खोज करता है। उसका स्वभाव स्वार्थी है। उसकी 
प्रेणाओं और प्रव्ृत्तियोंके, यबहातक कि पारमार्थिक प्रवृत्तियोंके मूलमेंभी 
स्वार्थ है | 

सामाजिक सुख वेयक्तिक सुखके सम्बन्धमें ही सार्थक है। जितने भी 
नियम और नैतिक आदेश हैं (देवी, राजनीतिक, सामाजिक आदि) उन 
सबका सम्बन्ध वेयक्तिक सुखसे ही है। प्रोटेगोरसकी 
भाँति हॉब्स भी कहता है कि शुभ व्यक्तिगत है; सामाजिक 
शुभ बिना वैयक्तिक झुभके अर्थशूनन्‍्य है। जीवनके 
संरक्षण या सुखभोगके लिए नैतिक आदेश साधनमात्र 
हैं। इनकी अनिवार्यता इनके उपथोगी होनेपर निर्भर है। नैतिक आदेश 
मार्गदर्शक आदेश हैं| नीतिशात्र ओर नेतिक आदेशोंकी यही उपयोगिता 
है कि वे व्यक्ति को उचित-अनुखितका ज्ञान देते हैं। नैतिक विवेक बताता: 
है कि सुखकी प्रासि केसे सम्भव है। व्यक्ति स्वभावसे असामाजिक है | 
किन्तु असामाजिक जीवन एकाकी, असुन्दर, तुच्छ और हीन होता है| 
मनुष्यकोी आवध्यकताएँ. उसे सामाजिक जीवन बितानेके लिए. बाधित 
करती हैं। आवश्यकताओंकी पूर्तिके लिए वह सामाजिक बना, किन्तु अपने 
अधिकारों ओर स्वार्थोकों वह नहीं भूल सका । उनकी रक्षाके लिए उसने 
नियमोंके रूपमें समाजके साथ समझोता किया। राजनीतिक एकतामैं 


नैतिक आदेश 
आवश्यक ओर 
उपयोगी 
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अपनेको बाधा । सदगुणोंकों स्वीकार किया । सद्शुण उसके लिए साधन- 
मात हैं। नैतिक नियमोंको मंनुष्यने उनकी उपयोगिताके कारण स्वीकार 
किया । अन्य सभी चेतन प्राणियोंकी भाँति मनुष्यके जीवनका ध्येय सुख 
है। प्रत्येक बुद्धिजीवी अपने लिए. झधिकतम परिमाणमें सुख प्रात करना 
चाहता है। वह दूसरोंकी भलाई तभी करता है जन्र उसमें उसकी मलाई 
निहित होती है। उसके आत्मप्रेमने ही नेतिक नियमोंकों जन्म दिया है। 
उसके स्वार्थसे इनका सम्बन्ध है। अतः ये अनिवार्य और उपयोगी हैं । 
आन्तिपूर्ण मनो- बन जम न हा रस आह कक -ेजभोग 

विज्ञान भोतिक जीवनका संरक्षणु.है । शस संकीर्ण 
भोतिकवादी विचारधाराके कारण ही वह इस परिणाम- 

पर पहुँचता है कि व्यक्ति स्वार्थी है। वह दूसरोंके सुखकी परवाह नहीं 
करता | इस सिद्धान्तकी पुष्टि वह अपने मनोवैज्ञानिक ज्ञानके आधारपर 
करता है १ उसका मनोवैज्ञानिक ज्ञान उसे बतल्यता है कि परमार्थी भाव- 
नाओंके मूलमें आत्म-प्रेम है, सुखभोग है | हॉब्सका मनोविज्ञान अ्रान्तिपूर्ण 
है। उसने सब प्रव्ृत्तियोंकी स्वार्थी कहकर भयंकर भूल की | उसकी इस 
भूलके फलस्वरूप ही सत्रहवीं ओर अठारहवीं शताब्दीके सहजज्ञानवादियोंका' 
'सिद्धान्त प्रस्कुण्त हुआ | हॉब्स स्वयं भी अपने सिद्धान्तमें पूर्णरूपसे परम- 
स्वार्थवादकी नहीं अपना सका है। उसकी सिद्धान्तमें परम-स्वार्थवाद 
छड़खड़ा उठता है। एक ओर तो वह यह मानता है: कि नैतिकताका 
'स्वृतन्त्र अस्तित्व नहीं है, मानव-निर्णीत्‌ सामाजिक समझौता ही नैतिक 
*मान्यताओंकोीं एवं उचित ओर अनुचितको निर्धारित करता है; नैतिकता 
राजनीतिक ओर सामाजिक व्यवस्थापर निर्भर है । दूसरी ओर वह यह 
मानता है कि सामाजिक एवं नेतिक आदेशका पालन करना अनिवार्य 
है। सामाजिक संघटनके लिए. त्याग करना आवश्यक है । सामाजिक 
शुभ व्यक्तिके लिए उपयोगी है। इस प्रकार उसके सिद्धान्तमें दो विरोधी 
'कथन मिलते हैं। यदि यह मान लें कि सामाजिक शुभ वैयक्तिक शुभके 
लिए, उपयोगी है तो इसके अर्थ यह हुए कि सामाजिक झछुम ओर वैयक्तिक 
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* हर 


शुभ परस्पर विरोधी नहीं हैं। उनमें संगति है। वे एक ही सत्यके दो 
स्पहैं। ' ह॒ ह 

हॉब्सका कहना था कि मनुष्यकों अपने आचरणको उपयोगिताके 
अनुसार संयमित करना चाहिये । व्यक्तिके लिए उस आचरणको अपनाना 
उचित है जो कि उसके सम्पूर्ण जीवनके लिए 
सुखप्रद है। सिरेनेक्सके विपरीत वह कहता है 
कि सन्निकट सुखकों बिना समझे-बूझे स्वीकार नहीं करना चाहिये। उप- 
योगिताके आधारपर उसने नेतिक नियमोकों स्वीकार किया | उनके सापेक्ष 
मूल्यकों सम्मुख रखा । नैतिक मान्यताओंको निरपेक्ष माननेवार्ंके विरुद्ध 
उसने कहा कि यह अपने-आपमें शुभ नहीं हैं। इस तथ्यकों समझानेके 
लिए उसने कई प्रश्नोंकी उठाया : मनुष्य किस प्रेरणावश नियमोंका पालन 
करता है ! उसकी बोंद्धिक प्रवृत्ति और सामाजिक प्रवृत्तिमें क्या सम्बन्ध 
है! उसका स्वभाव सामाजिक किस अर्थमें है ?! उसकी परमार्थी भाव- 
नाओंऊी प्रेरणाशक्ति क्‍या हे ? वह आत्मकल्याणकों छोड़कर बहिमू लक 
सामाजिक शुभकी खोज क्‍यों करता है ? वह उस सामाजिक शुभको क्‍यों 
स्वीकार करता है जिसका कि वह स्वयं अनुभव नहीं कर सकता है ! 
हॉब्सने इन विभिन्न प्रश्नोंका समाधान आत्मप्रेमको कमोंका प्रेरक मानकर 
किया है। स्वार्थवादी नेतिकताका प्रचारक होनेके कारण उसने कर्त्तव्य, 
बाध्यता, सदगुण आदिको व्यक्तिके सुख-दुःखसे सम्बन्धित माना है। 
अपने सिद्धान्तके प्रतिपादनके लिए उसने अपने समयसे प्रभावित 
होकर जिस तार्किक और वैज्ञानिक प्रणालीको अपनाया वह स्तुत्य' 
है। उसकी प्रणाल्लीकी स्पष्टटा, दृढ़ता और विधिने उसके उठाये हुए 
प्रश्नोंको अत्यन्त महत्वपूर्ण बना दिया । हॉब्सने अपने तकॉंको जिस युक्तिसे 
सम्मुख रखा उसने उसके परमार्थ अथवा सामाजिक सुखके प्रद्नको 
अत्यन्त महत्वपूर्ण बना दिया । इच्धलेण्डमें उसने स्वतन्त्र नैतिक सिद्धान्तकों 
जुन्म दिया | शैफ्ट्सबरी, बटलूर आदि सहजज्ञानवादियोंके सिद्धान्तकी 
प्रेणाशक्ति हॉब्सका परम-स्वार्थवाद ही है। किन्त्रु साथ ही यह नहीं; 


सिद्धान्तकी विशिष्टता 
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भूलना चाहिये कि हॉब्सने अपने सिद्धान्तमें मूलतः जिस कठिनाईकों सुल- 
झानेका प्रयास किया--किस प्रेरणावश व्यक्ति वैयक्तिक छझुभके साथ ही 
सामाजिक सुखकों भी खोज करता है--उसे प्राचीन यूनानी विचारकों, " 
विशेषकर प्लेटोने भी उठाया था। हॉब्सकी विशिष्टता इसपर है कि उसने. 
इसे महत्वपूण बनाया, विचारकोंका ध्यान इस ओर आकर्षित किया | 


“ प्राथ सुखवाद :उपयोगितावाद | 
परार्थ सुखवाद या परसुखवाद सामाजिक संखर्भ विश्वास करता है 
सामाजिक सुखको नेतिक ध्येय माननेके कारण परसुखवादने सुखवादको 
व्यापक, महान ओर जनप्रिय बना दिया। प्राचीन 
सुखवादके साथ उसने भी स्वीकार किया कि एकमात्र 
सुखकी प्रेरणा ही मनुष्यके आचरणको शासित करती है। अथवा मनुष्य 
स्वभाघतः सुखकी खोज करता है, वह स्वार्थी है। सुखेच्छा ही मनुष्यके 
कर्मोका वास्तविक और अभिवार्य कारण है | मनुष्यकी इस स्वाभाविक 
प्रवृत्तिकों परसुखवादियोंने जनसामान्यके हितका साधन बनाया ओर मनो- 
वैज्ञानिक सुखवादकों ही नैतिक सुखवाद एवं परार्थमूछक सुखवादका 
आधार माना। उन्‍होंने कहा कि मनुष्यकी स्वाभाविक प्रवृत्ति---सुखेच्छा--- 
नैतिक लक्ष्यकों निर्धारित करती है। सुख ही नैतिक लक्ष्य है। अतः प्रत्येक 
व्यक्तिको सुख प्राप्त करनेका अधिकार है| दूसरे शब्दोंमे जीवनका ध्येय 
वैयक्तिक सुख नहीं है किन्तु अधिकतम संख्याका सुख है। मनोवैज्ञानिक 
सुखवादके द्वारा उन्होंने सामूहिक सुखवादकी स्थापना की और सुखवादका 
भानव-कल्यांणके साथ समन्वय स्थापित किया। अपने मानवतावादी रूपमें 
सुखबाद विकसित और गौरवान्वित अवश्य हो गया किन्तु इस रूपमें वह 
प्राचीन सुखवादसे बहुत दूर पहुँच गया | परसुखवादियोंने आत्मसुखकों 
मानते हुए भी सामान्य सुखको महत्व दिया। इस सिद्धान्तके प्रमुख 
प्रतिपादक बैंथम ओर मिल जड़वादी विचारधाशके 


“माननेवाले” समाज-सुधांरक थे | जड़वादी “होनेके 
कारण उन्होंने सांसारिक सुखकों ही “जीवनका” 


सामान्य परिचय 


परार्थ सुखबादके 
प्रमुख ग्रवत्त क 
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ध्येय. माना । सुखसे उनका अभिप्राय जीवनकी सामान्यतः सुखी 
अवस्थासे अथवा आनन्दमय जीवनसे है। उसके आध्यात्मिक या 
घार्मिक पक्षकों समझनेका प्रयास उन्होंने नहीं किया। समाज- 
सुधारक होनेके कारण उन्होंने सामाज़िक कर्तव्य ओर जनहितको अत्यधिक 
महत्व दिया । मनुष्यकों स्वार्थी मानते हुए उन्होंने कहा कि सामान्य 
सुखकी वृद्धि करना नेतिक जीवनका लक्ष्य है; सामाजिक शुभके लिए 
उपयोगी कर्म शुभ हैं। कर्मके ओचित्य-अनोचित्यकोीं उपयोगिताकी तुला 
द्वारा निर्धारित करना चाहिये। परसुखबादका मापदण्ड प्राचीन सुखवादी 
मापदण्डसे मिन्न है। जनहितकों अपनाकर वास्तवमें बह सुखवादको छोड़ 
देता है। परसुखवाद विश्वकोी जनहितका सक्रिय सन्देश देता है ओर 
प्राचीन सुखवादने स्थूछ इन्द्रियप्रियताका सन्देश दिया है। यहीं व्याव- 
हारिक दृष्टिसे दोनोंमें महान अन्तर आ जाता है। प्रारम्मिक सुख़वादी 
विशेषकर ऐंपिक्यूरसके अनुसार समाज-सुधारक बनना मुर्खता"है। सामा- 
जिक सुख, सामाजिक कल्याण, सामाजिक संस्थाओंको उन्‍नत करनेकी 
भावना घणित है। परसुखवादियोंके अनुसार जीवनका ध्येय व्यक्तिका 
अधिकतम सुख नहीं है किन्तु अधिकतम संख्याका सुख है। उन्होंने यह 
समझानेका प्रयास किया कि जनहितको ध्यानमें रखकर विभिन्‍न नियमोंका 
प्रतिपादन करना चाहिये, सामाजिक तथा शिक्षा-सम्बन्धी संस्थाओंकी रूप- 
रेखा निर्धारित करनी चाहिये। अपने उस उन्नत रुपमें सुखवबाद आधुनिक 
राजनीतिक, सामाजिक, व्यावसायिक, कानूनी और शिक्षा-सम्बन्धी 
संस्थाओंके विकासमें सहायक हुआ, इसमें कोई सन्देह नहीं है। साथ ही. 
यह मानना भी उचित होगा कि अपने पूर्ववर्ती विचारकोंके विपरीत 
परसुखवादियोंने व्यक्ति ओर समाजकों अनजाने ही जीवन्त संघटनके 
रूपमें देखा । यदि उस सत्यपर उन्होंने भहीभाँति विचार किया होता 
'तो अधिकतम संख्याके लिए अधिकतम सुख'--वाली उनकी उक्तिको 
इृढ़ आधार मिल जाता। स्वार्थ ओर परमार्थके बीच उन्होंने जो भेद 
देखा वह सहज ही मिय जाता ओर वे सरल्तापूर्वक समझा सकते कि 
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क्यों व्यक्तिको सामाजिक सुखकी परवाह करनी चाहिये | परसुखवादियाँके 
विरुद्ध यही मुख्य आपत्ति है कि वे वैयक्तिक और सामाजिक सुखमें 
सामझस्य स्थापित नहीं कर पाये। वैसे, जहातक सुखवादका प्रश्न है, 
उसके क्षेत्रका अतिक्रमण करके ही उन्हें सफलता मिली | 
बंथम 

बेथमाके अनुसार “प्रकृतिने मनुष्यकों दो प्रमुख शक्तियॉं--सुख और 
दुःख--के अनुशासनमें रखा है। इन्हींके द्वारा यह निर्धारित होता है कि 
ही शक . क्या करना चाहिये ओर हम क्या करेंगे ।” इस 
बज कार वह अपनी पुस्तक का प्रारम्भ तिक और मनो 
हे नोवैज्ञा वैज्ञानिक सुखवादके समन्वयसे करता है| इस समन्वयक 
बंतिक सनोवज्ञा- द्वारा वह यह कहता हे कि मनुष्यके कर्म सदेव सुखकी 
हज इच्छासे संचाड्त होते हैं और सुख ही एकमात्र नैतिक 

आदर्श है। बैथमका यह सिद्धान्त उन्हीं कर्मोंका 

अनुमोदन करता है जो कि सुखप्रद हैं। मनोवैज्ञनिक दृष्टिसे यह इस 
तथ्यपर आधारित है कि मनुष्य वेयक्तिक सुखकी खोज करता है। वह 
दुःखकी अभावात्मक स्थितिकों प्रात करना चाहता है और अधिकतम 
सुखकी खोज करता है। अथवा सुखकी खोज ओर दुःखका परित्याग, 
यही दो प्रेरणाएँ उसके कमोंकों सदेव संचालित करती हैं। उसकी इन 
प्रेणाओंकों विवेकबुद्धिका सहयोग प्राप्त है। प्रत्येक विवेकसम्मत प्राणीके 
नीवनका ध्येय आत्मसुख है। स्वभाववश स्वार्थी व्यक्ति दूसरोंके लिए 
छोटया-सा त्याग भी आत्मसुखकी आशासे करता है। अपने स्वार्थके महत्तम 
अंशकी प्राप्ति ही विचारवान्‌ मनुष्यके जीवनका उद्देश्य है। इस. प्रकार 
बैंथम स्थूल स्वार्थवादकी स्वीकार_करता है, प्रेरणाओंके मूल्में आः 
स्वार्थकी देखता हं | उस सिद्धान्तकों वह. आत्मरुचि अथवा आत्मवरणका 
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सिद्धान्त (2रटा06 ० $९७7९(९॥९7८६) कहता है। कर्मोका वरण 
करते समय मनुष्य केवछ अपने सुखका ध्यान रखता है। नैतिक मान्य- ' 
ताएँ, विभिन्न नियम, कर्तव्य, नतिक बाध्यता, सदगुण आदि उसके सुख- 
/खके सम्बन्धमें ही महत्वपूर्ण तथा तर्थगर्मित हैं | 

वेथमका नीतिशास्त्र उसके चरित्रसे अत्यधिक प्रभावित है | बह लोक 
कल्याण ओर विश्न्वप्रेममें विश्वास करता था | स्वभावसे परोपकारी और 
दयाडु था। वह समाज-सुधारक था। कानूममें 
उसकी अत्यधिक रुचि थी | वह चाहता था कि 
जनहितको छक्ष्य मानकर नियम बनाये जायेँ | जनहितकों ध्येय मानमेपर 
भी उसने जीवनके प्रति अपना इृष्टिकोण जड़वादी रखा, मनुष्यकी मूल 
प्रवृत्तिको स्वार्थी माना तथा सांसारिक सुखमें जीवनकी सार्थकता देखी। 
उसका ध्यान जीवनके दार्शनिक, सांस्कृतिक, कलात्मक और, धार्मिक पक्ष- 
को ओर आदह्ृष्ट नहीं हुआ। एक ओर बैंथमने अपने चिन्तन और अध्य- 
यनके परिणामस्वरूप स्वार्थसुखबादकों अपनाया और दूसरी ओर उसके 
स्वभावने उसे परा्थंको ओर आक्ृष्ट किया | उसके परसुखबादमें उसकी 
जनहितकांक्षिणी-प्रद्वत्ति बोलती दीखती है | बह कहता है कि नैतिक जीवन 


शी आ द्रक का 


स्वाथ से परमार्थकी ओर 


पं अ पलक कर >०त बेदी, 0 00 0 आते )कीप 


का आदश अधिकतम संख्याके लिए अधिकतम सुख है। मनुप्यमात्रके 
लिए अधिकसे अधिक परिमाणम सुख खोजना ही व्यक्तिका ध्येय है। 
च्यक्तिको आत्मसुख खोजनेका वहींतक अधिकार है जहाँतक कि उसका 
सुख दूसरोंके लिए बाधक अथवा दुःखप्रद नहीं बनता | वास्तवमें यहाँपर 
बैथम समाज थम समाज-सुधारकके रूपमें प्रकट होता है। उसने अपने समयकी 
सामाजिक ओर राजनीतिक व्यवस्थाकों समझनेका प्रयास कियां | प्रचलित 
धर्म, अन्धविश्वास, अभ्यास, रीति-रिबाज तथा घर्मके उपदेशकों द्वारा जिसे 
भांति जाने-अनजाने सर्वसामान्यके सुखका शोषण होता है उसे देखकर 
वह अल्न्त दुःखी हुआ | उसभे साधिकार सुखकों मनोवैज्ञानिक तथा 
नेतिक आधार देते हुए कहा कि जीवनका ध्येय सुख है और यह सुख 
वैयक्तिक नहीं किन्तु सामाजिक है | सब प्राणियोंकों सुख भोगनेका समान 
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अधिकार है | नैतिकताका मापदण्ड 'अधिक्रतम संख्याके लिए अधिकतम 

रुख है, सामूहिक सुर है | मनुष्यकों जाति, कर्म ओर इन्द्र-मावनाके” 

स्वाथंसि ऊपर उठना चाहिये। जहाँतक सुखका प्रश्न हे, ये भेद मिथ्या 
॥ मैंतिक दृष्टिसे वही कर्म शुभ है जो सर्वकल्याणके लिए उपयोगी है। 


[डायल 2५+ ९+ 29. ९028: बदफान७ कुकपाा+ १७. ०० >« 


है. अनननी 
स्वकस्याण अथवा जनसम्प्रदायके सुखमें वेयक्तिक सुख खो नहीं जाता | 


जल दफ्पापमममापहै 


बह समान और निष्यक्ष रूपसे उसमें सुरक्षित रहता है। इस प्रकार बैंथम: 
परम स्वार्थवादके साथ समानता या निष्पक्षताके सिद्धान्त (?77९८96 
०६ €८वर्णाए ०7 77797079)9) को स्वीकार करता है | 
किन्तु फिर मी प्रश्न उठता है कि यदि व्यक्ति स्वभावतः स्वार्थी है 
तो वह जनहितसाधन केसे कर सकता है? बैंथम उपयोगितावादका 
अपनी गिल प्रतिपादन करता है। उसके अनुसार नेतिकताका 
"०. मूल आधार उपयोगितावादका सिद्धान्त (?777097० 
० पाए) है ॥ उपयोगितावादके सिद्धान्तसे अभिप्राय उस सिद्धान्तसे 
है जो कि प्रत्येक कमको उस प्रवृत्तिके अनुसार स्वीकृत अथवा अस्वीकृत 
करता है जो कि उनलोगोंके सुख-दुःखका हास अथवा विकास करती 
प्रतीत होती है जिनका स्वार्थ उससे सम्बद्ध है ।” बेंथमके उपयोगिताबाद- 
के सिद्धान्तके अनुसार वही कम शुभ है जो सर्वसामान्यके सुखके लिए 
उपयोगी है। “अधिकतम संख्याके लिए अधिकतम सुख! अथवा परसुखवाद- 
को समझानेके लिए. वह सुखवादकों उपयोगिताके सिद्धान्तके साथ सम्बद्ध 
कर इस निष्कर्षपर पहुँचता है कि उपयोगिताके अनुसार कर्म करना ही 
जतिकता है। उपयोगिता ही नेतिक मापदण्डको निर्धारित करती है। वह 
डेविड ह्यम- ओर ऐडम स्मिथकी आलोचना करता है। ये लोग उपयोगिता- 
के तत्वकों नेतिकताका मूल आधार नहीं मानते ; सजातीय मावना 
(८०७ ८८०8). या सहानुभूति (5४॥77०79) को नेतिक सान्य- 
ताओका मूल्तत्व मानते हैं, यद्यपि दोनोंसें मिन्‍नता स्पष्ट है। ह्यम अपने 
सहानुभूतिके सिद्धान्तका प्राकृतिक स्पष्टीकरण करता है ओर एडम स्मिथ 


सहजज्ञानवादी होनेके कारण अन्तर्बोधके द्वारा सहानुभूतिकों समझाता है । 
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बैंथमके अनुसार सहानुभूतिको नेतिकताका आधार माननेवाले सिद्धान्त 
बहिमू छक नैतिक भापदण्ड नहीं दे सकते। सहानुभूति अन्ध-प्रवृत्ति है | “ 
यह वैयक्तिक भावनापर निर्भर है। ह्यूम तथा स्मिथका मापदण्ड आत्मगत 
है । इसी भाँति बेंथम वेराग्यवाद, नैतिकबोध, कर्त्तव्य, ईश्वरेच्छा आदिको 
नेतिकताका आधार माननेवाले सिद्धान्तोंके विरुद्ध कहता है कि वे कर्मोंकी 
मूल प्रेरणाकों नहीं समझा पाये । सुख-दुःखसे सम्बन्धित होनेके कारण थे 
सब अप्रमुख एवं बाह्य रूपसे व्यक्तिको प्रेरित फरते हैं । कर्मोकी वास्तविक 
ओर परमप्रेरक उपयोगिता है। नैतिकता, व्यावह्मरिक उपयोगिता और 
वास्तविक अनुभवकी अपेक्षा रखती है। बैंथम उपयोगिताके सिद्धान्तको 
महत्व देता है ओर कहता है कि वहीं कर्म करना चाहिये जो उप- 
योगिताके सिद्धान्तके अनुरूप हो | यही नेतिक कर्त्तव्यके अर्थ हैं | 
बैंथम सुखवादी मनोविज्ञानकों स्वीकार करता है। कर्मोंको, सुख- 
दुःखकी प्रेरणा संचालित करती है, किन्तु फिर भी उसके अणुसार नेतिक 
जा आदर्श अधिकतम संख्याका अधिकतम सुख है। कर्मका 
जा हक नैतिक दृष्टिसि मूल्यांकन करनेके लिए हे जानना 
हटा वाददक न्‍वत्यक हैकिवह सामान्य सुखकी वृद्धि कितनी करता 
सुखकी प्राप्ति है। स्वार्थ ओर परमार्थके बीच बेंथम जो स्पष्ट रूपसे 
विरोध मान चुका है उसका समाधान केसे सम्भव है ! स्वार्थी व्यक्ति 
सामाजिक कर्तव्य करनेमें अपनी कोन-सी भलाई देखता है ? इन प्रश्नोंका 
समाधान भी आवश्यक है| सुखवादी मनोविज्ञानके आधारपर बेंथम यह 
स्वीकार कर चुका है कि एकमात्र सुख-दुःखकी प्रेरणा मनुष्यकों कर्म अथव्रा, 
सामाजिक कर्तव्य करनेके लिए ग्रेरित करती है। वह उन्हीं आदेशों और 
नियमोंकोी स्वीकार करता है जिनके साथ उसे सुखकी प्राप्ति होती है। 
वैयक्तिक ओर सामाजिक सुखमें वास्तवमें कोई सामझ्ञस्थ नहीं है |. स्वार्थ 
ओर परमार्थमं विरोध है। यदि यह मान लें कि व्यक्तिका शुम उसके 
सुखमें निहित है तो वह दूसरोंके सुखको क्यों चाहता: है।. ब्ैंथप्न नैतिक 


आदेशोको महत्व देता है और कहता है कि आदेश व्यक्तिको परोपकारी 
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आधरणके लिए बाधित करते हैं| आदेश बाह्य शक्तियोंकी भाँति हैं । ये 
व्यक्ति ओर समाजके बीच एकता स्थापित करते हैं। बैंथमके अनुसार 
डित) और धार्मिक | यही आदेश व्यक्तिके परोपकारी आचरणके आधार- 
घ्तम्म हैं जो उसके सामाजिक आचरणके अप्रमख कारण हैं। वास्तवमें 
मैनुष्यकी आन्तरिक प्रेरणा स्वार्थी है| उसका ध्येय आत्मसुख है। किन्तु 
साथ ही उसका विवेक उसे बतलाता है कि यदि वह आदेशोंका उल्लंघन 
करेगा तो परिणामस्वरूप उसे दुःख उठाना पड़ेगा | आदेशोंको वैयक्तिक 
सुखके लिए उपयोगी मानकर ही व्यक्ति परोपकारी एवं सामाजिक कमे 
करता है। आदेशोका पालन करके वह एक पन्थ दो काज' करता है। 
आदेश उसे वेयक्तिक सुख देते हैं ओर साथ ही सामान्य सुखका उत्पादन 
करते हैं। किन्तु प्रश्न यह है कि इस तथ्यको कैसे सिद्ध कर सकते हैं ! बैंथम 
तकंसम्मत कारण नहीं दे सका | वह बार-बार यह कहता है कि आदेश 
उपयोगी नियम हैं और व्यक्ति. स्वभाववश उपयोगी नियमोंका पालन 
करता है। आदेश अथवा नेतिक मान्यताएँ मनुष्यके लिए आवश्यक 
हैँ। उसका यह दृढ़ विश्वास था कि व्यक्तिगत सुख सार्वजनिक सामाजिक 
सुखपर निर्भर है। अतः उसने कहा कि यदि वास्तविक जीवनका अध्य- 
यन करें तो माल्म होगा कि सदंसामान्य सुखका उत्पादन करनेवाले आचरण 
ओर व्यक्तिगत सुखका उत्पादन करनेवाले आचरणमें परस्पर समरूपता 
ओर अनुरूपता पायी जाती है। इस भाँति वह एक ओऔर तो परसार्थी 
अ्त्तिको अस्वाभाविक कहता है ओर दूसरी ओर रवार्थ और परमार्थमें 
संगति मानता है। उस रुंगतिके आधाप्तर ही वह अधिकतम संख्याके 
सुखकों समझाता है। किन्तु यदि स्वार्थ ओर परमार्थ विरोधी प्रवृत्तियाँ 
हैं, व्यक्ति और समाजका सम्बन्ध बाह्य है तो विश्वांसफे आधारपर 
वेैयक्तिक ओर सामाजिक सुखमें सामज्ञस्य स्थापित नहीं किया जा 
सकता | बेथम बिना सिद्ध किये ही कह देता है कि सब्सामान्य सुख 
वेयक्तिक सुखमें सहायक है ओर समाज-सुधारकंके नाते कहता है कि 
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ने हा आदेश द्वारा स्वार्थी व्यक्तिके आचरणमें सुधार कर सकते हैं| 
बैंथमके अनुसार व्यक्ति सदेव अपने सुखकी प्रेरणासे कर्म करता है। किन्तु 
साथ ही वह यह भी कहता है कि कर्मका नैतिक मूल्य आँकनेके लिए यह 
प्रेरणा, परिणाम, पे आवश्यक्र ६ कि वृह सामान्य सुखके उत्पादनमें 
का _तना सहायक है | कर्मोका नेतिक मृत्यांकन करनेके 
““-““> छिए उनका सामाजिक परिणाम जानना महत्वपूर्ण है" 
अथवा यदि आत्म-सुखकी ग्रेरणासे किये हुए कर्मका परिणाम समाजके लिए 
सुखप्रद है तो वह कर्म शुम है" अन्यथा अशुभ-आत्मसुख और सामाजिक 
सुख ये दोनों ही विरोधी भाव हैं। यदि व्यक्ति स्वभाववश स्वाथों है, वह 
आत्मसुखकी ही खोज करता है तो अधिकतम संख्याके सुखकों नैतिक 
मापदण्ड मानना असम्भव है | इस असम्भवको सम्भव करनेके लिए बेंथम 
परिणामकों महत्व देता है। एक ओर तो वह सुखबादके इस कथनका 
समथन करता है कि व्यक्ति एकमात्र सुखकी प्रेर्णासे कर्म कश्ता है। सब 
प्रेरणाएँ समान हैं | उनमें कोई भेद नहीं है । वे अपने-आपमें न तो शुभ 
हैं ओर न अशुभ । वे गुणहीन हैं | किन्तु जब ये परिणामसे संयुक्त हो जाती 
हैं तब इनका मूल्यांकन किया जा सकता है | दूसरी ओर वह प्रेरणाकों गुण- 
रहित कहनेके पश्चात्‌ यह स्वीकार करता है कि अनुभव ओर वास्तविकताके 
आधारपर प्रेरणाको, शुभ अथवा अशुभ कुहा जा सकता है। वह यह 
मानता है कि उन प्रेरणाओंको शुभ कह सकते हैं जिनकी प्रकृति सुखप्रद 
परिणामोंकी ओर है ओर इसके विपरीत दुःखप्रद परिणामवाली प्रेरणाएँ 
अशुभ हैं। इस भाँति परिणामसे सम्बन्धित प्रेरणाका मसुल्यांकन कर सकझे:- 
| वास्तवमें बैंथम रवभावसे रुढ़िवादी था । उसने अपने समंयकी नैतिक 
मान्यंताओंकोीं स्वभाववश स्वीकार कर लिया। इन मान्यताओंकी सुख- 
वादी व्याख्या करना उसके लिए आवश्यक था। सुखवादकी साथ उन्हें 
संयुक्त करनेके अभिप्रायसे उसने कहा कि सुखकी इच्छा अनेक रूपमें 
प्रकृट होती है | परिणामके आधारपर उसे झुभ अथवा अशुम कह सकते 
हैं । संयम, न्याय, सत्यशीलता, ईमानदारी, मित्रता आदि शुभ हैं और 
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'घूणा, क्रोध, प्रतिशोध आदि अशुभ हैं | प्रेरणा और परिणामके विरोधकों 
बैंथर्म यह कहकर मिटाता है कि कर्मकी नैतिकता प्रेरणापर निर्भर नहीं 
है किन्त॒ वास्तविक अथवा सम्मावित परिणामपर | बिना परिणाम 
प्रेरणा अर्थशृन्य है। परिणामसे बैंथप्नका अभिप्राय कर्मके वास्तविक या 
'सम्भावित फल्से है। यह वह फल है जिसके लिए कर्ता पूर्ण रूपसे सचेत है। 
- यदि यह फल अथवा परिणाम सुखप्रद हैं तो कर्म शुभ हैं अन्यथा अशुभ | 
साथ ही यह स्मरण रखना आवश्यक है कि सुखसे बेंथमका अभिप्राय 
'वैयक्तिक सुखसे नहीं बल्कि सामाजिक सुखसे है | बैंथमने अपने सिद्धान्तमें 
सामाजिक परिणामकों महत्व दिया है। परिणामसे श्री बेंथमका वास्तवमें 
अभिप्राय कमके विशिष्ट फलसे नहीं है; किन्तु सम्पूर्ण परिस्थिति, उद्देश्यसे 
है। उद्यदणार्थ, यदि कोई मनुष्य अपने मित्रकों दारुण दुःखसे मुक्त करनेके' 
, लिए अत्यधिक प्रयास करता है किन्तु परिस्थितिवश उसे सफलता नहीं 
मिलती तो 'बेंथमके अनुसार उसका कर्म शुम कहल्ायेगा | सुखकी प्रेरणासे 
प्रेरित होकर व्यक्ति कर्म करता है, अपने मित्रकों दुःखसे बचानेका प्रयास 
करता है| उसका उद्देश्य शुभ है, मानव-सुखकी वृद्धि है। परिणाम बुरा 
'होनेपर भी कर्म स्त॒त्य है। बेंथमकी कानूनमें अत्यधिक रुचि थी। बह 
'यह जानना चाहता था कि राजसत्ता जनसमुदायके कल्याणके लिए कितना 
'सहयोग प्रदान कर सकती है। उसने मनुष्यकी प्रेरणाके स्वरूपकों समझनेका 
प्रयास किया ओर इस निष्कर्षपर पहुँचा कि कुछ ऐसे नियमोंकों बनाना 
ज्ाहिये जिनका पालन करनेसे व्यक्तिकों आत्मसुख प्राप्त हो और साथ 
ही जो सामाजिक सुखका उत्पादन करे । ऐसे अनिवार्य नियमो--प्राकृ- 
'तिक अथवा मानवीय--को वह आदेश कहता है। ये आदेश व्यक्तिको 
विशिष्ट रूपसे कर्म करनेके लिए बाधित करते हैं | वे शुभ आचरण अथवा 
सामाजिक आचरणकीे लिए व्यक्तिको प्रोत्साहित करते हैं। जनकल्याणको 
सम्मुख रखकर बनाये हुए आदेशों द्वारा व्यक्तिके आचरणकों नियमित 
क्रिया जा सकता है | स्वार्थी मनुष्य इनका उल्लंघन करनेका साहस नहीं 
कर सकता क्योंकि इससे उसके स्वार्थकी हानि होती है, उसे दुःख भोगब्ा 
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पड़ता है | नैतिकताके नामपर बेंथमने सुखकों महत्व दिया ओर वैराग्य- 
वादकों हास्यास्यद घोषित किया | यह सुख सामाजिक हे। जनहित ही. 
उसकी नैतिकताका मापदण्ड है। सर्वसामान्यके सुखकों सुरक्षित रखनेके 
लिए उसमे प्रेरणा और परिणामका विद्लेपण किया | नैतिक दृष्टिसे ग्रेरणा- 
को निरर्थक बताया ओर परिणामको अर्थपूर्ण । उसका कहना था कि 
विभिन्न प्रवृत्तियों-ग्रेरणा, कम, आचरण आदिका मूल्यांकन उनके सामा- 
अधिकतम संख्याके लिए सुख अथवा दुःख--के द्वारा 
ही किया जा सकता है। परिणाम ही उसके ओचित्य अथवा अनीचित्यको 
रि >> ता है। 
थमके अनुसार सुख जीवनका ध्येय है | सब सुख समान हैं, शुभ 
हैं। उनमें कोई जातिमेद नहीं है। किन्तु फिर भी कुछ सुख अधिक 
वांछनीय है और कुछ कम । यह जानना आवश्यक 
है कि अधिक वांछनीय सुखको केसे समझा जा सकता 
है। अन्य सुखवादियाँकी भाँति बेथमने भी परिमाण 
को महत्व दिया । उसका कहना था कि जहाँतक परिमाणका प्रद्नन है 
सुखोंमें भेद है। उसके अनुपात्षमें ही एक सुखको दूसरे सुखसे अधिक 
वांछनीय माना जाना चाहिये। जहाँतक गुण (वृषण्थगाए) का प्रश्न है 
वह निरर्थक है। उसी गुणका मूल्य है जो परिमाणमें परिणत हो सकता 
है | परिमाण ही सुखको महत्व देता है। यदि दो सुख आपसमें परिमाणमें 
समान हैं तो दोनों ही समान रूपसे शुभ हैं। समान परिमाण होनेपर तुच्छ 
छके ओर कविता करनेके सुखकों समान रूपसे झुभ कह सकते हैं 
बेथमक ही शब्द ह 0प्०ण पाए _ ० 645पा९ >प8 ९६००), 
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परिमाण महत्वपूर्ण है या नहीं ! इसको केसे मापा जा सकता है ! 
कानूनमें रुचि होनेके कारण बैंथमने सुखकों नापनेके लिए एक वस्तुगत, 
ओर सार्वमौम मापदण्डकी खोज की । वह दृढ़ और ठोस मापदण्ड चाहता 


था। ऐसे मापदण्डकों चाहता था जो कि व्यक्तिगत विचार और भाव- 








ह प्ररिमाण : सुख- 
वादी गणना 
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नाओंपर निर्भर न हो | उसने यहाँपर गणितसे प्रेरणा छी। गणितमें जो 
गर्णनाका सिद्धान्त (ए?क06०7० ४८०४) ८०८एॉँ०४४०४) मिलता है उससे 
वह अत्यधिक प्रभावित हुआ। उसका कहना था कि यह सिद्धान्त 
निर्विवादता, स्पष्टता और सुनिश्चिततापर आधारित है। यदि इसी प्रकारकी 
गणनाके सिद्धान्तकों नीतिशास्त्रके क्षेत्रमें स्वीकार कर लिया जाय तो कर्मो- 
'प्र निश्चित निर्णय दिया जा सकता है। सुखको उसी माँति मापा जा 
सकता है जिस भांति कमरेको उसकी लम्बाई, चौड़ाई ओर ऊँचाई द्वारा 
नापा जाता है। सुखके वे कोनसे आयाम (वाफटाआ०्$ हैं जिनके 
द्वारा उसकी नाप करते हैं। जैंयमंके पूर्व पैे (28०५७) और अन्य सुख- 
वादियांने सुखोंके परिमाणकों नापनेके लिए दीर्घकालीनता और तीजत्रतीका 
भेद स्ट कं | किन्तु बेथम उनके अतिरिक्त पॉच आयाम और मानता 
समझना जावश्यक हैं| तीत्रता (#वध7आ9), दी्घकांडीनता (वैपा७- 
॥09), सन्निकटता (72977०85), निश्चितता (८९४०ाग्राए), विश्युद्धता 
अर्थात्‌ जिस सुखमें दुःखका लेशमात्र मिश्रण न हो (प्पा>), उत्पादकता, 
जो अन्य सुखोंका उत्पादन कर सके (#पा/०ॉ॥०५७)और व्यापकता 
(९डा८णा) । बेथमके ये मापदण्ड सुखबादी गणना (सु०१०४5४० 
८४ ८पो५५) झरक्षवा नेतिक गणित (०७ &णा7८४८) के नामसे 
प्रख्यात हैं | उसके अनुसार नैतिक गणित यह बतव्य सकता है कि कोन 
सुख परिमाणमें अधिक है एवं अधिक वांछनीय है। सुखको चुनते समय 
सदि हम विवेकसे काम लें तो अधिक _वांछनीय सुखको चुन सकते हैं | 
वह यह भी मानता हैं कि अशुभ कम करनेवाछा व्यक्ति वास्तवमें अपने 
नैतिक गणितमें भूल करता है । _ 

बैंथमने अपने नैतिक गणितमें व्यापकताकों स्थान दिया । किन्तु 
व्यापकताकों केसे तोल सकते हैं ! उसके: क्‍या अर्थ हैं ? यदि व्यापकतासे 
अर्थ व्यक्तियोँंकी सुखभोग करनेवाली संख्यासे है तो 


व्यापकता हे हे 
स्वार्थ सुखवाद केसे टिक्र सकता है ? यही नहीं, एक 
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व्यक्तिके सुखकी तुलना दूसरे व्यक्तिके सुखसे करना सम्भव नहीं है | सुख 
एक भावना है, उसका स्वरूप व्यक्तिगत है। चरित्र, प्रकृति, अभ्यास, 
आयु, इन्द्र भावना, मानसिक स्थिति, बातावरण, परिस्थिति, जलवायु 
आदिके अनुरूप प्रत्येक व्यक्तिकी सुखक्ी भावना भिन्न है। अतः वह जो 
एकके लिए सुखप्रद है, दूसरेके लिए दुःखप्रद हो सकता है । ऐसे भी व्यक्ति 
हैं जिनके लिए दूसरोंका सुख नगण्य है अथवा जिनमें इतनी अधिक ईर्घा* 
है कि दूसरेका सुख उनके जीवनकों हुःखमय बना देता है | ऐसी स्थितिमें 
किसी एक सुखको मान्य मान लेना या किसी एक सुखको सार्वजनीन- 
रूप देना सम्भव नहीं है। यदि व्यापकताका यह अर्थ है कि हम दूसरोंके 
सुखको अधिक .भहत्व दें अथवा अधिकतम संख्याके सुखको स्वीकार करें 
तो सुखवादके मूल सिद्धान्तकों छोड़ना पड़ेगा । अपने मुखकी तुलनामें 
दूसरोंके सुखको अधिक व्यापक कहना, अपने सुखसे स्वतन्त्र दूसरोंके 
सुखको भाग्यता देना, सुखवादको त्याज्य कहनेके बराबर है। - 

अपने नेतिक सिद्धान्तका प्रतिपादन करनेके लिए बैंथम इस मनोवेज्ञा- 
निक मान्यताको स्वीकार करता है कि इच्छाका इच्छाका एकमात्र विषय सुख 
अथवा दुःखसे निवृत्ति है |. प्रत्येक व्यक्ति इस स्वाभाविक 
मान्येतोंके कारण उस आचरणको स्वीकार करता 
है जिससे उसे अधिकतम सुखकी आशा हो | यदि मनोवैज्ञानिक सत्यको 
भूलकर इस मान्यताको सान लें तो यह कहना व्यर्थ होगा कि व्यक्तिको 
सुखकी इच्छा करनी चाहिये। मनोवैज्ञानिक सुखवादपर नैतिक सुखवाद 
आधारित नहीं किया जा सक्रता। यह व्यर्थका शब्दजाल ओर पुनरुक्ति.. 
है। बैथमके सिद्धान्तमें आचरणका उचित और सूक्ष्म विश्केषण नहीं 
मिलता है। मनोविज्ञनका अध्ययन तथा मनुष्यकी इच्छाओं एवं प्रव- 
त्तियोंका विश्लेषण यह बताता है कि जिस मनोवैज्ञानिक सुखवादको मेंथम 
स्वीकार करता है वह दोषयुक्त है.। इस दोषसे, जैसा कि हम आगे देखेंगे, - 
मिलका सिद्धान्त भी आक्रान्त हो गया है। भनुष्यकी सब प्रवृत्तियोंक 
झूलसे स्वार्थ देखना, परम स्वार्थवादकों मानना तथा सुखकों ही 


अुटियाँ: विशेषता 
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इच्छाओंका विषय मानना मनोविज्ञानका विरोध करना है। बेंथमका कहना' 
था कि मनुष्यकों सुख चाहिये ओर यह महत्वहीन है कि सुख किस बस्तुसे 
प्राप्त होता है (कवितासे अथवा तुच्छ खेलसे)। वस्तुसे एथक सुखका 
मूल्यांकन किया जा सकता है। मनोवैज्ञानिक सुखवादकों बिना उचित 
विवेकके स्वीकार करनेके कारण बैंथम यह नहीं समझ पाया है कि इच्छा 
भदैव वस्तुके लिए होती है। इच्छित वस्ठुकी प्राप्तिसे खुख मिलता है। 
सुखवादको वह निष्पक्षता या समानताके सिद्धान्तके साथ संयुक्त करता है 
ओर इस आवेशमें वह भूछ जाता है कि सुख आत्मगत ओर वैयक्तिक है |: 
वह कहता है कि सुखका समान रूपसे वितरण किया जा सकता है। इसके 
लिए वह "नंतिक गणित का आविष्कार करता है। किन्तु जिस आत्म- 
विद्वाससे वह नेतिक गणितके द्वारा अपनी कठिनाई हल करता है वह 
वैसा ही है जैसा कि उस बच्चेका विश्वास जो सोचता 'है कि वह कागजकी 
नावूसे नदह पार कर सकता है। बंथमका कहना था कि नेतिक गणितकी 
द्वारा दो सुखोंके जोड़की समान अथवा असमान बताया जा सकता है और 
सुखोंकी परिमाणात्मक तुलना की जा सकती है। उपयोगी कानूनी नियम 
बनानेमें बेंथमकी अत्यधिक रुचि थी। जनसाधारण सामान्य सुखको प्राप्त 
कर सके, यह उसकी उत्कट अमिलाषा थी। सम्भव है उस अभिव्षाको: 
वास्तविकता देनेकी तीत्र इच्छाके कारण ही उसने बिना समझे-बूझे कह 
दिया कि सब छुख समान हैं, उनमें गुणात्मक भेद नहीं, उन्हें तोला जा 
सकता है, एवं समान रूपसे वितरण किया जा सकता है | बह यहातक मान 
लेता है कि समाज व्यक्तियाँका समुदायमात्र है ओर इस समुदाय कानूनी 
तोरसे प्रत्येककों समान सुख मिल सकता है। वह इस सत्यको भूछ जाता 
है कि मानव-समाज एक जीवन्त संघटन है, उसमें प्रत्येक व्यक्तिका अपना 
व्यक्तित्व होता है और उस व्यक्तित्वके अनुरूप ही उसकी सुखकी धारणा 
शैती हैं। बैंथमने सुखमें गुणात्मक भेद न मानकर स्थूल ओर इन्द्रियपरक 
सुखवादका स्वागत किया | उसके आलोचकोने इसपर अत्यन्त आपत्ति को, 
उसके दर्शनकों झूकर-दर्शन (]78-०7050909) कहकर उसका 
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तिरकार किया। सच तो यह है कि बेंथम उपयोगितावादको स्पष्ट 
रूपसे नहीं समझा पाया | वह इस तथ्यका दार्शनिक तथा तार्किक रूपसे 
स्पष्टीकरण नहीं कर पाया कि व्यक्तिको क्यों सामाजिक सुखकी परवाह करनी 
चाहिये | दूसरे शब्दोंमे वह सामाज्ञिक नेतिकताके आधारकों नहीं समझ 
पाया | इसका मूल कारण यह है कि उसने स्वार्थ और परमार्थम परम भेद 
देखा ओर मनोवैज्ञानिक सुखवादको पूर्ण रूपसे ग्रहण कर लिया | किन्तु फिर 
भी इसमें सम्देह नहीं कि बेंथम उपयोगिताबादका प्रवर्तक था | व 

विचारक था जिसने कि नैतिक क्षेत्रम उपयोगिताके सिद्धान्तकों निश्चित 
रूप दिया, उसके लक्ष्यकी रूपरेखा बनायी | बेंथमके पूर्व पेलेने कहा कि 
भगवानके आदेशका पालन करना ही नैतिक कर्तव्य है। देवी आदेश 
. क्‍या है इसे धार्मिक पुस्तकों और प्रकृतिके चेतन-प्रकाश द्वारा जाना जा 
सकता है। वे बताते हैं कि भगवान सब प्राणियोंका सुख चाहते हैं। 
मृत्युके पश्चात्‌ दण्ड ओर पुरस्कार (स्वर्ग और नरक) की आशासे व्यक्ति 
दैवी आदेशका पालन करते हैं। पैलेने दैबी आदेशको नैतिक मापदण्ड 
मानकर उन्हीं कर्मोको शुभ कहा जो सामान्य सुखकी वृद्धि करते है तथा 
उसके लिए उपयोगी हैं। आलोचनात्मक दृष्टिसे पेलेका उपयोगिताबाद 
अलन्त दुर्बल है । उसमें कई ज्ुटियाँ हैं। यदि धसिद्धान्तकी परिपूर्णता, 
एकता और संगतताकी दृष्टिसे देखा जाय तो बेंथमका उपयोगिताबाद 
पैलेके सिद्धान्तसे निश्चित रूपसे श्रेष्ठ है। बैंथमने व्यापकताकों गहत्व देकर 
निष्पक्षता और समानताके सिद्धान्तकों सम्मुख रखा। उसका कहना 
था कि 'सुखोंका वितरण करते समय प्रत्येक व्यक्तिकी गणना समान रूपसे. 
एक है, एकसे अधिक कोई नहीं है! | किन्तु व्यापकता' को' वह सफ- 
लतापूर्वक नहीं समझा पाया। वह नहीं बता पाया कि क्यों व्यक्ति अपने 
सुखकों छोड़कर सामान्य सुखकी खोज करे। धुनः व्यापकता वास्तवमें 
परसुखवादका मापदण्ड है। उसके अनुसार व्यक्ति नगण्य हो जाता है: 
क्योंकि वह सुख जो मापदण्ड है, वैयक्तिक नहीं है। यह स्पष्ट है कि सुख- 
बादकोी छोड़कर ही व्यापकता” को स्वीकार किया जा सकता है एवं 
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अधिकतम संख्याके सुखको महत्व दिया जा सकता है। किन्तु सुखवादके 
आधारपर व्यापकता' को अपनानेमें जो भी कठिनाई हो, यह एक ऐति- 
हासिक सत्य है कि उसके कारण उपयोगिताबाद जनप्रिय हो गया ओर 
उसने अन्य सिद्धान्तोंकों सक्रिय रूपये प्रभावित किया । 


मिल 

उपयोगितावादको लोकप्रिय बनानेका श्रेय मिल को है। उसने बेंथमके 
आलोचकों एवं उपयोगितावादको झूकर-दर्शन कहनेवालेंके विरुद उसकी 
श्रेष्ठाकी समझाकर उपयोगितावादका प्रसार और 
प्रचार किया । मिलकी सिद्धान्तमें हमें उपयोगितावादके 
प्रति जो अन्ध-समर्थन तथा तार्किक और दार्शनिक 
असंगतियों मिल्ती हैं उसका कारण यह है कि मिलका उपयोगितावाद 
उसके स्वतुन्त्र बौद्धिक चिन्तनका अनिवार्य परिणाम नहीं है। उसने इसे 
पैतक सम्पत्तिके रूपमें अपने पिता (जेम्स मिल) और उनके मित्र बेंथमसे 
प्राप्त किया | जेम्स मिल ओर बेंथमने मिलको बचपनसे ही उपप्रोगिता- 
'वादके संचेमे ढाल्य | उसे इस प्रकार शिक्षित किया कि वह बड़ा होकर 
उपयोगिताबादका प्रचार करे । देवने उन्हें इस प्रयासमें पूर्ण सफलता दी |. 
मिलने अपने पिताकी तथा ब्रेंथमकी मृत्युके पश्चात्‌ एक ओर तो उप- 
योगिताबादी परम्पराको निभाया ओर दूसरी ओर वह सत्यके प्रति जागरूक 
रहा | उसने विरोधी म्तोंके सुदृढ़ तत्वों (सत्य अंगों) को स्वीकार किया 
और साथ ही वह उपयोगिताबादका परम अमिभावक बना रहा | ऐसा 
'करनेके कारण अनजानेमे ही उसने अपने सिद्धान्तमें अनेक असंगतियोँकों 
स्थान दे दिया | अथवा उपयोगितावादका प्रतिपादन करनेपर भी वह 
अपनेको उसकी संकोर्ण परिधिके अन्दर न रख सका | उसकी पश्षपातहीन 
/तन्त्र बुद्धि प्रत्येक सत्यको स्वीकार करनेके लिए तत्पर रही । इसी कारण 
वह उपयोगितावादकी पूर्ण, सुस्पष्ट तथा विधिवत व्याख्या नहीं कर पाया | 
बच. [0770 57870 ॥7] ]8065-6/3, 


'उपयोगितावादके 
प्रचारकके रूपमें 
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मिल उपयोगितावादकोी हृढ सिद्धान्तके रूपमें स्थापित करनेमें असमर्थ 
रहा । वरन्‌ उसने कुछ नवीन सत्योंकी ओर संकेत किया | नवीन सत्योंकी 
ओर प्रकाश डालनेके कारण उसका सिद्धान्त अत्यन्त लोकप्रिय हो गया 

किन्तु साथ ही उपयोगिताबाद समूल,«नष्ट हो गया | 
मिलने बेंथमके उपयोगिताबादके सिद्धान्तको स्वीकार किया और उसे 
उपयोगितावादकी नामसे प्रसिद्ध किया | उसने उपयोगितावादकी व्याख्या 
,. इस प्रकार की: “उपयोगिताबाद वह धारणा है 


मिलका उप- + लक 
गिलासि्र | जो नैतिकताकोी उपयोगिता या अधिकतम सुखके 
सिद्धान्तपर आधारित मानती है और यह स्वीकार 
उसकी विशिष्टता! - का है हे 


करती हैं कि कम उस अनुपातमें उचित या अनुचित 
है जिसमें कि वह सुखकी वृद्धि या विनाश करते हैं। सुखका अर्थ इन्द्रिय 
उपभोग ओर दुःखका अभाव है; ओर दुःखका अर्थ पीड़ा तथा सुखका 
अभाव है |” उपयोगितावादकी व्याख्यामें मिल बेंथमके सिद्धाउतको प्रायः 
पूर्ण रूपसे ग्रहण कर लेता है| पर मिलके उपयोगितावादकी अध्ययनसे यह 
स्पष्ट हो जाता है कि अन्ततः दोनोंमें महान अन्तर है | वेंथमने मनोवेज्ञा- 
निक मान्यता (प्रत्येक व्यक्ति स्वाभाविक प्रवृत्तिवेश खोज करता है) पर 
अपने सिद्धान्तकों आधारित किया । अर्थात्‌ मनुष्य सदेव आत्मसुख चाहता 
है | सब सुख समान होते हैं । उनमें गुणात्मक भेद नहीं होता है। अतः 
उनकी परिमाणात्मक गणना की जा सकती है। कानूनमें रुचि रखनेवाले 
थे, “][']€ ८7९९० जछ67 ३९०८९ए०४5 35 (१6 70प्रगात80॥ 07 70:95, 
प्रधााए, 07 (१९ (68९5६ 79 00776853 7770076, ॥0]0% * 
(780 3९075 7९ एड था 9070007707 35 ६76९ए 4670 (० 
7700 7८९ ॥2977688, 0728 35 धारए शत 40 [770तप८९ 
(6 7९४९१६९ 04 ॥98[0777९55., 397 [4]07॥258 75 ३7९7060 
962&५॥76, 704 ६6 40860९९ 04 एा०0; 99 एए9]0977295 
9470, 870 (॥6 97एक007॥ 07 ]९8576.? 
“एणिप्तिद्वायंब05ए 9. 6. (9प0॥5॥66 59 ]. 3. 70९0 
4.077007 2700. ९6, ) 
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नीतिज्ञ, बैंथमके लिए यही तथ्य महत्वपूर्ण था। इसीको उसने समझाया । 
मिलने अपने सिद्धान्त द्वारा यह बतल्यया कि सुखोंमें गुणात्मक भेद होता 
है। परिमाणात्मक रूपसे समान होते हुए भी वे उच्च और निम्न कोटिके 
हो सकते हैं। मनुष्यमें पशुप्रवृत्तियोंकी तुलनामें उन्नत प्रवृत्तियाँ भी हैं । 
पृप्त शूकरसे अच्छा अतृप्त मानव होना है?; मिलके इस कथनने बेंथमकी 
'उपयोगितावादकी काया-पछट कर दी। उसने उपयोगिताके सिद्धान्तकों 
परिमाणात्मक मापदण्डसे स्वतन्त्र एक नया भापदण्ड दे दिया | उपयोगिता- 
वादके इस नवीन रूपकों समझनेसे पहिले यह समझना आवश्यक है कि 
मिलने उपयोगितावादके प्रचार्कके रूपमें उपयोगिताबादकों केसे सिद्ध 
किया | मिल, नीतिज्ञ होनेके साथ ही तकशास्त्रका प्रकाण्ड पण्डित भी 
था | उसने तकशासत्र ओर मनोविशानके आधारपर “अधिकतम संख्याके 
सुख' को समझानेका प्रयास किया । 
मिलके अनुसार सुख ही एकमात्र वांछनीय ध्येय है। किन्तु यह सिद्ध 
करनेके लिए उसने तकंप्रणालीका आश्रय लिया | प्रकाण्ड तकशास््री होने- 
पर भी वह अपनी तकप्रणालीकों भ्रान्ति एवं हेत्वा- 
भाससे मुक्त नहीं कर पाया | नैतिक सुखबाद (सुख- 
को ही खोज करनी चाहिये) का प्रतिपादन करनेके 
५ िफदबकी८-२ कप 24 वह वाक्यारुंकारके हेत्वाभास ((44८ए ० 
#8५/९ ० ३9 ०८ को जन्म देता है। मनोविशानके नम्रपर बह 
कहता है कि मानव-स्वभावका निर्माण इस प्रकार हुआ है कि वह कैवल 
सुख चाहता है। अथवा उसे चाहता है जो या तो सुखका अंश हो, या 
सुखके लिए साधन हो, या स्वयं सुखप्रद हो। इस प्रकार मनुप्य सदेद 
किसी-न-किसी रूपमें सुखकी खोज करता है। मनुष्य-स्वभावके आधारपर 
ही यह सिद्ध होता है कि सुखप्रद वस्तुएँ वांछनीय हैं । अस्तु कर्मोका परम 
'ध्येय सुख है ओर आचरणका शुम होना इस तथ्यपर निर्भर है कि वह 
सुंखकी कितनी वृद्धि करता है। इससे यह निष्कर्ष निकलता है कि सुख 
ही नेतिकताका मापदण्ड है| यही नहीं, सुखकी वांछनीयताकों सिद्ध करने- 


को ३. | 

नतिक ध्येय: सुख 

नेतिक - मनोवेज्ञा- 
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के लिए मिल यहाँतक कहता है कि यह एक अनुभवात्मक वास्तविकता 
है और इसे प्रमाण द्वारा सिद्ध किया जा सकता है। अम्यस्त आत्म- 
निरीक्षण और आत्म-चेतनताके सहारे यदि अन्य व्यक्तियोंके निरीक्षणका 
मिलान करें तो स्पष्ट प्रमाण मिल जाता है। निष्पक्ष भावसे सभी यह मानेंगे 
कि “किसी वस्तुकों चाहना ओर उसे सुखप्रद कहना तथा किसी वस्तुकों न 
चाहना ओर उसे दुःखप्रद कहना, ये क्रियाएँ पृ रूपसे अभिन्न हैं। यह 
एक ही मनोवैज्ञानिक सत्यका दो भिन्न प्रकारसे नामकरण करना है। किसी 
वस्तुको वांठनीय मानना "और उसे सुखप्रद मानना एक ही बात है।”? 
अतः सुख ही एकमात्र वांछनीय ध्येय है। “किसी वस्तुको दृश्य (४7579]6) 
सिद्ध करनेके लिए एकमात्र प्रमाण यह है कि लोग उसे वास्तवमें देखते 
हैं ।'*'इसी भाँति'* “किसी वस्तुको वांठनीय ((८आ7३००) कहनेके लिए 
इसके अतिरिक्त ओर कोई प्रमाण नहीं है कि लोग उसे वास्तवमें चाहते 
हैं।? मिल यहॉपर दृश्य और वांछनीयको एक ही श्रेणीमें रख देता है | 
हृश्यके अर्थ होते हैं जो दृश्गिम्य हो अथवा दिखाई देता हो (८७७०४०।९ 
० 0८7४ $६९॥) | मिलने दोनोंके उपसर्ग (६0९) भें साहश्य देखा 
ओर इस आधारपर उसने वांछनीयका अर्थ छगा लिया--“बह जिसकी 
इच्छा की जा सकती है|” अर्थात्‌ (८४७४-०७ ० >€ग्रा8 थें८आ।८वपें) 
वह अपने सिद्धान्तको सिद्ध करनेके आवेशमें यह बात भू गया कि जब्र 
खुल! (20]6) शब्द 'डिजायरो (ते८आ८०) के साथ उपसर्गके रूपमें 
संयुक्त होता है तब उसके अर्थ बदल जाते हैं। उसके अर्थ हो जाते हैं, 
इच्छाका उचित और विवेकसम्मत विषय अथवा वह वस्तु जिसकी इच्छा. 
करनी चाहिये। उस वस्तुको वांछनीय नहीं कहते हैं जिसकी सामान्य रूपसे 
अथवा स्वभाववश इच्छा करते हैं | इच्छा की जा सकनेके अर्थमें प्रत्येक 
वस्तु किसी-न-किसी व्यक्ति द्वारा, किसी-न-किसी समयमें, इच्छाका विषय 
बन जाती है | सर्बंसामान्यका अनुमव यह बतलाता है कि प्रत्येक वस्तु 
इच्छाका विषय बन सकती है। मिल “इच्छाकी जा सकने वाली वस्तुको 
ओर वांछनीयको एक ही मान लेता है। यही,मिलकी भूछ है, जो वाक्या- 
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लंकारकी भ्रान्ति है| इस श्रान्तिसे आक्रान्त होकर वह निश्चयात्मक भावसे 
कह'देता है कि सुख वांछनीय है क्योंकि उसे छोग वास्तवमें चाहते हैं | 

,मिलकी अनुसार नैतिक अथवा वांछनीय ध्येय सुख है और यह सुख 
सर्वसामान्यका है, व्यक्ति-विद्ेषका नहीं | मिल कहता है कि प्रत्येक व्यक्ति 
: अपना संख चाहता है। इससे जज कि 
अधिकतम संख्याका अधिकतम सुखी सखवश्रेष्ठ तथा 
वांछनीय ध्येय हैं | यह सुख वस्तुगत ओर सा्वभोम 
है। जो दूसरोंके लिए. झुभ या वांछनीय है वही व्यक्तिके लिए भी झुम 
है। अतः सामान्य सुख ही नैतिक मापदण्ड है। इसीकी इद्धि और हासके 
अनुरूप कम, आचरण, प्रेरणा आदिका मूल्यांकन किया जाता है। बंथमने 
भी स्वसाधारणके सुखको नेतिक मापदण्ड माना था | किन्तु वह यह नहीं 
समझा पाया था कि स्वभाववश आत्मसुखकी खोज करनेवाले व्यक्तिको 
क्यों अधिकतम संख्याके सुखको अपनाना चाहिये । मिलने बैंथमकी इस 
उक्तिको तार्किक आधार देकर पुष्ट करना चाहा । एक दार्शनिककी भांति _ 
उसने स्वीकार किया है कि “साधारण अर्थमें चरम ध्येयके प्रश्नोंके लिए. 
प्रमाण छागू नहीं हो सकते” अथवा परम सत्योको साधारण ढगसे सिद्ध 
नहीं किया जा सकता | वह परम सत्यको बुद्धिगम्य मानता है। कुछ ऐसे 
विचार हैं जिनको यदि बुद्धिके सम्मुख रखें तो बुद्धि 
अपनी अनुमति दे देगी। बुद्धिकी अनुमति मिल 
निम्नलिखित विधिसे लेता है :---/कोई कारण नहीं 
द्विया जा सकता कि सर्वसामान्यका सुख क्यों वांछनीय हे अतिरिक्त इसके 
कि प्रत्येक व्यक्ति" ' 'अपने लिए सुख चाहता है"*“ * प्रत्येक व्यक्तिका सुख 
उसके लिए शुभ है ओर इसलिए सर्वसामान्यका सुख व्यक्तियोंके समुदायके 
लिए शुभ है ।!' मिलके द्वारा प्रस्तुत किये हुए विचार बुद्धिका समाधान 
कहाँतक करते हैं, यह कहना सर नहीं है। तकशाखत्रक्रे नियम यह बत- 
लाते हैं कि महान तकंशासत्री मिलने अपने विचारोंको प्रत्तुत करनेमें 
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नतिक सापद 
सामान्य सुख 


ताकिक युक्ति 
द्वारा धुष्टि - 
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कई भूले की हैं। उसकी विधिमें जो सबसे स्पष्ट भूल है, वह रचनात्मक 
हेवामास ((०]]३८ए ० ८००००भंग००) की है। तकशार्तरकां यह्‌ 
स्पष्ट ओर सामान्य नियम है कि तार्किक विधिक उत्तरपक्षमें कोई ऐसा 
विचार या शब्द नहीं आना चाहिये «जो पए्पक्षमें न हो। मिल पूर्वपक्षमे 
यह कहता है कि प्रत्येक व्यक्ति अपने लिए सुख चाहता ६” और इस 
तंथ्यके आधारपर उत्तरपक्षमें वह इस परिणामपर पहुँच जाता है कि 
सर्वसामान्य सुख जनसमुदायके लिए शुभ है ।' उपयोगितावादको तार्किक 
आधार देनेकी उत्कट अभिवापाके कारण वह प्रत्येक व्यक्तिक सुख द्वारा 
जनसमुदायके सुखकों सिद्ध करनेका अ्रान्त, हेत्वामासपर्ण प्रयास करता 
है। प्रत्येक व्यक्तिका अपना व्यक्तित्व है, उसके सुखका उसके लिए. विशिष्ट 
अर्थ है| व्यक्तियोंको समुदायमें परिणत नहीं कर सकते हैं । समुदाय व्यक्ति 
नहीं है। व्यक्तियोंको जोड़ नहीं सकते हैं ओर न उनके सुखोंको जोड़ 
सकते हैं। सुखोंको जोड़ना उतना ही हास्यास्पद है जितना यह कहना 
कि कक्षामें दस विद्यार्थी हैं ; प्रत्येक पॉच फीट लम्बा है अतः विद्यार्थियों 
“की लम्बाई पचास फीट है। अथवा तक द्वारा व्यक्तिगत सुखसे 
जनसमुदायक्रे सुखकों सिद्ध नहीं किया जा सकता | यह नहीं कहा जा 
सकता कि सर्वंसाधारणके सुखकी वृद्धि करना मनुष्यका कर्त्तव्य है । 
मिल मनोविज्ञानकी भी शरण छेता है। स्वार्थ और परमार्थमें 
सामझस्प स्थापित करके मिल पारमाथिक प्रवृत्तियों, आचरण ओर कमको , 
_समझाता है| वह मानता है कि मनुष्य स्वभावत 


मनोवज्ञानिक 
कै स्वार्थी है। उसका स्वार्थ--आत्मसुखकी लाल्सा-« 
प्रमाण : स्वार्थसे' 
अल उसे सुखप्रद कम करनेके लिए प्रेरित करता है। 


अपनी स्वाथसिद्धिके लिए ही वह दूसरोंसे सहानुभूति 
रखता हैं। इस क्रियाको दोहराते रहनेसे कालक्रममें सहानुभूति उसके 
स्वभावका अनिवार्य अंग बन जाती है। सहानुभूति मनुष्यकी ज्ञान और - 
अनुभव द्वारा उपाजित विशेषता है। सुसंस्कृत, सहृदय अथवा सहानुभूति- 
पूर्ण सनुष्य जनसमुदायके सुखके लिए प्रयास क्रते हैं | (विचार साहचर्यका 
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नियम यह बतत्शता है कि प्रयत्नोंकी पुनराइततिके कारण साधन और 
साध्यफे बीच तादात्म्य स्थापित हो जाता है। वैयक्तिक सुख सामाजिक 
सुखसे युक्त हो जाता है ओर उसके परिणामस्वरूप मनुष्यकी रुचिमें परि- 
वर्तन हो जाता है। जिन कर्मोको मुनुष्यने अभीतक अपने सुखके लिए 
साधन माना था, वे साध्यसे बारम्बार युक्त होनेके कारण उसीका स्थान 
बात कर लेते हैं । इस प्रकार मनुष्य दूसरोंके सुखमें सुख मानने लगता 
है एवं स्वार्थसे परमार्थकी उत्तत्ति होती है। मिछ यहाँपर सहानुभूतिमूलक 
सुखवाद ($97797९॥८ नि०१०7५४४) का ग्रतिपादन करता है। 
“विचार साहचर्य' के आधारपर मिरू अन्य तथ्य भी समझाता है । वह 
कहता है कि मनुष्य एकमात्र सुखका इच्छुक है। वह यश, धन, शक्ति 
आदिको इसलिए स्वीकार करता है कि प्रारम्भमें वे उसकी सुखबृद्धिके 
साधन थे। बादमें सुखप्रद परिणासोंके साथ युक्त एवं मानसिक रूपसे 
सम्बद्ध हो जानेके कारण वे अपने-आपकमें महत्वपूर्ण हो गये | इसी प्रकार 
सदगुण भी अपने मूल रूपमें वेयक्तिक सुखके लिए साधनमात्र हैं। सदगुण 
करते समय मनुष्य सुखप्रद परिणामकी बारेमें सचेत रहता है । किन्तु बादमें 
पुनरावृत्तिके कारण सुख सद्गुणके साथ युक्त हो गया | मनुष्यकों सदूगुण 
करनेमें तत्कालीन सुख मिलने लगा | 

सदगुण ही साधनसे साध्यका रूप प्राप्त कर लेता है। सद्गुण सहानु- 
भूतिपूर्ण मनुष्योंकी अम्यासगत विशेषता है। उसके कारण ही वे अपने 
आचरण ओर कर्म द्वारा सामान्य सुखकी इद्धि करते हैं। वे सदशुणको 
सदगुणके लिए चाहते हैं। सहानुभूतिहीन मनुष्यके लिए वह वेयक्तिक सुख 
ग्राप्त करनेका अनिवार्य साधन है। मिलका परमार्थ स्वार्थका ही एक रूप 
है| विचारोंके साहचर्यसे उत्पन्न हुईं परमार्थकी भावना अमोलिक भावना 
है | मिल अपने सिद्धान्तके प्रतिपादनके लिए कैवछ इस भावनाकी शरण 
#लिकर ही सनन्‍्तुष्ट नहीं होता । वह उसे स्वाभाविकताका दृढ़ आधार देनेका 
ग्रयास॒ कर आन्तरिक आदेश' द्वारा भनुष्योंकी सामाजिक एकताके सूत्रमें 
बॉँधता है। बेंथमने 'नेतिक आदेशों” को अनिवार्य ओर आवद्यक माना 
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“और उन्होंके द्वारा सामाजिक आचरणंकी समझाया । 

मिल बेंथमके आदेशों को “बाह्य आदेश” कहता है | 

मनुष्य दण्डित होनेके भयसे एवं आत्मसुखके कारण 
आदेशोका पालन करता है| मिल कुहता है. कि आदेशों द्वारा मनष्यक्रे 
नेतिक आचरणको मलीभमौाति नहीं समझा जा सकता | यह व्यक्तिके 
सामाजिक आचरणका गोण स्पष्टीकरण मात्र है। मनुष्यकी प्रब्ृत्तियोंको 
अध्ययन बताता है कि उसमें सजातीय भावना ([९।०७ ९०7४४) है 
जिसे वह स्वाभाविक भावना भी कहता है |/मिलका विश्वास है कि भनुष्य- 
के सामाजिक आचरणके मूलमें यही भावना है। इस प्रव्ृत्तिके कारण 
व्यक्ति अपने तथा समाजके बीच अभिन्नता देखता है | वह अपनेको 
समाजका ही अंग मानता है। उसका सुख सामाजिक सामझञ्ञस्यपर निर्भर 
होता है | मिल साथ ही यह भी मानता है कि अत्यन्त स्वार्थी व्यक्तियोंके 
लिए उन्हींका स्वार्थ सबकुछ है। उनकी स्वार्थान्धता 'सजातीयताकी 
भावना” को दबाकर नगण्य कर देती है। किन्तु सुसंस्कृत और सुविकसित 
व्यक्ति उसके बारेमें पूर्ण रूपसे सचेत रहता है | वह सामाजिक एकताके 
सूतमें बँधा रहता है और दूसरोंके सुख-दुःखका ध्यान रखता है। ऐसा 
व्यक्ति सामाजिक सुखमें ही अपने सुखकों निहित पाता है ओर उस 
भावनाका आदेश ही “आन्तरिक आदेश अथवा नैतिक आदेश” है। उसे 
मिल अमन्तंबोंध (८००४८०४॥८८) का आदेश भी कहता है। आन्तरिक 
आदेश सामाजिक कर्त्तव्यका मार्ग दिखाता है। वह उपयोगितावादी 
नेतिकताका मूल आधार है। सामाजिक कर्त्तव्य न करनेपर वह व्यक्तिको 
आत्मग्लानि देता है ओर सर्वसामान्यके सुखका उत्पादन करनेपर ही 
व्यक्तिकों अपना जीवन सुखी ओर सफल लगता है। मिलका आन्तरिक 
आदेशसे अभिप्राय अन्तरबोध द्वारा आरोपित सुख-दःखसे है | अन्तर्बोधके 
सुख (आत्मसुख) को प्राप्त करनेके लिए ही सामाजिक चेतनाशील« 
व्यक्ति नेतिक-कर्म करता है। वह झुम कर्म इसलिए नहीं करता कि वे 
अपने-आपमें शुभ और नैतिक हैं बल्कि पश्चात्ताप और आत्मग्लानिसे 


आसन्तरिक आदेश : 
सजातीय भावना 


॥ 
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बचनेके लिए ही वह इनकी ओर प्रेरित होता है। मिल कहता है कि 
प्रानवेजातिकी संवेदनशील भावना” ही उपयोगिताका मापदण्ड है। इस 
स्वाभाविक भावनाके अनुरूप कर्म करना तथा अन्तर्बोधके सुखके लिए 
सचेत रहना ही नैतिकता है। किन्तु.जिनमें अन्तर्बोधकी प्रेरणा मृतप्राय 
है वे बाह्य आदेशके कारण ही सर्वसामान्यके सुखकी परवाह करते हैं | 

मिलने उपयोगितावादको प्रचलित तथा व्यापक रूप देना चाहा । 


. बैंथमके सिद्धान्तके विरुद्ध जो आपत्तियाँ थीं उन्हें दूर कर उसने प्रचलित 
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प्रथाओं और नियमॉकों उपयोगितावादी साँचेमें ढालना 


उपयोगिताधाद : हि हे 
उच्च आदर्शका चाहा | वह कहता है कि उपयोगितावबादका मापदण्ड 
पॉषिक जनताका सुख है--अधिकतम संख्याके अधिकतम 


सुखका समुच्चयय--न कि कर्त्ताका अधिकतम सुख 
है। उपयोगितावादी व्यक्ति सामाजिक दृष्टिकोणकों सम्मुख रखकर ही 
अपने तथा धूसरोंके सुखोंका मूल्यांकन करता है। वह आत्मत्याग तथा 
प्रचलित नैतिकताकी आचार-विधिके उच्च आदर्शकों अपनाता है। अपने 
तथा अन्यके सुखके वितरणके बीच वह तटस्थ दर्शककी भाँति है। उसके 
निर्णय निष्पक्ष होते हैं। “नजारथके इसूके स्वर्ण सिद्धान्तमें हमें उपयोगिता- 


: बादी नैतिकताकी पूर्ण आत्मा मिलती है। जेसा व्यवहार तुम दूसरोंसे 


चाहते हो, दूसरोंके लिए भी वैसा ही करना और अपने पड़ोसियोंके प्रति 
अपनी ही तरह प्रेम रखना, यह उपयोगितावादी सदाचारके आदर्शकी 
पूर्णता है।” उपयोगितावाद आत्मत्याग, वेराग्य तथा सत्यशील्ताकों शुभ 
मानता है; क्योंकि इनसे सर्वसामान्यके सुखकी वृद्धि होती है। मिलने 
वास्तवमें यहॉपर स्टोइक ओर ऐपिक्यूरियन विचारोंका मिश्रण कर दिया 
है। एक ओर बह सुखको महत्व देता है ओर द्रसरी ओर आत्मसंयम एबं 
सुखके प्रति उदासीनताको। स्टोइकोंके प्रभावके वश अथवा उपयोगिता- 
शवादको श्रेष्ठ सिद्धान्त सिद्ध करनेकी महत्वाकांक्षाके वश वह यहाँतक कह 
देता है कि मनुष्य प्रायः अपने सुखके पूर्ण त्याग द्वारा ही दूसरोंके 
सुखमें सहायक होता है ओर उसकी यह भावना (आत्मचेतना) कि वह 
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बिना सुखके रह सकता है उसे उस सुखकी प्राप्ति कराती है जिसे पाना 
उसके लिए, सम्भव है | हि 

बैंथमका कहना था कि सुखकों चुनते समय परिमाणकों तौल लेना 
चाहिये ओर 'सुखका समान परिमाण होनेपर तुच्छ खेल और कविता 
समान रूपसे शुभ हैं |” बेंथमके विरुद्ध आल्लचकोंने 
यह कहा कि उपयोगितावादको मान्य सिद्धान्त नहों 
कहा जा सकता क्योंकि वह स्थूल इन्द्रियवादकों 
जन्म देता है। इस कु आलोचनासे मिल उप- 
योगितावादको मुक्त करनेका प्रयास करता है। वह कहता है कि सुखकी 
वांछनीयता परिमाण और गुण (वृष्थागए आये १५०॥४9) दोनों पर 
निर्भर है | सुखोंमें जातिगत या गुणात्मक भेद है | संस्कृत और श्रेष्ठ सुख 
अधिक वांछनीय है ओर यह उपयोगितावादकी सिद्धान्तके अनुरूप है कि 
हम कुछ प्रकारके सुखोंकी अधिक वांछनीय या मूल्यवानः मान लें। 
बैंथम यह स्पष्ट रूपसे कह चुका था कि सुख इच्छाकी वस्तु है जो उस 
वस्तुसे निरपेक्ष रूपसे समझा जा सकता है जो उसका कारण है ओर उनसे 
भी जो उसका अनुभव करते हैं। अथवा उसके अनुसार काव्य द्वाण प्राप्त 
सुख ओर निक्ृष्ट खेल द्वारा प्राप्त सुख परिमाणमें समान होनेपर समान 
रूपसे ही वांछनीय हैं।कानूनमें रुचि रखनेके कारण ही बैंथम ऐसे निष्कर्ष- 
पर पहुँचा । वह व्यक्तियोंके समुदायमें समान रूपसे सुखका वितरण करना 
चाहता था | मिल कहता है कि सुखके परिमाणकों मापनेके लिए एक 
आयामको मानना और आवश्यक है | सुखमें गुणात्मक भेद भी होता है 
यहॉपर मिलका सिद्धान्त बैंथमके सिद्धान्तकों तुलनामें अधिक श्रेष्ठ हो 
जाता है। किन्तु इस श्रेष्ठताको वह तभी प्राप्त कर पाता है जब वह सुख- 
वादको छोड़ देता है | 

मनुष्य निम्न प्राणियों एकं पशुओंकी भाँति इन्द्रियसुखका इच्छुक 
नहीं है | वह उच्च एवं श्रेष्ठ सुख चाहता है। श्रेष्ठ सुखके लिए दुःखको 
स्वीकार करता है। किन्तु प्रश्न यह है कि श्रेष्ठ सुखको केसे निर्धारित 


सुखकी क्रमिक 
व्यवस्था : गुणा- 
व्मक भेद 
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किया जाय ? उसका क्या सापदण्ड है ? सुखकी श्रेष्ठताको समझानेके 
लिए. मिल योग्य न्यायाघीशोंके निर्णय तथा गौरवकी भावना” का 
उदाहरण देता है। सुखवादके मूल सिद्धान्तके अनुसार सुखकी वांछ- 
नीयता उसके परिमाण ओर तीज़द्ापर निर्भर है। किन्तु मिल योग्य 
न्यायाधीशोंके निर्णय. को परम निर्णय अथवा परम मापदण्ड मानता 
है। उनके निर्णयोंके विरुद्ध कुछ कहना सम्भव नहीं है। उन निर्णयोंके 
अनुसार सुखका मूल्य उसकी उत्पादक वस्त॒पर निर्भर है। अपने 
कारणकी ,श्रेष्ठता या निम्नताके अनुरूप ही सुख वांछनीय या अवाछि- 
नीय है। योग्य न्यायाधीशों” से प्लेटोकी भाँति मिलका अभिप्राय उन 
व्यापक अनुमववाले व्यक्तियोंसे है जो अपनी आत्म-निरीक्षणकी तीश्ण 
शक्ति द्वारा सुखोंका तुलनात्मक रूपसे मूल्यांकन करते हैं | 'ऐसा व्यापक 
'एवं सवोगीण अनुभववाह्य व्यक्ति दार्शनिक चिन्तन और साधारणतम कमे 
(ताश खेलना आदि) दोनोंसे प्राप्त सुखक्ा अनुभव कर चुका है। इसके 
विपरीत उस मनुष्यका अनुभव जिसने केवल ताश खेलनेके सुखको प्राप्त 
किया है, सीमित है-। व्यापक अनुभवसे रहित होनेके कारण उसका ज्ञान 
संकीर्ण ओर एकांगी है | वह दार्शनिक सुख एवं उच्च सुखका अनुभव नहीं 
कर पाता । अतः जब दोनों प्रकारके सुखोंका अनुभव करनेवाला मनुष्य 
दार्शनिक सुखको चुनता है तब दार्शनिक सुखकों ही मान्य मनाना चाहिये। 
मिल ऐसे अनुभवी व्यक्तियोंको ही सुखका मूल्य ओर उसकी वांछनीयताको 
निर्धारित कसनेका अधिकार देता है। यह अधिकार अनुभवका अधिकार 
है। वह.कहता है कि यदि ऐसे योग्य व्यक्तियोंकी निर्णायक समितिसे 
पूछा जाय'तो वह अवश्य ही एकमत होकर श्रेष्ठ सुखकों महत्व देगी; उस 
सुखको जो कि उच्च भावनाओं ओर प्रवृत्तियोंकीं सन्‍्तुष्ट कर सकता है | 
मिलका विचार है कि कोई भी विद्वान, अनुभवी तथा आत्म-प्रबुद्ध व्यक्ति 
#अपने जीवनको दुःखपूर्ण मानते हुए भी- किसी मूर्ख व्यक्ति अथवा पशुके 
सुखी जीवनसे अपने जीवनकों बदलना न चाहेगा । यदि मिलके 
'कथनकों सत्य मान के तो उसके सुखवादका सापदण्ड सुख नहीं बढ्कि 

१७ 
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निर्णायक समिति है । इसी प्रकार मनुष्यका ध्येय तीत्र एवं अधिक परि- 
माणके सुखका भोग नहीं, श्रेष्ठ सुख है । मिलका ुणात्मक भेद' सुखकों ' 
एकमात्र शुभ नहीं मानता | वह उद्यादकके स्वरूपको महत्व देता है। 
सुखकी वांछनीयता उसकी श्रेष्तापर ,निभर है, उस श्रेष्ठत अथवा गुणको 
निर्णायक समिति निर्धारित करती है। मिल्के विरुद्ध अनायास ही यह 
प्रश्न उठता है--क्या प्रमाण है कि निर्णायक समितिके सब सदस्योंका' . 
निर्णय अभिन्न होगा ? अधिकतर यह देखा गया है कि योग्य और मर्म- 
ग्राही आलोचकोंका काव्यको श्रेष्ठताके बारेसे एकमत नहीं होता है। सुख- 

वादके अनुसार प्रत्येक व्यक्तिके सुखका मापदण्ड उसके सुखकी तीत्रता है। 

उच्च प्रवृत्तिके मनुष्यके छिए उच्च सुख और निम्न प्रवृत्तिके व्यक्तिके लिए 

निम्न सुख अधिक तीत्र एवं वांठडनीय है। यह कहना असुखवादी है कि 

उच्च सुख ही वांछनीय है। प्रत्येक मनुष्यकी प्रवृत्तिके अनुरूप ही उसके 

सुखका स्वरूप होता है। निम्न श्रेणीके अर्थात्‌ इन्द्रियपर व्यक्तियाँके सुखके 

चुनावकोी मिल अनुभवहीनता और अज्ञानका चुनाव कहकर अपने विरुद्ध 

आश्षेपोंसे अपनेको मुक्त करनेका प्रयास करता है। किन्तु यह तर्क॑ सुख 

वादके क्षेत्रमें मान्य नहीं है। मिलके योग्य न्यायाधीशों' को ही सुखके 

मूल्यांकन करनेका एकमात्र अधिकारी नहीं कहा जा सकता | यदि सुख 

एकमात्र ध्येय है तो निम्न प्रवृत्तिके व्यक्तिसे अधिक तीत्र एवं अधिक 

परिमाणके सुखका त्याग करके कम तीत्र सुखको चुननेके लिए बाध्य नहीं 

किया जा सकता | उनसे परिमाणका त्याग करके गुण स्वीकार करनेको 

नहीं कहा जा सकता | गुणात्मक भेदकों माननेके लिए उसे परिमाणमें 

परिणत करना आवश्यक है। अथया “यदि सुखवादके सिद्धान्त साथ 

यह भी स्वीकार करें कि भावनाओँमें गुणात्मक भेद होता है ओर उस 

भेदकों परिमाणमें परिणत नहीं किया जा सकता तो यह सापेक्षतः सुखकी 

उच्च और निम्न श्रेणियोंको स्वीकार करना होगा जिसका कि अधिक याओ 
कम सुखकी मान्यताओंसे कोई सम्बन्ध नहीं है | “शुण सुखवादी माप- 

३. शिपा०2०. 
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दण्डके बाहर है, सुखवादी मापदण्ड केवल परिमाण या राशि है ।”* गुणा- 
 क्मक भेदकी स्वीकार करना सुखवादका अप्रत्यक्ष रूपसे त्यागकर एक 
नवीन मापदण्डको मानना है| यह मापदण्ड गुण या श्रेष्ठताका मापदण्ड 
है, सुखका नहीं | मिलने इस नवीन म्मपदण्डको सानकर सुखवादी परि- 
माणको; अर्थात्‌ बैंथमके 'नेतिक गणित को, व्यर्थ कर दिया । सुखबादकों 
: स्पष्ट रूपसे मानते हुए भी उसे बोद्धिक रूपसे निकृष्ट कह दिया। “योग्य 
न्यायाधीशोंके निर्णय” के साथ ही मिल “गौरवके बोध! (3०४६४७ ०र्त 
48779) की ओर ध्यान आकइष्ट करता है। यह भनुष्यकै लिए स्वाभा- 
विक है | यह जिनमें प्रबल होता है उनका सुख मुख्यतः इसीपर निर्भर 
होता है। गोरवके बोधकों सुखकी इच्छाके रूपमें नहीं समझाया जा 
सकता | यह वह चेतना है जो मनुष्यकों बतल्मती है कि वह श्रेष्ठ प्राणी 
है ओर उस श्रेष्ठताके अनुरूप उसकी इच्छाओं ओर सुखकी भावनाकों 
संयमित करती है | यह इस बातका निरन्तर प्रमाण है कि मनुष्य पशुवत्‌ 
सुखी जीवन बितानेसे अधिक चिन्तित उच्च जीवन बितानेके लिए है। यह 
मनुष्यकी बोड्धिक आत्माकी पुकार है | बिना इसे सन्तुष्ट किये उसे जीवन- 
में शान्ति ओर तृप्ति प्राप्त नहीं हो सकती | मनुष्य उन कर्मोंकों करना 
चाहता है जो 'मानव गोरव' के योग्य ओर बीड्धिक आत्माके लिए वांछ- 
नीय हैं । उन कर्मोंके करनेमें वह सुख प्राप्त करता है। वह केवल सुखके 
लिए सुख नहीं चाहता है। सुख अपने-आपमें उच्च या निम्न नहीं है | 
वह अपने-आपमें गुणहीन है। मनुष्यकी बौद्धिक माँग ही उसके गुणकों 
निर्धारित करती है। बोद्धिक आत्माकी तृप्तिकी पूर्णता अथवा अपूर्णताके 
अनुरूप ही वह उच्च और निम्न है। अतः मनुष्यत्वके 'गोरवका बोध! 
मनुष्यकी बोंद्धिक श्रेशताका सूचक है, न कि सुखकी इच्छाका । बुद्धि इतनी' 
प्रभावशाली ओर महान्‌ है कि मनुष्य उसका मान रखनेके लिए, बौद्धिक 
#रीन्तिकी प्रासिके निमित्त इन्द्रियसुर्जोका त्याग करता है। मनुष्यके 
जीवनका ऐसा अध्ययन अथवा उसका बौद्धिक मूल्यनिरूपण सुख- 
१, 5607. 
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वादकों सह्य नहीं है। यह इन्द्रियपरक सुखवादकों स्खलित कर देता है | 

मिलक अनुसार नैतिक मापदण्ड सर्वसामान्यका सुख है | यहापर अना- 
यास ही प्रश्न उठता है कि आत्मसुखका इच्छक मानव सामान्य सुखकों 
क्यों अपनाता है १ किस प्रमाणके आधारपर 'अधिक- 
तम संख्याके अधिकतम सुख को नेतिक मापदण्ड 
माना जा सकता है ! मिलने, जेसा कि हम देख चुके हैं, मनोवैशानिद 
सुखवादको नैतिक सुखवादके मूलरूपमें स्वीकार किया है ! दोनों प्रकारके 
सुखवादोंकी स्वीकार करनेके कारण वह, सामान्य सुखकी खोज करनी 
चाहिये--अपने इस मतको दुर्बल बना देता है। अपने सिद्धान्तमें वह 
वैयक्तिक ओर सामाजिक सुखके ब्रीच चक्कर काट्ता है। एक ओर तो 
वह बार-बार कहता है कि व्यक्ति स्वभाववश सुखकोी खोज करता है ओर 
सुख ही उसके लिए शुभ एवं वांछनीय है, दूसरी ओर वह उतनी ही 
हृढ़तापूर्वक कहता है कि नेतिक मापदण्ड अधिकतम संख्याका सुख है। 
अधिकतम संख्याके सुखकों समझानेकी उत्कथ अभिद्यपाके आवेशम वह 
अपने पूर्वस्वीक्ष। सिद्धान्त (नेतिक-मनोनेश्चानिक सुखवाद) को छोड़ देता 
है और मुक्तकण्ठसे स्टोइसिज्मकी मह्ताके शुण गाता है। मिलके लिए 
यह आवश्यक था कि वह या तो मनोवेशञानिक सुखवादकों छोड़ देता 
और या अधिकतम संख्याके सुखके सिद्धान्तकों | वह पूर्णरूपसे दोनोंमेंसे 
फिसीका भी त्याग नहीं करता है ओर इस भाँति अपनी स्थिति डाबॉडोल 
कर देता है | मनोवैज्ञानिक सुखवादको पूर्णरूपसे स्वीकार करनेके पश्चात्‌ 
वह उपयोगिताबाद अथवा सार्वभोमिक सुखबादका प्रतिपादन्न तार्किक 
युक्ति, सहानुभूति, विचार-साहचर्य, सजातीय-मावना, आत्मत्यागकी श्रेष्ठता 
तथा नेतिक आदेशके नामपर करता है। उसकी तार्किक युक्ति हेत्वाभास- 
से क्रान्त हो जाती है--वह एक असम्भव प्रयास करता है| वेयक्तिक 
सुख और सामाजिक सुखमें स्पष्ट विरोध माननेके कारण उसके अर 
प्रयास दुर्बल ओर शक्तिहीन हो जाते हैं । आत्मसुखको मनुष्यका ध्येय 
मानकर वह परसुखबादकी स्थापना नहीं कर सकता ओर न स्वार्थसे 


असफलता 
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परमार्थ पहुँच पाता है। मिल्का यह प्रयास असफल है, इसमें सन्देह नहीं ] 
मिलने उपयोगिताबादकों श्रकर-दर्शन' के आश्षेपसे मुक्त करना 
चाहा उसने सुखमें गुणात्मक भेद माने। सुखका गुणात्मक भेद 
निःसन्देह मिल्के, सिद्धान्तकों श्रेष्ठता ओर नवीनता 
प्रदान करता है ओर साथ ही उसके सिद्धान्तको, 
बैंथमके सिद्धान्तसे भिन्न कर देता है| मिलका गुणा- 
त्मक भेद ऐपिक्यूरसके सिद्धान्तकी याद दिलाता है। तुलनात्मक इृष्टिसे 
मिलका सिद्धान्त अधिक संयत और श्रेष्ठ है। एपिक्यूरसके मानसिक अथवा 
बौद्धिक सुखका सिद्धान्त अपने-आपमें श्रेष्ठ नहीं है। दीर्घकालीनता और 
तीआता (अधिक परिमाण) उसकी वांछनीयताके कारण हैं। मिल्से पूर्वके 
सभी सुखवादियों (एर्स्टिपस, एँपिक्यूरस, पेले, बैंथम आदि) ने सब 
प्रकारके सुखोंको समान कहा है । सुखकी वांडनीयता परिमाणपर निर्भर 
है। मिल परिमाणात्मक भेदके साथ ही शुणात्मक भेदकों भी आवश्यक, 
न्यायसम्मत तथा सत्य मानता है। उसका गुणात्मक भेदका सिद्धान्त 
गोरवके बोध' पर निर्भर है, वह बोद्धिक मापदण्ड है | सुखवादके अनुसार 
हम उसी बौद्धिक मापदण्डकों “स्वीकार कर सकते हैं जो सुखकी इच्छा- 
के अधीन है | किन्तु मिलका मापदण्ड इन्द्रिय-आत्माके ऊपर बोद्धिक- 
आत्माकों स्थापित करता है। 'गौरवका बोध! एवं शुणात्मक भेद! उस 
बोद्धिक आत्माकी पुकार है जो (ूर्णतावाद! का आवाहन करती है। 
मिलका गुणात्मक भेद सुखवादका पूर्ण खण्डन करता है, पूर्णतावादका 
जाने-अनजानेगें समर्थन करता है| 
सुखवबांदका आदर्श वैयक्तिक सुख है, जो स्वार्थमूछक है | मिलने उसे 
सामाजिक रूप दिया, जिस रूपमें वह महान्‌ अवश्य है, किन्तु सुखवाद 
नहीं है। मिल समाज-सुधारक था। वह विशद संस्कृत विचारोंसे सम्पन्न 
का] सामाजिक सुव्यवस्थामें उसका विद्वास था। उपयोगितावादमसें रुचि 
थी। वह उसका प्रचार करना चाहता था,। अतः उसने कहा कि उप- 
योगितावाद द्वारा ऐसे नियमोंका प्रतिपादन किया जा सकता है जो व्यक्ति. 


मिलकी सफलता 
श्र असफलता 
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ओर समाजकी रुचियोंकों संघटित कर सकते हैं | उन्नत विचार, उचित 
शिक्षा, सत्‌ अभ्यास एवं शुभ' नेतिक व्यवस्था मनुष्यकों प्रभावित्त कर 
उसके चरिजरनिर्माणमें सहायक हो सकती है। मानव-चरित्रके उच्च 
विकास द्वारा वेयक्तिक सुख ओर सामान्य सुखमें सम्बन्ध स्थापित कर 
सकना सम्भव है। नेतिक आदेश उपयोगी हैं; वे सामाजिक झुभकी हानि 
करनेवाले मनुष्यकी दण्डित करते हैँ। धीरे-धीरे विचारोंके सहयोगके 
कारण रुचि-परिवर्तन होने ढगता है और मनुप्यको सर्वसामान्यके सुखमें 
ही सुख मिलने लगता है। परमार्थजों सामाजिक जीवनके लिए अनिवार्य 
मानकर मिल उसे आत्मसुखसे सम्बद्ध करता है। वह सामाजिक रचनाके 
विकास ओर संघटनके लिए. वैयक्तिक ओर सामान्य सुखमें पूर्ण संगति 
देखता है| किन्तु प्रघन यह है कि ऐसे निष्कर्षपर पहुँचना केसे सम्भव है ! 
मिल इस समस्याका समाधान आत्मगत तक॑ ओर विश्वासके आधारपर 
करता है, जिससे दार्शनिक तथा बोद्धिक सन्तोष नहीं होता | «मिलके अनु- 
सार सदूगुण अनिवार्य और आवश्यक हैं । किन्तु उन सद्युणोंकों मनुष्यकी 
व्यावसायिक बुद्धि स्वीकार करती है, न कि सम्पूर्ण आत्मा । मिल द्वारा 
स्वीकृत परमार्थ वास्तविक परमार्थवाद नहीं है, वह अहंपर आधारित 
प्रच्छन्न स्वार्थवाद है। मनुष्यकी मूल प्रवृत्ति स्वार्थी है। उसकी व्यावसायिक 
बुद्धि उससे सामाजिक आचरण, नेतिक आदेश ओर आ त्मत्यागको 
स्वीकार करनेके लिए कहती है क्‍योंकि वे उसके स्थार्थशाधघनके लिए 
कल्याणकर हैं। सम्भव है, मिल स्वयं भी यह समझता था कि स्वार्थ 
ओर परमार्थता ऐसा समीकरण, जो विचारोंके साहचर्यपर, निर्भर है, 
अस्वाभाविक है ओर चिरस्थायी नहीं है। व्यक्ति कभी भी तर्क॑बुद्धि द्वारा 
इस प्रकारके परमार्थक खोखलेपनको समझ लेगा और अवसर मिलनेपर 
अधिकतम सुखके व्यव्चर्मं उसे छोड़ देगा । इसीलिए शायद मिलने स्वार्थ 
ओर परमार्थके सम्बन्धकों आन्तरिक एवं अनन्य रूप देनेके लिए शैफ्ट्सबिशी, 
हचीसन और ह्यमकी भाँति ही कहा कि मनुष्यमें 'सामाजिक एकता' की 
भावना निहित है, उसका स्वभाव पूर्ण रूपले सामाजिक है, वह सदैव 
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अपनेकों समाजका अंग मानता है ओर वेयक्तिक तथा साभाजिक सुखमें 
संगंति एवं सामझ्जस्य है। उसके अनुसार सुखका नेतिक मूल्य सामाजिक 
है और सामाजिक सुख ही नैतिकताका मापदण्ड है। सुखके आदर्शकों 
यूर्ण रूपसे सामाजिक बना देना-ही, मिलके सिद्धान्तकी विशिष्टता और 
श्रेष्ठता है। इस विशिष्ठताके कारण वह सुखवादसे दूर तो हट जांता है, 
ध्ाथ ही वह सरलता ओर स्पष्टतापू्वक सामान्य सुखकी धारणाकों भी 
नहीं समझा पाता है | वह सामाजिक अंगांगिमाव (078370० 7८४४०॥) 
की धारणापर पहुँचनेपर भी नहीं पहुँच पाता ; परम स्वार्थवादको अपना 
लेनेके कारण वह साधिकार एवं निश्चयात्मक रूपसे यह नहीं कह पाता कि 
अ््माज ओर व्यक्तिका सम्बन्ध अंगी (0784877870) की भाँति है| इस 
सत्यको विकासवादी नीतिज्ञ मानते हैं, वे भी व्यक्ति ओर समाजके सम्बन्धको 
भछ्ठी भाँति नहीं समझा पाये | 


कर हे 


नंतिक सुखवादकी आलोचना 


मनोवेज्ञानिक सुखवादने यह जानना चाहा कि जीवनका ध्येय क्‍या 

है! शुभ क्या है १ इसी प्रशनको नैतिक सुखवादने यह कहकर सम्मुख 
रखा कि व्यक्तिका क्‍या कर्त्तव्य है ? कर्मके ओचित्य- 
अनोचित्यको केसे आँका जा सकता है १ दोनोंका 
प्रझन मूलतः एक ही है। दोनोंके उत्तर भी समान हैं 
५. ओर दोनोंका लक्ष्य भी एकमात्र सुख ही है। किन्तु 

कठिनाई हे वेपाद्नि मं गम थे हल 
॒ | फिर भी उनके ग्रतिपादनकीे ढंगमें, उनकी प्रणाली और 
कर्तव्यकी' रूप-रेखामें अन्तर है | उनमें प्राचीनता और अर्वाचीनताका भेद 
स्पष्ट है। मनोवेशञानिक सुखवादका अन्त निराशापूर्ण है। अमावात्मक 
स्थिति--सुख-दुःखके प्रति उदासीनता--ही उसे मान्य है। नेतिक सुख- 
शाँदने आशावाद ओर सुखके मावात्मक, पक्षकों सम्मुख रखा है, उचित 
ज्ञानके द्वारा सुखकी प्राप्तिको सम्भव बतलाया है। उसने अपने क्षेत्रकों 
वैयक्तिक दृष्टिकोणतक ही सीमित नहीं रखा है वरन्‌ उसे मानवतावादी 


मनोवेज्ञानिक 
सुखवादसे अधिक 
व्यापक : दोहरी 
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बनाया है| मनोवैज्ञानिक सुखवादसे इस भाँति आगे बढ़नेपर भी नैतिक: 
सुखवाद अपने रिद्धान्तमें सफल नहीं हो सका है | मनोवैज्ञानिक सुखबाद- 
पर अपने सिद्धान्तकों आधारित करनेके कारण उसने अपने सिरपर 
विपत्तियोंका पहाड़ ले लिया है। मनोवैज्ञानिक सुखवादकी मूलगत भूछ--- 
मनोवेज्ञानिक श्रान्ति--के कारण वह उसीकी तरह खण्डनीय और आधार- 
हीन तो हो ही जाता है, उसपर वह विरोधी विचारधाराओंकों मिलानेकोा) 
भी व्यर्थ प्रयास करता है। इन्द्रियजन्य ध्येयकों स्वीकार करनेके पश्चात्‌ 
वह उपयोगितावादके सहारे व्यक्ति और समाजके प्रदनकों उठाता' है ; 
परम स्वार्थके साथ परार्थकरों मिल्लाना चाहता है; सदशुण और 
व्यावसायिक बुद्धिमें एकरूपता स्थापित करनेकी चेश करता है| इच्द्रिब< 
ध्येयकी परम ध्येय मानते हुए भी व्यक्तिकोी भावनाओंको संघटित करने 
तथा व्यक्ति ओर समाजमें सामञ्जस्य स्थापित करनेके लिए. वह बुद्धिको 
महत्ता देता. है | 

होंब्स, ह्यूम, एडम स्मिथ, पेले, बेंथम और मिल, इन सभीने नेतिक 
नियमोंके उद्गमकों जानना चाहा | हॉब्सने जड़वादी नैतिक स्वार्थ सुख- 
बादका प्रतिपादन किया । उसके अनुसार परमार्थी 
प्रदत्तियों--दया, परोपकारिता आदि--स्वार्थी प्रवृ- 
त्तियोंकी. अभिव्यक्त करती हैं ओर परम स्वार्थ या 
आत्मप्रेम ही भनुष्यके कर्मोंका संचालक है। डेविड हमने नेतिक मान्य- 
ताओ ओर भावनाओंकी प्राकृतिक व्याख्या कर उनके स्वरूपकों समझना 
चाहा । उसका सिद्धान्त सहानुभूतिमूलक प्रकृतिवाद' को अपनाता है.। 
हॉब्सके विरुद्ध उसका कहना है कि नैतिकता केबल उन कर्मोंका अनु- 
मोदन नहीं करती है जो आत्मप्रेमके परिणाम हैं किन्तु उनका भी जो 
सहानुभूतिके परिणाम हैं। वह इसपर प्रकाश डाछूता है कि नैतिकता 
आत्मस्वार्थ, रीति-रिवाज और महानुभूतिकी जटिल उपज है ; वैसे वह 
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सहानुभूतिकी ही सामाजिक ओर नैतिक मान्यताओँंका परम कारण मान 
लेता है । दूसरोंके सुख-दुःखके प्रति मनुष्यमें सजातीय भावना या सहानु- 
भूति होती है | सहानुभूति ही सर्वसामान्य द्वारा स्वीकृत शुर्णोके नैतिक- 
अनैतिक विभेदोंकोी समझा सकती है.। न्याय, सत्यता, पवित्रता आदि 
मान्य गुण हैं | ये जनताके लिए उपयोगी अतः उच्चित हैं। सहानुभूति ही 
भाव॑भोम नेतिक मापदण्ड देती है। यही सामाजिक आचरणके भूल्में है। 
पवित्र सहानुभूति ओर नेतिक मान्यताएँ समाजकी सक्रिय शक्तियाँ हैं । 
वह मानता था कि ज्ञान संवेदनजन्य है। सुख-दुःख ही कर्मोंके प्रवत्तक 
हैं। मनुष्य एकमात्र क्षणिक सुख खोजनेके लिए बाध्य है ओर उसे सुख 
बलोजना भी चाहिये। सहानुभूति और नैतिक भावनाओंकों स्थान देनेके 
कारण ह्यमका मानव-स्वभावका विश्लेषण (मनोविज्ञान) हॉब्ससे श्रेष्ठ 
है| उसने सहानुभूति द्वारा सामान्य सुखकों महत्व दिया है | किन्तु सुख- 
की भावन'्कों कर्मका एकमात्र प्रवर्ततकत मानकर वह पसम स्वार्थवादकों 
अपना लेता है। उसके परम स्वार्थवादकी प्रतिक्रिया ही कांयका शुद्ध- 
बुद्धिवाद (2757) है। कांगटने समझाया कि नेतिकता शुद्ध झुद्धिकी उपज 
है। वह उन नियमोॉंकी सूचक है जो भावनाओंका अतिक्रमण करते हैं | 
नेतिक विभेदों और नियमोंका हम अन्तर्बोध (००78८४९॥८९)एवं कृत्यबुद्धि 
(72०८९7८४ 7 ८०5०४) द्वारा सहजज्ञान प्राप्त कर सकते हैं । अतः 
ह्यमका सिद्धान्त दो पक्षोंमें प्रतिकछित हुआ : भावात्मक और अमावात्मक। 
उसका उपयोगितावाद उसके उपयोगिताके सिद्धान्तके भावात्मक विकास- 
का सूचक है ओर कांटका सिद्धान्त उसके सिद्धान्तका अभावात्मक रूप 
है । हॉन्स और ह्यूम दोनोंने प्रकृतिवादको माना है। उन्होंने स्वार्थवादको 
अपनाया है। वे नैतिक समस्याकों सुल्झानेमें असमर्थ रहे। उन्होंने 
वत्तमान मान्यताओंकी विगत घट्नाओंके आधारपर समझाया एवं 
“#तिहासिक स्पष्टीकरण करनेका प्रयास किय्रा | किन्तु नेतिकता उन नियमोंको 
जानना चाहती है जो उचित और नैतिक आदर्शकी प्राप्तिमें सहायक हैं | 
नेतिक मान्यताओंका ऐतिहासिक स्पष्टीकरण करनेके कारण वे यह नहीं 
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बतला पाये कि केसे कर्म करने चाहिये, शुभका सत्य स्वरूप क्‍या है, 
नैतिक नियम एवं नैतिक बाध्यताके क्या अर्थ हैं, नैतिक भान्यताओंका 
बौद्धिक आधार क्या है, इत्यादि | निःसन्देह नेतिक दृष्टिसे उनके प्रयास 
असफल ओर अनाकर्षक रहे। ह्यूमके प्रकृतिबाद एवं उत्पत्तिविषयक 
प्रणाली (8०7९८४८ 7८000) को बादमें स्पेंसरने व्यापक रूपसे अप- 
नाया | प्राकृतिक हेत्वाभास (रिव्वापा8॥500० 498०9) के दोषसे अपरनें 
सिद्धान्तको युक्त करके वह आदर्शविधायक विश्ञानके क्षेत्रसे बहुत दूर हट 
गया | हॉब्स और ब्यूमके प्रकृतिवादके पश्चात्‌ एडस स्मिर्थाका सहानुभूति- 
मूलक सहजज्ञानवाद मिलता है | एडम स्मिथने सहानुभूतिके द्वारा नैतिक 
मान्यताओंकों समझाया, इसका प्रयास द्यूमसे श्रेष्ठ है । इसने नैतिक मान्श 
ताओंकी प्राकृतिक व्याख्या नहीं की । सहजज्ञानवादी पेलेने' भी नेतिक 
नियमोंकोी समझाना चाहा। उसने कहां कि हमें मनुष्यमात्रके सुखकी 
खोज करनी चाहिये क्योंकि यही भगवद्‌ इच्छा है। यही हमें शाश्रत 
सुख देगा । नेतिकताका विषय या अन्तरतध्य (००7००) मनुष्यमात्रका 
सुख है और कर्मका प्रेरक हमारा अपना शाश्रत सुख है। ह्यूम, बैंथम 
और मिलने भी सामान्य सुखकों ही ध्येय माना है। प्रकृतिवादको 
अपनानेंके कारण ह्यमके सिद्धान्तका अन्त परम स्वार्थवादमें हो जाता है। 
पैले आत्मस्वार्थकों अनुभवात्मक सत्य मानते हुए भी ईश्वर एवं धार्मिक 
आस्थाके कारण सार्वमौमिक शुझ्ब्वादकों अपनाता है। वह स्वार्थ ओर 
परार्थका समन्वय करता है। बैंथम ओर मिल सामाजिक आचरणको उप- 
योगितावाद द्वारा समझाते हैं | हि 

मिल और बैंथमके सिद्धान्तमें जो बात अत्यधिक खलती है वह है 
विचारोंकी असंगति | इसका कारण यह है कि उन्होंने मनोवैज्ञानिक 
सुखवादपर अपने सिद्धान्तकों आधारित किया। मनोवैज्ञानिक सुख- 
१, 30०7 57707 7723-80. 
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वादकी आन्तियोंसे तो उनका सिद्धान्त क्रान्त हो ही जाता है, वह नयी 
विपत्तियोंकी भी मोल ले लेते हैं | मनोवैज्ञानिक सुख- 
वादके आधारपर “अधिकतम संख्याके अधिकतम सुख 
को ध्येय नहीं माना जा सकता । स्वसामान्यके 
सुखको या तो मूलगत नेतिक नियमकी रूपमें स्वीकार 
पकिया जा सकता है, या उसे पूर्ण रूपसे अर्थहीन सिद्ध किया जा सकता 
है। मनोवैज्ञानिक सुखवादका अन्त हॉब्सका परम स्वार्थवाद है। परम 
स्‍्वार्थवाद नेतिक नियमोंकोी आत्मगत मानता है, वस्तुगत नहीं | उप- 
योगितावादियाने इस निष्कर्षको स्वीकार नहीं किया | उन्होंने सहजश्ञान- 
द्वादियोंकी भाँति नेतिक नियमकों वस्तुगत सत्यके रूपमें स्वीकार किया 
ओर कहा कि सर्वसामान्यका अधिकतम सुख ही परम वांछनीय ध्येय है 
ओर यही कर्मोंको भी शासित करता है (मनोवैज्ञानिक सुखवादके आधार- 
पर उस ध्येयकों स्वीकार करनेके लिए यह सिद्ध करना आवश्यक है कि 
वह कर्त्तोेक अधिकतम मसुखकी वृद्धि करता है। मनोवैशानिक सुखवाद 
यह बतल्ा सकता है कि मनुष्यने किन ग्रेरणाओंके वश्में होकर कम किये 
हैं किन्तु वह यह नहीं बतला सकता कि किन प्रेरणाओंसे प्रेरित होकर 
कर्म करना उचित है। वह घटनाओँका केवल प्राकृतिक स्पष्टीकरण कर 
सकता है, नैतिक ओचित्य-अनोचित्यको निर्धारित नहीं कर सकता | उप- 
योगिताबादियाँने अपने निष्पक्षता अथवा न्‍्यायका नियम सहजज्ञानवादियों 
और आदर्शवादियोंसे लिया । सिजविक अपने सिद्धान्तकों निष्कपटतापूर्वक 
ना क्षआादपर आधारित कर देता है। उपयोगितावाद अस्पष्ट रूपसे , 
सहजजञानवादको मानता है। सुखवाद अपने मूलरूपमें स्वार्थमूलक ओर 
बैयक्तिछहै । उपयोगिताबादी कहते हैं कि प्रत्येक व्यक्तिकी गणना एक 
है, प्रत्येक अपने लिए है। इस बातसे थे यह प्रमाणित नहीं कर सकते 
“दे प्रत्येक सबके लिए है | उपयोगितावाद्दी परमार्थवाद अथवा सार्वमौमिक 
सुखवादकी स्थापनाके लिए जिस निष्पक्षताकी आवश्यकता है वह सहज- 
ज्ञानवाद द्वारा ही उसे प्रात हो सकती है। परमार्थको भावनाओंपर 
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आधारित नहीं कर सकते। भावनाएँ एक ओर तो आत्मगत और स्वार्थी 
होती हैं और दूसरी ओर परमार्थी तथा सहानुभूतिमूलक । इन दो क्शिधी 
प्रवृत्तियोंमे बिना बुद्धिकी सहायताके सामझस्य स्थापित करना असम्भव 
है। अनुभव यह बतलाता है कि बुद्धिसे अनिर्देशित भावनाएँ व्यक्तिको 
सामाजिक बनानेके बदले वैयक्तिक बनाती हैं । मिल स्वार्थसे परमार्थपर 
पहुँचनेके लिए भावनाओंकी सहायता लेता है। तार्किक प्रमाण, एकताकी 
भावना तथा सहानुभूति द्वारा अपने सिद्धान्तकों स्थापित करता है। उसके 
प्रयास यह सिद्ध नहीं कर पाते कि परमार्थ स्वार्थके लिए हितकर है । 
यही नहीं, भावना द्वारा वह निष्पक्षता भी सम्भव नहीं है जो सुखका 
वितरण करनेके लिए आवश्यक है। उपयोगितावादियोंने अहंतावारय 
स्वार्थवादका प्रतिपादन किया है जो नैतिक दृष्ठिसे थोथा है। स्वार्थ 
परमार्थवी उपज असम्भव है। मिल 'गोरवके बोध! की शरण लेता 
है और अप्रच्छन्‍्न रूपसे सहजज्ञानवादियोंक्री कृत्यबुद्धि (8८८! 
7९०9४०॥)को मानता है। यह सुखवादका विरोध करना है | इन्द्रियों एवं 
भावनाओंको ही सबकुछ माननेके कारण सुखवादी न तो व्यक्तिके 
जीवनको संगतिएूर्ण बना सके (भावनाएँ अपने-आपमें अत्यन्त चंचल और 
आवेगपूर्ण हैं) और न व्यक्ति तथा समाजमें ही सामझस्य स्थापित कर 
सके | वे स्वार्थ ओर परमार्थक्रे सम्बन्धकों नहीं समझा सके | न वे नैतिक 
नैतिक कर्त्तव्य तथा * (के स्वरूपको ही रा पाये उन्होंने नैतिक 
नियम ओर प्राकृतिक भौतिक नियममें एकरूपता 
देखी | नैतिक नियम प्राकृतिककी माँति अमिवार्थ 
ओर निश्चित नहीं हैं, न वे कर्त्ताकों विशिष्ट रूपसे 
कर्म करनेके लिए बाधित ही कर सकते हैं | वे बाह्य शक्तियों दक्ष, आरो- . 
पित न होकर आत्म-आरोपित हैं | वे यह नहीं बतलाते कि सदैवसे क्या 
होता आया है अथवा क्या है | वे यह बतलाते हैं कि क्या होना चाहियः 
नेतिक सुखवादियोंने मनोवैज्ञानिक सुखवादकों मूलगत सिद्धान्त स्वीकार 
करनेके कारण यह माना कि मनुष्यके स्वभावक्रा नियम सुखकी खोज 


सद्गुणके लिए 
स्थान नहीं है 
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करना है। अतः यह नेतिक आदेश कि त0तुम्हें सुख खोजना चाहिये 
'अभ्रह्वत्य हो जाता है | यह वैसा ही है जैसा कि गिरते पत्थरसे कहना कि 
0ुफ्हें गिरना चाहिये!। बेंथम स्पष्ट रूपसे कहता है कि सुख-दुःख ही 
ओऔचित्य ओर अनोचित्यके मापदण्डकों निर्धारित करते हैं | प्रत्येक कार्यका 
कारण सुख-दुशख ही हैं। प्राकृतिक घटनाओंकी भाँति मानव-कार्य- 
कलापोंको कार्य ओर कारण' के अन्तर्गत समझ लेनेपर मनुष्य भी अपने 
जीवनमें उसी प्रकार अपने निर्दिष्ट ध्येयको प्राप्त कर सकता है जिस प्रकार 
वनस्पतियों, वृक्ष, पशु-पक्षी आदि अबोद्धिक और निर्जीब प्राणी प्राम्त करते 
हैं। वे स्चेतन रूपसे प्रयास नहीं करते, प्राकृतिक नियम उन्हें अपने-आप 
रेयकी प्रात करा देते हैं। किन्तु इस विरोधके होनेपर भी सुखवादियोंने 
कर्तव्यके सापेक्ष ओर व्यावहारिक महत्वकों समझानेका प्रयास किया । 
उसकी उत्पत्ति ओर आवश्यकताकों समझाया। बेंथमके अनुसार चार 

हम आदेझ हैं जिनके कारण मनुष्य कर्तव्य करनेके लिए बाधित होता 
है| मिल, स्पैंसर ओर बेन (89॥7) ने आन्तरिक आदेशको प्रमुखता दी 
कर्मोकी डउपयोगिताका अन्तबोंध ही आदेश देवा है, जो उनके अनुसार 
आन्तरिक आदेश है। स्पैंसरने उसे यह कहकर समझाया कि विकासके 
कऋ्रममें मनुष्य उस नियमकों अपना लेता है अथवा उसका स्वेच्छासे पाल्‍नून 
करता है जो प्रारम्भमं उसे वातावरण, परिस्थिति, एवं समाज द्वारा दिया 
गया था अर्थात्‌ बाह्य नियम कालक्रममें आन्तरिक नियम प्रतीत होता है।. 
सुखबाद इस ग्रकार कर्त॑व्यके मूल कारणकों नहीं समझ सकता है। उप- 
स्या द्विद्वान्तके आधारपर वह करत्तव्यकों न्यायसम्मत तथा शाश्वत नहीं 
ठहरा सकता है। कत्तव्य एक व्यावहारिक आवश्यकताकी पृत्ति करता 
है | इुकपने आपमें मूल्यरहित है। जिस भावनाने कर्त्तव्यकी घारणाकों 
्ट # दिया है वह आत्मगत ओर परिवत्तंनशील है। वह कर्त्तव्यको उस 
आदेशके रूपमें आरोपित नहीं कर सकती जो वस्वुगत और सा्वमोम 
है। सुखवादके अनुसार कर्मोका ग्रेरक कत्तंव्यका विचार नहीं है| यहाँ 
तक कि यदि किसी अन्य प्रेर्णासे प्रेरित होकर कर्म किये जायें और 


२२२ नीविशास्त्र 


उसका कर्त्तव्यकी भावनासे विरोध नहीं है तो वह कर्म उचित है | “बह 
व्यक्ति जो दूसरोंको ड्बनेसे बचाता है, नेतिक रूपसे उचित कर्म 'धुता” 
है| उसका ध्येय कर्तव्य करना है अथवा उस कर्मके लिए पुरस्कृत होना, 
यह महत्वपूर्ण नहीं है ।” सुखवादी-सिद्धाग्त मानव-चेतनाके सम्मुख एक 
अत्यन्त तुच्छ आदर्श रखता है। वह यह न कहकर कि भनुष्यका क्‍या 
कर्तव्य है और वह संस्कृति ओर सम्यताके किस गौरव शिखरतक पहुँच 
सकता है यह बतलाता है कि स्वार्थपूर्ण ध्येयकी पूर्सिके लिए. व्यावसायिक 
बुद्धि किस चाणक्य-नीतिको अपनाती है। उसके अनुसार कर्तव्य ल्यभप्रद 
साधनोंका सूचक है। व्यावसायिक बुद्धिका नाम सदूगुण है। नैतिकता 
आत्मस्वार्थका प्रतिनिधित्व करती है। नेतिक चेतना सुखकी वह माल 
है जो सदेव राभप्रद और उपयोगी नियर्मोको चुनती है। शुभ और 
अशुभका मभेंद सापेक्ष है | बेंथम तो स्पष्ट रूपसे कहता है कि अशुभ कर्मके 
मूलमें बोद्धिक एवं नेतिक गणनाकी भूल है। कोई भी थरेरणा अपने- 
आपमें बुरी नहीं है। सब प्रेरणाएँ समान हैं। उनमें केवल मात्राओंका 
भेद है। परिणामसे संयुक्त होकर ही वह झुम अथवा अशुभ कही 
जाती है। व्यावसायिक बुद्धिकी योग्यता ओर अयोग्यता ही शुभ-अशुभकों 
निर्धारित करती है। नेतिकताका तत््वार्थ यह है कि शुभ और अशुमका 
भेद सिद्धान्तका भेद है। वह निश्चित और आन्तरिक है अथवा परिणाम- 
पर निर्भर है, बाह्य ओर अनिश्चित नहीं है । अतः सुखबाद नैतिकताको 
समझानेके बदले उस प्रश्नसे ही कतरा जाता है। वह मभनुष्यकी स्वस्थ 
नैतिक चेतनाकों नहीं समझा पाता | यह सत्य है कि योग्य प्रबुद्ध व्यक्तिम्मेंने 
उसे सिद्ध करनेका प्रयास किया किन्तु फिर भी यह सिद्धान्त अपने वास्त- 
विक रूपमें सरल शुद्ध सह्विचारोंकों मर्मोतक पीड़ा पहुँचाता है।' 

बैंथमने 'नेतिक गणित” को स्वीकार करके यह समझाया कि ज्कशुम 
कर्म नैतिक गणितकी भूलके सूचक हैं | उसका यह 
विश्वास था कि सुखकों तोछ सकते हैं। उसका 
निरिचत और समान रूपसे प्रत्येकमें वितरण किया 


सुखवादी गणना 
असस्मव 
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जा सकता है। उपयोगितावादियोंके अनुसार सुख उस भावनात्मक 
सुद्र॒ुकं समान है जिसकी गणना की जा सकती है और जिसका अं'झों 
एवं भागोंमें वितरण सम्भव है अर्थात्‌ उनके अनुसार सुखका मूल्य निर- 
पेक्ष और व्यक्तिकी रुचिसे स्वतन्त्र है। उनकी यह "नैतिक गणना” अ्रान्ति- 
पूर्ण है। सुख उन रुपयों-पैसोंकी माँति नहीं है जिनका कि हिसाब रखा 
जौ सकता है, जिनकी कि निरपेक्ष गणना सम्भव है। सुख भावनामात्र 
है। यह भावना सापेक्ष ओर आत्मगत है । इसका कोई वस्तुपरक आधार 
नहीं है । यह विभिन्न मानसिक ओर भोंतिक स्थितियोंकी सूचक है और 
परिस्थिति, मनोदशा तथा स्वमावपर निर्भर है। एक ही वस्तु एक ही 

कलन्‍कके लिए दो भिन्न परिस्थितियोंके अनुरूप सुखप्रद ओर दुः्खप्रद हो 
सकती है | यही नहीं, प्रत्येक व्यक्तिके सुखकी भावना भी भिन्न होती है । 
सुखका अपनी उत्पादक वस्तुसे तथा व्यक्तिकी रचिसे अनिवार्य सम्बन्ध 
है। सुखको जोड़ नहीं सकते हैं | उसका परिमाणात्मक मूल्य आँकना 
अव्यावहा रिक है । यदि सुखवादियोंके साथ यह मान भी हे कि सुख 
वांछनीय है तो भी यह मानना असम्मव है कि विभिन्न सुखोंकों जोड़ सकते 
हैं ओर साथ ही यह कि सुखोंका जोड़ भी सुखप्रद है। मिलने गुणात्मक 
भेदकों मानकर एक नयी कठिनाई उल्यन्न कर दी। गु्णोंकी तुलना राशियों- 
से करना तबतक संगत नहीं है जबतक कि किसी भांति उनको शाशियों- 
में परिणत न किया जा सके | मिरू गुण और राशि दोनोंकों ही मानता 
है| किन्तु बाढूके ढेरकी तुलना सोनेके कणसे करना सम्भव नहीं है । 
6. थ ही परिमाण या राशिको भी महत्व देना अध्यावह्रिक ओर 
अवास्तावक है। यही नहीं, सर्वोत्तम गुणकी इंच्छा सुखकी इच्छा नहीं 
है युदस्‍ल्‍पलक्ष रूपसे नये मापदण्डकों मानना है । 
हे नेतिक आचरणके लिए उचित मापदण्ड देनेमें असमर्थ रहा | 
टैँ उसके अनुसार अत्यन्त निक्ृषष्ट, तुब्छ ओर हेय कर्मका 
परिणाम यदि शुभ है तो वह कर्म शुभ है। इन्द्रिय- 
सुख ही उसका ध्येय है ओर इन्द्रियसुख आत्मगत 


नतिक मापदण्डकी 
कठिनाई 
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है। उसके द्वारा अधिकतम संख्याके छिए अधिकतम सुख का 

सिद्धान्त नहीं संमझाया जा सकता। जहाँतक उच्च सुखका प्रश्ण है 
(बौद्धिक, सांस्कृतिक, ललितकला सम्बन्धी ) उसके अनेक भागी हो सकते 

हैं। किन्तु इच्धियसुखका भागी भोक्ता ही हो सकता है। मिल गुणात्मक 

भेद द्वारा उसे समझाता है| पर, यह सुखबाद नहीं है। मिल और बैंथम 

दोनों ही अपने समयके प्रचलित सद्‌गुणोंकों स्वीकार करते हैं । वे निई४ 

कर्मोको अनुचित ठहराते हैं। सुखवादके लिए वह विरोधपूर्ण तथा असंगति- 

पूर्ण कथन है | मिल ओर बैंथमकी प्रचलित सद्गुणोंकी स्वीकारोक्तिके 

मूलमें सुखवाद नहीं, उनकी रुढ़िप्रियता है। साथ हो उनकी उपयोगिता- 

वादको प्रचलित रूप देनेकी तीव्र अमिलाषा है। उन्होंने समानता ज्यैश 
निष्पक्षताके सिद्धान्त द्वारा सुखवादी मापदण्डसे एक उच्च मापदण्ड दिया।” 
यहाँ भी वही कठिनाई है। उन्होंने. अपने प्रबुद्ध ओर मानवतावादी 

विचारोंके कारण अनायास ही सहजज्ञानवादियों और आर्द्दावादियोंकी 

सान्‍्यताओंको स्वीकार कर लिया | अपने-आपमें सुखवाद प्रत्येक व्यक्तिको 

नेतिकताकी बागडोर पकड़ा देता है और इन्द्रियोंके उस राज्यमें पहुँचा 

देता है जहाँ कैवछ विश्ुब, अशान्ति ओर असंगति है | 
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सहजज्ञानवादी उपयोगितावाद 
हेनरी सिजविक'ने सहजज्ञानवादी उपयोगिताबाद'का प्रतिपादन, 
किया | उस समय उपयोगितावादकी नींव ढीली पड़ चली थी। नवीन 
मनोवैज्ञानिक आविष्कारों और विशेषकर मिलकी 
सिजविक विवोधलालि की 
शेषताओंके कारण उपयोगितावादकी लोकप्रियता 
क्षीण होने लगी थी | ऐसे समयमें सिजविकने नीतिशास्त्रपर उच्च कोटि- 
का पाण्डित्यपूर्ण ग्रन्थ छिखा | अध्यवसायी और चिन्तनशील होनेके कारण 
उन्होंने साश्माही दइृश्तिकोणको अपनाया। उनके सिद्धान्तमें विचारोंकी 
प्रखरता ओर अमिव्यक्तिकी स्पष्टता मिलती है। उन्होंने सहजविश्वासके 
आधारपर कुछ भी स्वीकार नहीं किया। प्रत्येक सत्यको स्वीकार करनेके पूर्व 
अपनी गूढ़ ओर गहन विश्लेषणशक्ति द्वारा उसके सब पक्षोंकों समझनेका 
प्रयास किया | यही कारण है कि मिल्से प्रभावित होनेपर भी उन्होंने उसे 
पूर्णरूपसे स्वीकार नहीं किया वरन्‌ मिलके उपयोगितावादका सहजज्ञान- 
वादक साथ समन्वय किया । शीश, 

' संत्रहकी शताब्दीके अन्तमें ब्रिटेनके नीतिशञोने उस सिद्धान्तका श्रति- 
फब्छू क्रप्रा जो बादमें उपयोगितावादक नामसे प्रसिद्ध हुआ | उन 
४०० « सैद्धान्तिकोंने यह माना कि सुख ही एकमात्र शुभ है 

6 क्योंकि प्रत्येक व्यक्ति अपने लिए उसीकी इच्छा 
' गतावादकी दियों. (ऐँ हा 
सस्थति करता है। प्राचीन सुखवा (एर्स्टिपस, .ऐपि- 
क्यूरत) के इस 'मनोवेज्ञानिक सत्यकों माम्रकर 


१, नि&ा7ए7 50908 ए0०८ 4838-]900., 
२, 70770728] पर77874907307. 
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उन्होंने यह भी समझानेका प्रयास किया कि व्यक्तिगत सुखकी ही नहीं 
बल्कि सवंसामान्यके सुखकी भी इद्धि करनी चाहिये । सर्वसामान्यकेरप्ति 
उस कत्त॑व्यकों उन्होंने मगवानकी इच्छाके रूपमें स्वीकार करनेकों कह 
क्योंकि उसके विपरीत कर्म करनेसे भ्रगवान' क्रुद्ध होकर दण्ड देंगे और 
उसके कारण व्यक्ति स्वार्थसिद्धि नहीं कर पावेगा और उसे आत्मसुख नहीं 
मिलेगा । इसलिए उनके अनुसार व्यक्तिके वेयक्तिक सुखके लिए भी 
खार्थी कर्मोका परित्याग कर सर्वसामान्यके लिए. हितकर आचरणको 
अपनाना चाहिये | अब्राहम टकराने अठारहवीं शताब्दीमें ईश्वरज्ञानके 
आधारपर वेयक्तिककै साथ सामान्य सुखको संयुक्त किया । उनका कहना 
था कि देवी विधान सुखके समान रूपसे वितरण किये जानेका सूचछ- 
है। व्यक्ति अपने सुखकी अत्यधिक वृद्धि उसी आचरण द्वारा कर सकता 
है जो देवी विधानके अनुकूल है | छांक ने भी ईश्वरज्ञानपर ही उपयो गिता- 
वादको आधारित किया । भगवद्‌ इच्छा और शक्ति सामान्य सुखके 
निर्मित कर्म करनेके लिए ग्रेरित करती है । पैलेने छांकके कथनको स्वीकार 
किया | उन्होंने कहा कि सर्वशक्तिमान भगवानकी इच्छाके अथवा 
भगवद्‌ आदेशके अनुरूप आचरण ही उचित आचरण है। उनके विचारसे 
वही कत्तंव्य और स्वार्थको संयुक्त करनेकी कड़ी है| उन्नीसवीं शताब्दीके 
प्रारम्ममें बेंथमने कानूनकी भागवत्‌ अथवा देवी आदेशके समान महत्व 
दिया | वह जड़वादी विचारक तथा समाज-सुधारक था ओर साथ ही 
कानूनमें उसकी रुचि थी । कानून द्वारा दण्डित करके वह स्वार्थी 
प्रवृत्तियोँंकी सामाजिक आचरणका व्वादा पहनाना चाहता शरू। दरद़्ी 
शताब्दीमें मिलने बेथमके कर्त्तव्य ओर स्वार्थकीं संयुक्त करनेके प्रयासको 
तार्किक ओर मनोवैज्ञानिक युक्तियों द्वारा पुष्ठ और सफल बनाना | 
स्वार्थी प्रवृत्तियोंसे परमार्थी प्रव्नत्तियों--न्याय, परोपकार, समाहईता, 
१, 009797980 | प्रट२९१- 


२. ]077 7.0027९ 632-]7/04, 
३. ीणाताप £9]९५. 


सुखवाद (परिशेष) २२७ 
निष्पक्षता आदि--की उत्पत्तिको समझानेके असम्भव प्रयासने उसके 
" उप्कोगितावादकों निर्जीव बना दिया। उसके प्रयासकी असफल्ताने 
उपयोगितावादकी दुबल्ताओंको प्रकट कर उसकी नींवको दृढ़ बनानेके बदले 
हिला दिया । उसको उन्नीसवीं शताब्द्षैके अन्तमें पुनः स्थापित करनेका 
श्रेय सिजविककों है । उसीने उसे सहजज्ञानवादी अमृत द्वारा पलवित- 
पुष्पित किया | शास्त्रीय एवं मूलगत उपयोगिताबादने सुखकों मात्राओंमें 
भिन्‍न मानते हुए भी जाति या प्रकारमें समान माना है। वह सुखोंके उस 
गुणात्मक भेदको नहीं समझा सका जिसका कि छोग प्रत्यक्ष अनुभव- करते 
हैं। मिलने उसे समझाया किन्तु उसके सिद्धान्तकी असंगतियों तथा 
बशोवेशानिक खोज (व्यक्ति एकमात्र सुखकी खोज नहीं करता है) ने 
उपयोगिताबादको लोगोंको दृष्टिमं गिया दिया | सिजविकने इस मनोवेज्ञानिक 
खोजको स्वीकार कर सुखवादी मनोवैज्ञानिक मान्यताको छोड़ दिया ओर 


/९५३०५३-भ+&/%६ पक %क47 54: 'दव। 


कहा कि व्यक्ति सदेव सुखकी प्रेरणासे कर्म नहीं करता | यह मानसकी 
प्रत्यक्ष अनुभूति है कि सुख ही परम वांछनीय है। सुखकी खोज करनी 
चाहिये क्योंकि वह विवेकसम्मत है। इस प्रकार सुखवादी ध्येयकोी मानकर 
उन्होंने उसे सहजज्ञानवादका संब्रल्ू देकर सुदृढ़ बनाया । _ 

सिजविकके अनुसार नैतिक सिद्धान्त उस बोद्धिक प्रणालीकों अपनाता 
है जिसके द्वारा यह निर्धारित किया जाता है कि प्रत्येक मनुष्यको क्‍या 
करना चाहिये अथवा वह कोन-सा शुभ है जिसे 
नुष्य स्वेच्छाकृत कर्मों द्वारा प्राप्त कर सकता है 
नैतिक आदर्श काव्पनिक नहीं, वास्तविक जीवन- 
पर अंँधारित है। “नैतिक चाहिये का स्वरूप क्या है! पर निर्भर 
छुआ लिए जीवनकी वास्तविक घटनाओंका अध्ययन आवश्यक है | 
पीछ ज्ञात हो सकता है कि मनुष्यकी सम्भावनाएँ और सीमाएँ क्‍या हैं ; 
किस ध्येयकी प्राप्ति करना चाहता है; उसकी प्राप्तिके लिए किस 
साधनका उपयोग किया जा सकता है; कौन-सा आचरण झुम है, 
इत्यादि | आचरणके ओचित्य और अनोचित्यके बारेमँ जो नैतिक नियम 


नेति [आप क्‌ सिद्धान्त- 
का लक्ष्य 
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ओर बौद्धिक निदेश (97८८८ए७० मिलते हैं उनकी सत्यताकी खोज और 
जाँच करनी चाहिये । संक्षेपमें नैतिक आदर्शकी स्थापनाके लिए रूषव-, 
जीवन एवं मानव-स्वभावका सर्वाज्भीग ज्ञान अनिवार्य है। उसी ध्येयको 
आदर्श” मान सकते हैं जो प्रयास. द्वारा प्रात हो सकता है और उसी 
नियमको नैतिक कह सकते हैं जो इस दृष्टि (व्यावहारिक) से उपयोगी हो | 

सिजविक अपने शिद्धान्तका प्रतिपादन मिल, कांट और बण्लरक 
सिद्धान्तोंकी विशेषताओं और दुर्बछताओंकों दिखाते हुए करता है | उसकी 
नेतिक आदर्शकी व्याख्या सुखवाद (उपयोगिताबाद) 


आलोचनात्मक के 

हक अलग ओर सहजज्ञानवादमें समनन्‍्वयकी अपेक्षा रखती है। 
| जे सिजविक उस सिद्धान्तकों सहजज्ञानवाद कहताब्बै, 

बाद ओर सुख- " 


जिसके अनुसार वह आचरण शुभ है जो कर्त्तव्यके उन 
निदेशोंके अनुरूप है जिनकी निस्पेक्ष अनिवार्य॑ता 
((मर०्णावाणाथोए 979778) सहजज्ञान द्वारा सिद्ध झ्ेती है। इस 


बादका समल्‍वय 
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निर्भर है कि उचित आचरण ही मनुष्यका परमशुभ है। वह चरित्रकी 
पूर्णता है। सिजविक यह मानता है कि सहजज्ञानवाद कर्त्तव्ययरत आचरण 
(वह कर्म जो कर्त्तव्यके निरदेशोंके अनुरूप हो) को महत्व देता है, न कि 
परमशुभको । वह इस तथ्यकों व्यापक रूप देता है कि परमशुभकी पूर्ण- 
धारणा अथवा मानव-कल्याण, कर्त्तव्य और सुख दोनोंकी भावनाका 
समावेश करता है | कर्म करनेके लिए जब व्यक्ति प्रेरित होता है ,ल्ो क्रेश्रल 
उसके सम्मुख नैतिक विचार ही नहीं रहता, किन्तु उसकी इच्छाएँ 
और ग्रद्गत्तियोँ भी उसे कर्मरत करती हैं। यदि यह प्रबन कि कि 
“में यह क्यों करूँ !” तो इसका उत्तर उचित आ चरणका ही 
कर्म करनेकी प्रबल प्रवृत्तिका भी-सूचक है | सिजविक, जैसा कि हम 

देखेंगे, मानव-जीवनके व्यापक अध्ययनकी दुह्ई देकर स्वार्थ और 
परमार्थ, सुखवाद और सहजजशानवादमें सामञ्जस्य स्थापित करता है।' 


सुखबाद (परिशेष) २२९. 
स्थूछ दृष्टिसे लूगता है कि ये दोनों दो भिन्न दृष्टिकोण हैं, पर वास्तवमें' 


पुरड़छभकी धारणा इन दोनोंके बिना अपूर्ण है। “मुझे सहजज्ञान॒वाद और. 
उपयोगितावादमें कोई विरोध नहीं दीखा' *'मुझे ऐसा रूगा कि सिर और __ 
बैंधमक उपयोगितावादकों एक आध्वारकी आवश्यकता है. और.. यह 
आधार उसे कैंवल मूलगत सहजज्ञानवादसे प्राप्त हो सकता है | दूसरी ओर 
जैब मंर्न सामान्य बाद्ध-सुरुभ नेतिकता (|४08 है के रण 6०ग्रा7्घा07 
5275८) का यथाशक्ति पूर्ण निरीक्षण किया तो मुझे उन नियमोंके 
अतिरिक्त अन्य कोई स्पष्ट ओर स्वतःसिद्ध नियम नहीं मिले जिनकी कि 
उपयोगितावादके साथ पूर्ण संगति हो |” सिजविक यह समझानेका प्रयास 
कुम्ता है कि उपयोगितावाद ओर संहजशानवाद एक-दूसरेसे अलग होकर, 
अपने-आपमें अपूर्ण हैं। इस अपूर्णताकों समझाने एवं दोनोंके समनन्‍्वय्की 
स्थापना करनेके लिए वे मिल, कांट ओर बठलरके सिद्धान्तके आंशिक 
सत्योंकी लक्षित करते हैं। सिजविकनें आचरणका मूल्यांकन करनेके लिए. 
सुखवादी मापदण्डको ध्येय मानते हुए. उसके मनोवैज्ञानिक आधारका 
खण्डन किया है। उन्होंने यह स्वीकार करते हुए कि सुख ही एकमात्र 
ध्येय है सुखवादियोंके विरुद्ध घोषित किया कि मनुष्य स्वभाववश सदेव 
सुखकी खोज नहीं करता । मनुष्यको सुखकी खोज करनी चाहिये, यह 
विवेकसम्मत है | इस प्रकार उन्होंने मनोवेशानिक आधारके बदले बोद्धिक 
आधार दिया | अथवा मनोवेशनिक सुखवादका खंण्डन कर नेतिक 
सुखवाद एवं उपयोगितावादकों स्वीकार किया | मिलने सेद्धान्तिक रूपसे 
सुब्बवादी मनोविशानकोी उचित बतछाया। किन्तु जब वह व्यावहारिक 
पक्षपर पहुँचा तो उसने सामाजिक आचरण (पराथं) को महत्व 
दिया: प्रटशनुयूति द्वारा कर्तव्य ओर आत्म-स्वार्थमें ऐक्य स्थापित किया 
कर व्यापक सहानुभूतिपूर्ण कर्मोंकी महत्ताकों स्वीकार करते हैं। 
“व-स्वमावकी दर्बलताओंके प्रति बे पूर्ण रूपसे सचेत हैं। मिलके विरुद्ध 
वे कहते हैं कि विरले ही व्यक्ति ऐसे मिलेंगे जो अपने परिवार और 
१. 508 णा०६-7॥९ ला009 ० डि00७ ?84९९. 99 20 0-० 37 
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प्रियजनोंके आगे मानव-समाजकी चिन्ता करेंगे | मिल सुखकी इच्छाका 
विचारसाहचर्य द्वारा सदूगुणके प्रति निःस्वार्थ प्रेम' में परिवत्तन- मान 
लेता है। इस प्रकार स्वार्थसे परमार्थकी उत्पत्तिको स्वीकार कर वह साधु- 
असाधुको एक ही श्रेणीमें रख देता है | मिलने जिस प्रकार कर्त्तव्य और 
स्वार्थके विरोधकों दूर किया उसे सिजविक दार्शनिक रूपसे सन्तोषप्रद नहीं 
भानता | परसा्थी प्रव्वत्तियोंकी स्वार्थी प्रबृत्तियोँसि तुलना करके मिल 
आत्मत्यागके शुण गाता है| आत्मत्यांगकी महत्ताको शिष्ट सार्वजनीन 
चेतना अवश्य स्वीकार करती है और ऐसे कमोंसे प्रभावित होती है 
किन्तु स्वभाववश किसी बातकों मानना ओर उसकी स्पष्ट बो्धिक व्याख्या 
करके बौद्धिक जिज्ञासाका समाधान करना ये दो बातें हैं। अतः सिजद्विक्‌ 
कहता है कि मिलने मनोवेशानिक सुखवाद (प्रत्येक व्यक्ति अपना सुख' 
खोजता है) और नेतिक सुखवाद (प्रत्येक व्यक्तिको जन-सामान्यका सुख 
खोजना चाहिये) दोनोंको ही स्वीकार कर एक आकर्षक किन्तु, असंगतिपूर्ण 
सिद्धान्तका प्रतिपादन किया है। उपर्युक्त दोनों बाद! परस्पर विरोधी 
हैं । एक आत्मसुखका पोषक है तो दूसरा आत्मत्यागका (विशेषकर जिस 
रूपको मिलने स्वीकार किया है)। यदि मनुष्य स्वभाववश आत्मसुख खोजता 
है तो परार्थ सुख उसके लिए तभी मान्य हो सकता है जब किवह आत्मसुख- 
की वृद्धि करे | नैतिक सुखवाद जिस सामाजिक आचरण एवं कर्त्तव्यको 
मान्यता देता है वह आचरण स्वार्थप्रेमरत व्यक्तिके अनुकूल होना चाहिये | 
स्वार्थ और परमार्थके प्रश्नकों बेंथम सांसारिक अनुभवके नामपर सुलझाता 
है और मिल आत्मत्यागके गुणगान द्वारा अथवा गौरव-बोध ओर विज्नार 
सहयोग द्वारा | यह समाधान अत्यन्त छिछला, अपर्यापत्त और महत्वहीन 
है। कोई भी दर्शन अथवा सुव्यवस्थित सिद्धान्त यदि उप आधार 
कैवल वैयक्तिक विश्वास है तो वह मान्य नहीं हो सकता | स्वीकृत तुनेयन 
स्पष्टीकरण करनेके बदले वह उसका परिहार करता है। कर्त्तव्यका पाषै 
करनेके लिए. इस बातकों मलीमाँति समझ लेना अथवा जान लेना 
अनिवार्य है कि व्यक्तिके लिए उस समष्टिके अर्थ आत्मसुखका त्याग करना 
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उचित है जिसका कि वह अंग है | उपयोगिताबाद इस तथ्यको समझानेके 
बदले "अपनी दुर्बलताओं और असंगतियोंका ही प्रदर्शन करता है। अनुभव- 
के आधारपर स्वार्थ ओर परमार्थके प्रशनकों नहीं सुहलझाया जा सकता | 
अनुभव यह बतलाता है कि सामान्य सुखकी वृद्धि करनेवाले कर्म वैयक्तिक- 
सुखकी भी बृद्धि करते हैं। प्रतिदिनके आत्मस्वार्थ्में लीन व्यक्ति सामान्य 
सैखको भूछता जाता है। वह उसे अपना विरोधी पाता है। सांसारिक 
अनुभव स्वार्थ ओर परमार्थकी गुत्थी नहीं सुलझा पाता। उपयोगिता- 
वादियोंने सुखवादी गणना करनेके लिए प्रयोगजशानपर आधारित कर्मोंके 
परिणामोंक परीक्षणकों पर्याप्त माना । किन्तु व्यवहार अनुभव द्वारा प्राप्त 
फके सामान्य नियमोंकी अपूर्णता सिद्ध करता है। कर्मोकों समझनेके लिए 
कैबल अनुभव ही पर्याप्त नहीं हैं। उसे सामान्यबोध (८०४॥ा०॥ ४९॥8९८) 
से संयुक्त करना भी अनिवार्य है। अकैला अनुभव अथवा प्रयोगज्ञान 
अकसर ठीक नहीं होता है। उसे उचित ओर निश्चित ज्ञानकी ओर 
ले जानेके लिए सामान्यबोधकी कसोटीपर कसना होंता है। अनुभवमात्र- 
पर आधारित सुखवादी गणना व्यर्थ है। उपयोगितावादकी असंगतियाँ 
ओर असामजस्यको दूर करनेके लिए सिजविक उसे नेतिक सहजज्ञानसे 
सम्बद्ध करते हें। सहजज्ञानकी खोजमें वे कांगके सिद्धान्तका अध्ययन 
करते हैं | कांटके नेतिक दशनसे प्रभावित होकर वे उसके मूलगत नीति- 
वाक्य (उस सिद्धान्तके अनुसार कम करो जिसके बारेमें तुम यह भी 
इच्छा कर सको कि वह एक सार्वभोम नियम बन जाय) की सत्यता 
ओर महत्वको स्वीकार कर लेते हैं। उनके अनुसार यह एक ऐसा नीति- 
वाक्य है जिसका कि बुद्धि अनुमोदन करती है। इस सिद्धान्तने उन्हें यह 
बतुल्ण्यहक जो कर्म एक व्यक्तिके लिए. उचित है वह कर्म उसी 
परिश्थतिमें दूसरोंके लिए. भी उचित है। ऐसे सिद्धान्तका व्यावहारिक मूल्य 
मी है, इसे सिजविकने स्पष्ट देखा। किन्ह्रु फिर भी उनके चिन्तनने उन्हें 
बतलछाया कि वह सिद्धान्त मोलिक रूपसे सत्य होनेपर भी विशिष्ट, 
व्यावहारिक नियरममोंक प्रतिपादनमें सहायक नहीं है। वह कर्तत॑व्योंके उस 
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विधानका निर्माण नहीं कर सकता जो स्वार्थ ओर कर्त्तव्यकी सीमाओंको' 
बाँध सके | अतएव प्रश्न यह उठता है कि उसके आधारपर वास्तविकू- ' 
जीवनमें जो स्वार्थ ओर कर्त॑ंव्यके बीच इन्द्र उत्पन्न हो जाता है उसे कैसे 
सुलझाया जा सकता है ! इसमें सब्देह नहीं कि विश्वके दश्तिकोणसे अल्प 
सुखकी तुलनामें अधिक सुख विवेक-सम्मत है, चाहे अल्प सुख व्यक्तिका 
सुख क्यों न हो | किन्तु विवेक यह भी बतल्ाता है कि व्यक्तिको अपने 
सुखका वरण करना चाहिये | अर्थात्‌ आत्म-त्याग और आत्म-स्नेह दोनों 
ही विचारसंगत हैं। इस निष्कर्षपर पहुँचनेके साथ ही सिजविक बटलर, 
कांट और मिलसे दूर पहुँच जाते हैं। अपने उस कथनकी पुष्टि करनेके 
अमिप्रायसे वे बटलरके सिद्धान्तपर पुनविचार कर उस परिणामपर फहँ 
चते हैं कि बटलरके अन्तबोंधमें उनका सिद्धान्त ध्वनित होता है। बटलरके: ' 
अनुसार चिन्तन, मनन एवं अन्तरावल्लकन बतलाता है कि अन्तबोंघका 
आदेश परम आदेश है। सिजविक अन्तबोंधके आदेशको बुद्धिका आदेश 
कहकर यह सिद्ध करना चाहते हैं कि वे अन्तर्बोध, उपयोगितावाद और 
विचारसंगत बौद्धिक आत्म-प्रेम (रिन्‍्रा00०] ४८०४८) में सामझ्जस्य 
स्थापित कर सकते हैं | वे बय्लरके सिद्धान्तसे उन अंशोंको खोजते हैं जो 
प्रयक्ष अथवा अप्रत्यक्ष रूपसे आत्म-प्रेमका अनुमोदन करें। बटलर 
एक स्थलूपर यह कहते हैं, “स्वार्थ, मेरा अपना सुख, स्पष्ट कर्तव्य है।” 
उसे ही बटलर बोद्धिक आत्म-प्रेम कहते हैं। किन्तु वे आत्म-प्रेम तथा 
अन्तबोंधमें विरोध मानते हैं ओर कहते हैं कि वह 'शासनकर्त्री शक्तिका 
द्वेत' (9पथाडा। ० 0०एव्यांग8 ०८०६०) है। सिजविक उसे 
ध्यावह्यरिक बुद्धिका द्वेत' (9प्रशाञा ० पल शिबदाटबों २९७४०) 
कहते हैँ | उनके अनुसार वही आदेश मानने योग्य है जो बौब्बछिट़े |... 
बय्ल्से प्रभावित होकर वे कहते हैं कि मनुष्यके कर्म उन निः के र्थ 
(कांझप्रांटा८४८०) तथा अन्य सम्बन्धी (८५८६०४-7८४५४०५7७) प्रद्नत्तिया- 
से भी प्रेरित होते हैं जिनका वेयक्तिक सुखसे कोई सम्बन्ध नहीं | यहाँ 
पर वे वास्तवमें मिलके सिद्धान्तके मनोवैज्ञानिक आधारकों छोड देते हैं। 
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वे मनोवैज्ञानिक सुखवादकों दोषपूर्ण बताकर यह कहते हैं कि यदि 
सुखके प्रति आवेग अत्यन्त प्रबल है तो वह अपने ध्येयकों प्राप्त नहीं कर 
सकता | यही नहीं, उनके अनुसार सुख इच्छाका स्वाभाविक विषय नहीं 
है, वह उचित विषय है। मनोवैज्ञाविक सुखवाद और नैतिक सुखवाद 
आपसमें विरोधपूर्ण हैं। यदि मनोवैज्ञानिक सुखवाद यह कहता है कि 
मेरे लिए अपने अधिकतम सुखके अतिरिक्त किसी अन्य विषयकों लक्ष्य 
(जैसे अधिकतम संख्याका सुख) बनाना मनोवैज्ञानिक इष्टिसे असम्भव 
है तो उस असम्भव विषयकों कर्त्तव्य बतलाना श्रान्तिपूर्ण है। यदि मनो- 
वैज्ञानिक दृष्टिसे मेरे लिए कोई कर्म करना असम्भव है तो उस कर्मको 
बयारना मेरा कर्तव्य कदापि नहीं हो सकता | वही कर्म नेतिक कर्ततव्यके 
अन्तर्गत आ सकते हैं जिनको करना . व्यक्तिके लिए सम्भव है। मनो- 
वैज्ञानिक सुखवाद वह सिद्धान्त है जो अन्य सब विरोधी नैतिक सिद्धान्तों- 
का खण्डन करता है। अतः उसे स्वीकार नहीं किया जा सकता । यह 
अपने अतिरिक्त किसी अन्य सिद्धान्तकों मान्यता नहीं देता। यह कहना 
कि अपने अधिकतम सुखकी खोज करना व्यक्तिका कर्त्तव्य है! तभी 
युक्तिसंगत हो सकता है जब कि उसके लिए मनोवैज्ञानिक रूपसे अन्य 
विषयोंकी खोज करना भी सम्मव हो, अन्यथा उपर्युक्त कथन व्यर्थ है, 
पुनरुक्ति है | कर्त्तव्यके स्वरूपको समझानेके लिए. यह समझाना आवश्यक 
है कि एकमात्र सुखकी प्रेरणासे व्यक्ति कर्म नहीं करता। प्रेरणाएँ कई 
हैं। उचित प्रेरणा (कर्तव्य) का अन्य प्रेरणाओंसे विरोध होनेपर भी 
व्यक्ति उसे चुनता है, उसके अनुकूल कर्म करता। मनोवैज्ञानिक सुख- 
वाद नैतिक स्वार्थ-सुखवाद (हॉब्स) की स्थापनातक नहीं कर सकता | 
हि पप्रद्क क्षण व्यक्ति अधिक सुखकी चिन्ता करे तो वह अपने ही 
अ्रक्निकतम सुखका नाश करेगा | सुखप्राप्तिकी तीजत्र इच्छाके कारण वह 
उस सुखसे संयुक्त परिणामोको नहीं समझ पायेगा और शीघ्रताके कारण 
उप्त तात्कालिक सुखका वरण कर लेगा जो कि क्षणिक और निकट है। 
मनोवैज्ञानिक सुखवादको त्याज्य घोषित करके तथा नैतिक सुखवादकों 
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मानते हुए सिजविक सहजश्ञानवादी उपयोगितावादकी खापना करते हैं। 
ये इस मनोवैज्ञानिक सत्यको मानते हैं कि मनुष्यके कम निःस्वार्थ प्रवत्तियों 
द्वारा भी प्रेरित होते हैं। उदाहरणार्थ, परोपकार (3०॥९४०९४८८) 
निःस्वार्थ प्रवृत्ति है। मनुष्यमें दूसरोंके-सुखके लिए कर्म करनेकी इच्छा है | 
उसको सन्तुष्ट करनेके लिए वह अपने स्वार्थका निराकरण करना अपना 
कर्तव्य मानता है। यही नहीं, मनुष्यमें. उचित ओर विवेकसम्मत कर्म 
करनेकी इच्छा होती है। यह इच्छा बय्लरके अन्तर्बोधके आदेश अथवा 
कांटके नेतिक बिघमके प्रति आदरकी धारणाके समान है। इस सत्यका 
ज्ञान सिजविकके सिद्धान्तकों बटलरके सिद्धान्तसे युक्त कर देता है। मूल- 
गत नैतिक सहजज्ञान सामान्य सुखकी वृद्धिकों सर्वोच्च आदर्शके रूपओं 
समझा सकता है | उसे अनुभवके आधारपर नहीं समझाया जा सकता | 
सहजज्ञान द्वारा ही समझाया जा सकता है कि प्रत्येक व्यक्ति सामान्य 
सुखके लिए. कर्म करनेको क्‍यों बाध्य है। हेनरी मूर' और क्लाक के 
सिद्धान्तम सिजविककों यह स्वतःसिद्ध वाक्य मिला कि “बोड्धिक प्राणी 
सार्वमीम सुखको लक्ष्य माननेके लिए बाध्य हैं । किन्तु प्रइन यह है कि 
'झहजजानक नियमीके विधानको केसे समझा जा सकता है ? वह कैसे 
बोधगम्य होता है ! सर्वसामान्यकी चेतना द्वारा प्राप्त अन्तबोधकोीं स्वीकार 
करना दाशनिक दृष्टिमें उचित नहीं है। सहजज्ञानके विधानकों अन्तर्बोष 
नहीं समझा सकता है। उसको समझनेके छिए यह आवश्यक है कि सामास्य- 
बोधकी नेतिकताके नियमोंकी तुलना द्वाया तथा बौद्धिक चिन्तन द्वारा 
संगतिपूर्ण विधान. बना लिया जाय। उन नियमोंकोीं स्वीकृत कर लिया 
जाय जो स्पष्ट, संगतिपूर्ण और अधिकांश व्यक्तियों द्वारा स्वीकृत हों । 
पक्ष और विपक्षका मूल्यांकन करके तथा अनेक घटनाओं और सखिंतियोंका 
अध्ययन करके सामान्य नियमोंका अनुमान द्वारा प्रतिपादन किया जाय । 
इस प्रकार सामान्यबोधकी नेतिकताकी निष्पक्ष परीक्षण द्वारा उसे ज्ञात 
4. पसिल्याए 0076. 
१, (9॥:८, 
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हुआ कि सामान्यबोधकी नैतिकता उन नियर्मोका निर्माण करती है जो 
सामान्य सुखकी ब्ृद्धि करते हैं। ऐसे सहज निर्णय अनायास ही यह सिद्ध 
करते हैं कि मानसमें कुछ परम नैतिक सत्य हैं| वे इस निष्कर्षमें पहुँचते 
हैं कि उपयोगितावाद और सहजज्ञानवादमें विरोध नहीं है किन्तु स्वार्थ 
ओर कर्च॑व्यमं अवश्य विरोध है। उस विरोधकों यह मानकर दूर किया 
जा सकता है कि विश्वका विधान नैतिक है (कांट और बटलर) और 
स्वार्थ तथा परमार्थ दोनोंके ही लिए विधानमें समान स्थान है | 

सुखवादियोंने परमशुभके स्वरूपको समझानेका प्रयास किया | उसको 
भावनाके रूपमें समझाया । उनके अनुसार जीवनका चरम ध्येय बौद्धिक 
क्ीडिक उपयो- _विवेकसम्मत नहीं है, वह इन्द्रियशुभ है। वह शुभ 
चाहे व्यक्तिका हो अथवा समाजका, अपने मूल रूपमें 

बह भावनात्मक है। मिल ओर बैंथमने व्यक्ति और 
समाजके शुभकी एक ही बता ना चाहा तथा स्वार्थ 
ओर परमार्थमें सामझस्य स्थापित करना चाह्य | विकासवादियोंने सहानु- 
भूति और विकासक नियम द्वारा उस कठिनाईकों हल करना चाहा | 
सिजविक यह कहते हैं कि भावना द्वारा उस इन्द्रको दूर नहीं किया जा 
सकता । बुद्धि द्वारा ही उस विरोधकी निवृत्ति हो सकती है। वे उपयोगि- 
तावादको बौद्धिक आधार देकर स्वार्थ और परमार्थक विरोधको दूर करते 
हैं। बुद्धि व्यवस्थापक तत्व (रि०४पॉबाए८ ए77्रथं0८) है। वह 
शुभका बितरण करती है | पूर्वके उपयोगितावादियोंकी माँति सिजविकने 
सहानुभूति, विचार-साहचर्य आदिकी शरण लेकर मनोवैज्ञानिक प्रमाण 
नहीं दिये, किन्तु तार्किक प्रमाण दिये | वे प्रमाण कहाँतक सफल हैं इसे 
सिजविकर्क सिद्धान्तका अध्ययन ही बतलायेगा। मिल ओर बेंथमके 
सिज्धान्ककी तुलनामें सिजविकका सिद्धान्त 'बोद्धिक उपयोगितावाद 
(रब्रांगा्न पिधिक्ाउबमांश0)) का पोषक हैं। उपयोगितावादकों 
बौद्धिक आधार देनेके प्रयासमें उन्होंमे उसे सहजजानवादसे संयुक्त 
किया | सहजज्ञानबादके अन्तर्गत थे तीन प्रकारके वार्दोको छेते 


गितावाद : दाशं - 
निक सहजज्ञानवाद 
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हें । (१) प्रत्यक्ष सहजज्ञानवाद (7९7८९७॥४07॥ जाए ग्ांशा) 
यह वह सिद्धान्त है जिसके अनुसार किसी कर्मके औचित्यका प्रत्यक्ष 
होता है । (२) रूढ़िगत सहजशानवाद ([208ग्राबां८ जिपं।0मांशा) : 
यह सामान्यबोधके साधारण नियश्ञोंकों स्वतःसिद्ध अथवा प्रामाणिक 
मान लेता है। (३) दार्शनिक सहजज्ञानवाद (?]॥05०फ॥7८४| 
फापपंठ्यांश॥) : यह प्रचलित (सर्वसम्मत) नियमों और घारणाओं- 
की गूढ़ व्याख्या करनेका प्रयास करता है। चिन्तन, मनन और 
बौद्धिक विश्लेषण द्वारा उनका व्यवस्थित ओर उचित ज्ञान प्राप्त 
करता है| रूढ़िगत ओर प्रत्यक्ष सहजज्ञानवादको दार्शनिक आधार देकर 
उन परम सत्योंको समझना चाहता है, जो अकास्य हैं; जिनपर सन्देह करनौ 
असम्भव है। दार्शनिक सहजज्ञानवाद सामान्यबोधकी नेतिकताका समु- 
चित ज्ञान देता है। वह व्यावहारिक दृष्टिसे उपयोगी है ओर बौद्धिक 
जिज्ञासाका पूर्ण समाधान करता है। यह उन प्रश्नोंकी उठाता' है जिन्हें 
अन्य सहजज्ञानवादके सिद्धान्त अछूता छोड़ देते हैं और बिना उनके 
मूलरूपको समझे स्वीकार कर लेते हैं | 

० दार्शनिक सहजज्ञानवादी उपयोगितावादके आधारपर सिजबिक यह 
मानता है कि वांछनीय चेतना (९५॥॥8]९ ८0॥82०008॥९५७) ही परम 
शुभ है| वांछनीय चेतनाकी द्वारा वह सामान्य शुभ या 
सामान्य सुखकोी महत्व देता है। विकासवादियोंके 
विरुद्ध वह कहता है कि शुभ सामाजिक स्वास्थ्य! नहीं 
है ओर बुद्धिपरतावादियोंसे कहता है कि शुभ 'सदगुण” नहीं है। अपने 
उस कथनकी पुष्टिमें वह कहता है कि यदि शान्तिपूर्बक विचार करें तो 
मालूम होगा कि उन आदरशोंका मूल्य जिन्हें अधिकांश व्यक्ति महत्व देते 
हैं, सापेक्ष है। उन्हें महत्व इसलिए नहीं दिया जाता कि वे अपने-आपमें 
शुभ हैं वरन्‌ इसलिए, कि वे भावजीवी प्राणी ($७आपं०फा शंणड) के 
सुखका किसी-न-किसी रूपमें उत्पादन करते हैं। अधिकतर यह समझा 
जाता है कि चेतनाकी कुछ स्थितियाँ--सत्यका बोध, सौन्दर्यकी भावना, 


सुख ही परम- 
शुभ है 
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स्वतन्त्रता या सद्युणकी प्राप्तिका संकल्प--अपने आपमें वांछनीय है किन्तु 
वास्तविकता यह है कि ज्ञान, सौन्दर्य, सदगुण, सत्य, स्वतन्त्रता आदि 
सुखकी प्रासिके लिए साधनमात्र है। वह अपने-आपमें वांछनीय नहीं है। 
यदि कोई व्यक्ति सद्गुण और सोन्दर्यक्री श्रान्तिपूर्ण घारणाके लिए सुखका 
त्याग करता है तो वह अविवेकी है। सद्गुण, सोन्दर्य, ज्ञान आदिको 
सैौमान्यबवोधका भी अनुमोदन प्राप्त है, कित्र वह उसी मात्रामें है 
जिस मात्रामें वे सुखका उत्पादन करते हैं | सिजविकके अनुसार सरसरी 
इृष्टिसे यह रूगता है कि सामान्यबोध सुखके प्रति विरक्ति अथवा बिल- 
गावके मावका संवरण करता है| किन्तु गम्भीर अध्ययन उस तथ्यकों 
अऋन्‍्तिपूर्ण सिद्ध करता है। उस बिल्गावके भावका कारण यह है कि प्रचलित 
अर्थमें सुखका प्रयोग स्थूछ और सस्ती भावनाओंके लिए होता है। सुख- 
वादमे आन्तरिक विरोध भी है। संस्कृत, उच्च सुखकी प्राप्ति तभी होती 
है जब कि सुखको भूले रहते हैं। यदि कोई चित्रकार चित्र बनाते समय 
कलापर ध्यान केंद्रित न करके सुखप्रद ध्येयकी गे प्रा्तिके ढिए पूर्णरूपसे 
सचेत हो जाय तो उसे सुख नहीं मिरक सकता । अधिकांशके मानसमें 
यह घारणा अज्ञात रूपसे कार्य करती है कि निःस्वार्थ परोपकारिता 
और बौद्धिक आत्म-प्रेममें पूणं सामञ्जस्य नहीं है। सिजविक यह कहते 
हैं कि उनमें सामञ्जस्य तो है ही, साथ ही वह विवेकसम्मत भी है । 
बुद्धि अन्य व्यक्तियोंके सुखकों भी व्यक्तिगत सुखके समान ही वांछनीय 
कहती है, किन्तु जनसामान्य सुखका यह अर्थ नहीं छेंते | उन्होंने यह 
धारणा बना ली है कि सुखका ध्येय माननेवाल् व्यक्ति आवश्यकता पड़ने- 
पर दूसरोंके सुखकी उपेक्षा करता है, उनके सुखका विनाश करके अपना 
सुख खोजवी है | सुखकी ऐसी स्थूल धारणा जनसाधारणके बौद्धिक और 
सहानुभूतिमूलक स्वभावको ठेस पहुँचाती है। सुखको सामान्य वैयक्तिक 
सुखसे संयुक्त कर वे उसके नामसे घृणा करते हैं | सिजविकका यह विश्वास 
है कि यह घृणा मूल रूपमें सुखकी भावनाके प्रति नहीं है। वास्तवमें, 
सामान्यबोधका विरोध स्वार्थसुखसे है, न कि सार्वभौमिक सुखसे | 
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निःसंदेह वैयक्तिक सुख अपने आपमें निकृष्ट, अरक्षित और क्षणिक है | 
किन्तु सार्वभौमिक सुखके लिए यही बात नहीं कही जा सकती | सार्वभौम ' 
सुख, अनन्त भावजीवी प्राणियोंकी वांछनीय चेतना या भावनाको अपनी 
व्यापकता, महत्ता और खिरताके "कारण अनायास ही आइष्ट करता 
है। अपनी विशाल्ताके कारण वह कल्पनाको पूर्ण तृप्त करता है। उसका 
यह अर्थ कदापि नहीं है कि सावंभौम सुख वैयक्तिक सुखका निराकरण 
करता है। बुद्धि बताती है कि व्यक्ति--जो विश्वका एक अंग होते 
हुए भी अपना निजत्व रखता है--का अपना सुख उसका चरम ध्येय है । 
साथ ही वह अनन्त भावजीवियोंके सुखका निराकरण नहीं कर सकता है 
क्योंकि विश्वमें वही एकमात्र भावजीवी नहीं है। अतः उसके लिए वास- 
विक रूपसे विवेकसम्मत यह है कि वह अपने सुखका दूसरोंके अधिकतम 
सुखके लिए, त्याग करे। जीवनका ध्येय एक ही है ओर वह सुख है। 
किन्तु बुद्धि बतलछाती है कि उस सुखको वेयक्तिक दृष्टिकोण और समष्टिक्ष 
दृष्टिकोणसे समझना चाहिये। उन दोनोंमे भेद नहीं है। दोनों ही समान 
रूपसे विवेकसम्मत हैं। सिरेनैक्स, ऐंपिक्यूरियन्स, मिल, बठलर आदिने 
बोद्धिक समानताके आधारको न समझ सकनेके कारण भेद देखा | यह उनकी 
भूल है | बुद्धि बताती है कि शुभ सुख है | सब आ्राणियोंका सुख गुणात्मक 
रूपसे समान ओर विवेकसम्मत है। जहाँतक उस सुखकी प्रापिका प्रश्न है, यह 
सच है कि सुख भलीभाौति तभी प्राप्त हो सकता है जब कि उसकी अथवा 
ध्येयकी प्रासिके लिए चेतन प्रयास नहीं किया जाय | सुखको खोजना 
उसे खोना है। व्यक्तिको चाहिये कि वह अन्य विपरयोंमें रुचि ले | सद्गुण, 
सोन्दर्य, स्वतन्त्रता आदि आदर्श विषयोंकों उन्हींके लिए खोजना विवेक- 
सम्मत है। सुखवादका आन्तरिक विरोध बतलाता है कि सदगुग आदिकी 
निःस्वार्थ खोज सुखप्राप्तिमें सहायक है। किन्तु फिर भी यदि हम मनुष्यकी 
उत्साहपूर्ण खोजेंके विभिन्न विषय्गोंके तुलनात्मक मूल्यके मापदण्डका पता 
लगायें, अथवा उन विषयोंका जो अपनी सीमाओंके अन्दर उसे आक- 
्िंत करते हैं तो मालूम होगा कि उनका मूल्य उनके सुखके उत्पादनकी 
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शक्ति (कम या अधिक मात्रा) पर निर्भर है। अन्तमें सिजविक कहते हैं 
"कि भावजीवियोंके परम शुभकी व्यवस्थित संगतिपूर्ण व्याख्या यही कह 
कर दी जा सकती है कि सार्वभोम सुख ही सामान्य ध्येय है। सामान्यबोधको 
यदि दार्शनिक सहजश्ञानवादकी कसोटीपर कसा जाय तो सुख ही सर्व- 
स्वीकृत ध्येय ठहरता है। अथवा सहजज्ञानवादकी प्रणालीके सुदृढ़ प्रयोग- 
का परम परिणाम सार्वभोम सुखवाद या उपयोगितावाद है ।./ 

““जीवनका ध्येय भावनात्मक ध्येय एवं सुख है | सुख शुर्भ है। व्यक्ति- 
योंके शुमका शञान बतलाता है कि वह समष्टिका सा्वभौम शुम ([०«। 
० ्िए८ा5थ 65००) है। व्यक्ति और उसके 
अनुभव उस शुभके निर्माणात्मक अंग हैं। मनुष्यका 
आत्म पशप, कत्तंव्य है कि वह शुभकी परम संख्यातक वृद्धि करे | 

उसके लिए. उन नियमोंके पालन करनेकी आवश्यकता 

कारिता मे सार्वशो भ 
«है जो अधिकतम परिमाणमें सावंभोम शुभके उत्पादन 

सहायक हों | सिजविक यहॉपर उन नियमोंकी ओरसे सावधान करते हैं 
जो कि सर्वसामान्यके बोधका समर्थन पानेके कारण प्रायः नेतिक लगते 
हैं। स्वतःसिद्ध नैतिक नियमोंके विधानकों समझनेके लिए दार्शनिक 
सहजज्ञान आवश्यक है। सामान्यबोधसुलम नैतिकताने ओर अधिकतर 
विचारकोंने उन नीतिवाक्योंकों स्वीकार कर लिया है जिनकी प्रामाणिकता 
छल्नामात्र है | ये नीतिवाक्य तथ्यकों समझानेके बदले उसे दूसरे शब्दोंमें 
कह देते हैं। स्टोइक्सका यह कहना कि बुद्धि प्रकृतिके अनुरूप कर्म करने- 
को. कहती है” और यह कि 'सदूगुणके अनुरूप कर्म करना है, व्यावहारिक 
यथार्थ ज्ञान नहीं देते | दार्शनिक सहजज्ञानवाद ऐसी अ्रमपूर्ण पुनरुक्तियोंसि 
ऊपर है। वह उन परम व्यावहारिक नियमोंको देता है जिनकी सत्यता उनकी 
स्पष्ट व्याख्या व्यक्त कर देती है। यह तत्कार नहीं बताया जा सकता 
कि विशिष्ट कर्मोके औचित्यंको कैसे निर्धारित किया जाय क्योंकि उनका 
स्वरूप गूढ़ और क्षेत्र सार्वमीमिक है। चिन्तन, मनन, आलोचनात्मक 
परीक्षण द्वारा ही विशिष्ट कर्तव्योंकी समझा जा सकता है। स्वार्थ ओर 


सुखवितरणकी 
समस्या : न्याय, 
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परमार्थके प्रसनको देवी आदेश” (ईश्वरशान), सहानुभूति), 'सामाजिक 
स्वास्थ्य आदिकी धारणाएँ हल नहीं कर सकतीं | नैतिक सहजज्ञान' 
अत्यन्त स्पष्ट रूपसे उस कठिनाईको सुलझा देता है। सिजविकके अनुसार 
सामान्यबोधके परीक्षण ओर सहूजज्ञान द्वारा स्वतःसिद्ध और अकास्थ 
नैतिक नियमोंको प्रास कर सकते हैं। भावना द्वारा दिये हुए «पके 
लिए बुद्धि नियम देती है | यह जीवनमें व्यवस्था स्थापित करती है । सिंज- 
विक यह कहते हैं कि जब अत्यन्त स्पष्ट और निश्चित सहजलब्ध नेतिक 
नियमोंपर चिन्तन करता हूँ तब मुझे जितने स्पष्ट ओर निश्चित रेखा गणित 
या गणितके स्वतःसिद्ध वाक्य छूगते हैं उतने ही स्पष्ट और निश्चित, 
निःस्संदेह, यह भी लगता है कि भेंरे लिए यह उचित और बौद्धिक है कि 
मैं दूसरोंके प्रति वैसा ही व्यवहार करूँ जैसा कि में समान परिस्थितिमें 
सोचता हूँ कि मेरे प्रति होना चाहिये, और मुझे वही करना चाहिये जो 
सार्वमीम शुभ या सुखका उत्पादन करे। यह सिजविकको न्याय या 
समानताका स्वत+सिद्ध सिद्धान्त ([#6 बचाए ०० [प्रश्ञांट० 0 
हद 9) देता है। न्यायका अर्थ कैवछ नियमके अनुसार कर्म करना 
नहीं है [ वह उससे भी व्यापक तथा समानताका पोषक है | न्याय अन्ध- 
समानतामें विश्वास नहीं करता | उसकी समानता निष्पक्षताकी सूचक है। 
मनुष्यमें उचित कर्म करनेकी इच्छा है। जब वह किसी कर्मको अपने 
लिए. उचित निर्धारित करता है तब वह अप्रत्यक्ष रूपमसे उस कमंको वैसी 
ही परिसख्थितिमें अपने समान सभी व्यक्तियोंके लिए. उचित निर्धारित करता 
है। न्यायका सिद्धान्त उसे बताता है कि सामान्य नियर्मोके आरोपणके 
लिए निष्पक्षता अनिवार्य है। वह बताता है कि व्यक्ति समान हैं ओर एक 
ही वर्गकी समग्रताके अंग हैं । व्यक्तिका सम्पूर्ण शुभ उस वर्गकी समग्रताके 
शुभको प्रस्तुत करता है। न्याय बताता है कि व्यक्ति अथवा जातिके सम्पूर्ण 
सुख अथवा अधिकतम सुखको अपना लक्ष्य बनाना चाहिये तथा जीवनके 
सब क्षणोंकों समान महत्व देना चाहिये। व्यक्तियोंकी उनकी अधिक या 
क्रम सुख भोगनेकी योग्यताके अनुरूप सुख भोगनेका अवसर मिलना 
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चाहिये | सिजविकम दूसरा नीतिवाक्य बौद्धिक आक्मप्रेम या व्यावह्मरिक 
विवेक (रिव्ित0परण 58९॥-]०ए९ 0 शिप्तेध्व८०) का मिलता है। इसके 
अनुसार व्यक्तिको अपने शुभकों ध्येय बनाना चाहिये। व्यक्तिको अपने 
चेतन जीवनके सब अंगोंको निष्पक्ष रूप़से समान महत्व देना चाहिये । 
आगामी प्रत्येक क्षणकोी उत्तना ही महत्व देना चाहिये जितना कि वह 
वैर्तमानको देता है। क्षुद्र वर्तमान सुखकों मविष्यके अधिक सुखके बदले 
नहीं चुनना चाहिये ओर न निश्चित वर्तमान सुखकों अनिश्चित भविष्यके 
सुखके लिए ही छोड़ना हक ये। सुखकों चुनते समय मलीभॉति हित- 
अहितको समझ लेना चाहिये। अपने जीवनकी कार्य-कलापोंकों निष्पक्ष 
रूपसे समझना, अपना सुख चुनते समय वर्तमान और हक खोंको 
बराबर मूल्यवान्‌ मानना, यह बौद्धिक आत्म-प्रेमका सन्देश है। यदि 
: सिरेनेक्सके सिद्धान्तकों स्वीकार करें तो भावना वर्तमान जीवनको ही सब- 
कुछ मानती है किन्तु सिजविकके अनुसार जीवनमें बुद्धिके स्थानकों नहीं 
भूलना चाहिये | बुद्धि ही जीवनमें सुखका उचित वितरण करती है... 
व्यक्तिकों समस्त जीवनके सुख अथवा पूर्ण छुमकी खोज करनी चाहिये | 
जब हम व्यक्तिक पूण शुभके बारेमे सोचते हैं तो हमें तीसरा नीतिवाक्य 
मिलता दे | यह बौद्धिक परोपकारिताका स्वतःसिद्ध कथन (]]6 25॥0॥0 
0 रिक्वा7049| 2९7०४०।९॥८९) है | व्यक्तियोंके शुभकी तुलना और 
उनका जोड़ 'सावभोम शुर्भा को घारणाकों देता है। समग्रता ओर उसके 
शोका सम्बन्ध यह बतलाता है कि विश्वके दृष्टिकोणसे किसी एक व्यक्ति- 
'का सुख वैसा ही है जेसा कि किसी अन्य व्यक्तिका | अन्य व्यक्तियोँकी 
पतुलनामें किसी व्यक्तिके सुखको तभी महत्व दे सकते हैं. जब कि उससे 
अधिक सुख प्राप्त होनेके असाधारण कारण हों। बुद्धि बतलाती है कि 
व्यक्तिके जीवनका ध्येवब उसंका अपना ही सुख नहीं है वरन्‌ सामान्य सुख 
'है। बुद्धि स्वार्थ ओर परमार्थकों युक्त करती है। सिजविक मिलकी भाँति 
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खुद्धिक लिए प्रत्येक व्यक्ति भावजीबी है। प्रत्येककों सुख भोगनेका अधि- 
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कार है। बुद्धिके सम्मुख 'मेरा-तेरा'का भेद नहीं है। प्रत्येक सार्वमोौम 


भा बट 


जुभका अंग है। उसके सुखका उतना ही महत्व है जितना कि किसी दूसरे 
आअंगका | वेंयक्तिक ओर सामाजिक सुख दोनोंकी समान रुपसे वृद्धिकी 
आवश्यकता है | बुद्धि बतल्वती है कि व्यक्तिका सुख उसके लिए प्रमुख 
रूपसे शुभ है । इससे यह उपलक्षित होता है कि दूसरोंका शुम भी समान 
महत्वका है | ० 
'“सिजविक यह सोचते हैं कि न्याय, आत्म-प्रेम और परोपकारिता स्वत:- 
सिद्ध हैं। बुद्धि उनका अनुमोदन करती है। ये सिद्धान्त समग्रता ओर 
अंशोंके सम्बन्धनी अथवा अंशॉके पारस्परिक सम्बन्धको 
व्यक्त करते हैं ओर उन्हींपर आधारित हैं | ये बतलाते 
हैं कि बौद्धिक प्राणीके लिए. समस्त जीवनके सुखके. 
सम्मुख क्षणिक सुख ठुच्छ है; विश्वकी दइृष्टिसे व्यक्तिविशेषका सुख जन- 
सामान्यके सुखसे तुच्छ है। सिजविक बुद्धिकी सहायतासे मानृव-जीवनको 
संगतिपूर्ण इकाईके रूपसे देखना चाहते हैं एवं स्वार्थ और परमार्थमें ऐक्य 
स्थापित करना चाहते हैं। वह कहते हैं कि नीतिशांस्रकी सबसे गूढ़ 
समस्या स्वार्थ ओर परमार्थकी है। आत्म-सुख ओर पर-सुखके द्वैतको 
वे बुद्धिकि सेतुसे मिलाते हैं। उनके अनुसार दोनों प्रेरणाओंमें संगति: 
स्थापित करना तर्ककी आवश्यक मान्यता है और इस संगतिकों सम- 
झानेके लिए वे कहते हैं---“में स्पष्ट ओर निश्चित रूपसे देखता हूँ क मुझे 
दूसरोंके प्रति वही व्यवह्यर करना चाहिये जो में अपने लिए चाहता हूँ ।” 
बुद्धि बताती है कि व्यक्तिका सुख उसके लिए प्रमुख शुभ है। बुद्धि यह 
भी बताती है कि सामान्य सुखकोी वृद्धि करनी चाहिये। यह दूसरा सत्य 
प्रथम सत्यका खण्डन नहीं करता | व्यक्तिके लिए उसका सुख ही शुभ है। 
बुद्धिके इन दो आदेशोंको वे व्यावहारिक बुद्धिका देत! (90४7 ०0 
?:०2०४८०| ९४४०॥) के नामसे संमझाते है। व्यावहारिक बुद्धिका यह 
द्वेत स्वार्थ ओर सदगुणमें सामझस्य स्थापित करता है। बौद्धिक आत्म-प्रेम 
और बोडिक परोपकारिता, दोनोंकों वे समान रूपसे वांठनीय तथा विवेक- 


व्यावहारिक 
बुद्धि 
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सम्मत कहते हैं । उन दोनोंको बौद्धिक संबर्ल देकर वे यह समझाते हैं कि 
देवी आदेश, सहानुभूति, विचार-साहचर्य आदि द्वारा व्यक्ति ओर समाजके 
शुभमें सामझ्ञस्य स्थापित नहीं किया जा सकता | वह यह मानते हैं कि 
समाजकीे लिए व्यक्तिको कल्याणप्रद उच्च भावनाओं तथा सहानुभूतिके 
द्वारा ऐसी शिक्षा देनी चाहिये कि उसकी उन इच्छाओंको प्रोत्साहन मिले 
जो सामान्य सुखके उत्पादनमें सहायक नियमोंका पालन करनेके लिए उसे 
प्रेरित करें। वेसे, व्यक्तिका व्यावहारिक विवेक उसे उन कर्च॑व्योंका 
पालन करनेके लिए निश्चित रुपसे प्रेरित करता है जिनका कि आत्म- 
स्वार्थसे विरोध नहीं है। ऐसी स्थितियों बहुत कम होती हैं. जहाँ स्वार्थ 
ओर कर्त्तव्यमें भेद दीखता है और जहाँ स्पष्ट विरोध आ जाता है वहाँ 
व्यावहारिक विवेक निक्तिय प्रढ़ जाता है। वह विशिष्ट मार्गको अपना नेक 
लिए प्रेरित नहीं कर सकता | वह अपने बनाये हुए दो मार्गो्में बैंट जाता 
है | ऐसी (स्थितिमें स्वार्थ ओर कर्त्तव्यके विरोधकों, तुलनात्मक दृष्टिसे 
अध्ययन कर, दूर करना पड़ेगा | ठुल्नात्मक दइृष्टिसे जो अधिक प्रभावशाली 
हो उसे स्वीकार करना होगा | 


सहजज्ञानवादी उपयोगितावादके साथ 
सुखवादकी आलोचना 


सिजविकके सिद्धान्तमें नेतिक निष्ठा मिलती है। वे मुक्त हृुदयसे सच्चे 
नेतिक नियमोंकोी समझानेके लिए उद्यत हैं, जिनके लिए उन्होंने गम्भीर 
आलोचनात्मक पद्धतिको अपनाया है | उत्तर-प्रत्युत्तर 
द्वारा नैतिक प्रद्नोंकी गहराई ओर व्यापकता दोनोंकों 
ही समझना चाहा है। विभिन्न सिद्धान्तोंका परीक्षण 
करके उन्होंने नेतिक सत्यकों समझनेकी चेश की है। अपने सिद्धान्तका 
प्रतिपादन करते समय एक ओर तो व्रे कांटके निष्पक्षता (समानता) के 
सिद्धान्तसे प्रभावित हुए हैं, दूसरी ओर बय्लरके आत्मप्रेम और तीसरी 
ओर उपयोगितावादसे | इन तत्वोंकी एकताके सॉँचेमें ढालनेके लिए 





के आजधेक्राक)ी 


सिजविकके 
सिद्धान्तका मूल्य 
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उन्होंने सामान्यबोधकों सहजज्ञानवादकी कसोटीपर कसां। महत्‌ दार्श- 
निक चिन्तनकी तूल्किको इस मिश्रित रंगमें डुबोकर उन्होंने जिस नैतिक 
सत्यका चित्र बनाया है वह अपनी सर्वग्राही प्रवृत्तेकि कारण अपना 
सनन्‍्तुलन खो बेठा है। इसमें संदेह नहीं कि सिजविकका सिद्धान्त 
पूर्ववर्ती नैतिक सिद्धान्तोंसे अधिक व्यवस्थित, व्यापक तथा गूढ़ है | फिर 
भी यह मानना पड़ेगा कि जिस गम्भीर सतकताके साथ तथा नेतिक 
पूर्वप्रहोंसे मुक्त होकर, वे अपने दर्शनका प्रारम्भ करते हैं और उसके 
विभिन्न विषयोँ ओर सूक्ष्म पहलुओंको उठाते हैं, अन्तमें वे अपने 
विचारोंके पारस्परिक विरोधोंके कारण पाठकोंको उतना ही निराश भी 
कर देते हैं | 

दार्शनिक सहजज्ञानवादकोीं माननेके कारण वे यह स्वीकार करते हैं 
कि नैतिकताका आधार बोद्धिक या अनुभवनिरपेक्ष निर्णय है। जहाँतक 
व्यक्तिके नेतिक कर्मकी प्रेरणाका सम्बन्ध है, सिजविक 
सहजज्ञानवादी' या “ुद्धिवादी' हैं। वे सुखवादी 
वहींतक हैं जहातक कि उनकी परम या सार्वमोम 
शुभक स्वरूपकी धारणाका प्रश्न है और तदनुसार ही उनके नेतिक माप- 
दण्डका दृष्टिकोण है | वास्तवमें उनका सिद्धान्त बुद्धिवाद और सुखवाद 
अथवा सहजज्ञानवाद और उपयोगिताबादका असंगतिपूर्ण मेल है। वह 
इन दोनोंके विरोधकों दूर नहीं कर पाया। सुखवाद और बुद्धिवादकी 
तार्किक अनुरूपताकों सिद्ध करनेके प्रयासमें सिजविक असफल रहे | उनके 
सिद्धान्तकी मूल कठिनाईका तब पता चलता है जब कर्त्तव्यकी बौद्धिक 
धारणा (परमार्थ) और मनुष्यके वास्तविक शुभ (स्वार्थ) के सामझस्य- 
की व्यावहारिक कठिनाई उत्पन्न होती है। “व्यावहारिक विवेकका द्वैत' 
स्वार्थ ओर परमार्थक्र वृत्तमें घूमता है। सुखबादकों माननेपर परोपकारिता- 
के उच्च आदरशंकों प्राप्त करना, समतरू भूमिमें चक्कर रूगाकर पर्व॑त- 
शिखरपर आरूद होनेके समान असम्भव है | 
१, २६७॥००७--स्‍॥6 7|॥९07ए7 07 (5008 & एछज्ा, ४० 4 70-53. 


स्वार्थ-परमार्थ का 
अनमेल मिलाप 
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सिजविकने वांछनीय' चेतंनाकी स्थितिको परम स्थिति माना है| 
वांछनीय चेतनासे उनका अमिप्राय सुखकी चेतनासे है। वह जीवनकैे' 
ध्येयकों भावात्मक मानते हैं ओर उस मानसिक' 
सत्यको मूल जाते हैं कि मनुष्यकी आत्मा त्रिगुणा- 
त्मिका है। मानव चेतनाके तीन अंग हैं--विचार, भावना ओर संकव्प [ 
ये अंग अपनी विशिष्टता रखते हुए मनुष्यकी चेतनामें घुले-मिले हुए हैं । 
इनको समझना, एक ही सत्य--चेतना--को भिन्‍न दृष्टिकोणोंसे समझना है | 
चेतनाकी एक ही स्थितिकों भावना, संकल्प और विचारकी दृष्टिसे देखा जा 
सकता है | किसी इच्छाके प्रादुभाव होनेपर जब हम उसे विषयीके अनुभवको 
विशिष्ट स्थितिके दृशष्टिकोणसे देखते हैं, तो वह भावना है ; जब इच्छाके 
विशिष्ट ध्येयके दृष्टिकोणसे देखते हैं, तब वह विचार है; ओर ध्येयकी 
प्राप्तिके रूपमें या इच्छाके क्रियात्मक रूपमें, वही संकल्प है। चेतनाकी 
स्थिति बिना इन तीनोंके सम्मिश्रणके सम्भव नहीं | यह अवश्य है कि किसी 
विशिष्ट क्षणमें किसी एक अंगकों अधिक महत्व दे दें, पर वह अंग अपने 
अन्दर अन्य दो अंगोंका समावेश किये रहता है। उन अंगॉका पूर्ण 
विभाजन असम्भव है | किसी एक अंगकों यदि अन्य अंगोंसे असम्बद्ध 
करके समझना चाहें तो ऐसा प्रयास उस अंगकों निरर्थक बना देगा। ये 
एक दूसरेसे सम्बद्ध होकर ही बोधगम्य होते हैं। सिजविकने सुखवादी श्रान्त 
घारणाकों अंगीकार करके भावनाका स्वतन्त्र अस्तित्व मान लिया | उन्होंने 
यह स्वीकार कर लिया कि वांछनीय चेतना या अनुभवका अनिवार्य 
निर्माणात्मक अंग सुख है ओर इसलिए सुख ही अनुभवकी वांछनीयताके 
मूलमें है । इस भाँति वह त्रिरूपात्मिका चेतनाके कैवछ एक अंग--भावना 
--को महत्व देते हैं। चेतनाको उसके अन्य दो निर्माणात्मक अंगौंसे 
अलग करना वैसा ही है जेंसा कि रस्सीकी तीन डोरियोंसे उसकी दो 
डोरियोंको अछ्ग करना । ये अंग आपमसूमें अप्रथक्‌ हैं। आपसमें मिलकर 
ही ये चेतनाकी स्थितिको उत्पन्न करते हैं। कोई एक अंग बिना अन्य 
दो की सहायताके निरर्थक है। चेतनाकी शुम अथवा अशुभ स्थिति उन 


चेतनाका स्वरूप 
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तीनोंकी सूचक है | सुख अपने आपमें न शुम है और न अश्ुम है। वह 
अर्थद्वीन और मूल्यरहित है | सुखवादी सुखको अन्य अंगोंसे प्रथक्‌- करके 
उसे शुभ कहते हैं | वे यह भूल जाते हैं कि सुखका सदैव एक विशिष्ट 
अर्थ या भाव है | यह भाव, विचार ओर संकव्पसे युक्त होकर ही सार्थक 
अथवा अर्थगर्मित होता है। कमसे-कम बौद्धिक प्राणियोंमें उस अर्थ अथवा 
भावके कारण ही चेतना सुखप्रद या दुःखप्रद प्रतीत होती है। नीतिशाज् 
उस चेतनाका मूल्यांकन करता है जो बुद्धि, भावना, संकल्पका योग 
है; जो अर्थगर्मित है, अर्थदीन नहीं । मनुष्यको आत्म-सन्तोषकी स्थिति 
उसकी पूर्ण चेतनाकी स्थिति है। चेतना त्रिरूपात्मिका है; मनुष्यके लिए 
आदर्श स्थिति वह है जहाँ उसके स्वभावके तीनों तत्वोंका आदर्श 
रूपसे समीकरण हो । आत्म-सन्तोष उस आत्माका सनन्‍्तोष है जो तीन 
तत्वॉँका योग है | ऐसी आत्मांका ध्येय सुख नहीं है, किन्तु पूर्णता है। 
चेतनाकी उच्च एवं पूर्ण स्थिति उसे सुख देती है। सुल्च मान्युताका भाव 
है, न कि स्वयं मान्यता है । 

सिजविक इस विरोधपूर्ण उक्तिकों मानते हैं कि बुद्धि उस शुभका 
अनुमोदन करती है जो अबोद्धिक है। वे यह भूल जाते हैं कि वह 
अबोडिक ध्येय उस आत्माको तृप्त नहीं कर सकता 
जो बौद्धिक ओर अबौद्धिक दोनों है । यह पूर्ण आत्म- 
सन्‍्तोष नहीं दे सकता। सुखवादका इतिहास इस तथ्य- 
का स्वयं प्रमाण है कि झुद्ध इन्द्रियपरक नीतिशास्त्र नहीं ठहर सकता है | 
एंपिक्यूरसने बुद्धिकी आवश्यकताकों माना था और सिजविक तो यह कहता 
ही है कि बिना बोद्धिक आधारके उपयोगितावाद नहीं ठहर सकता | यह 
सत्य है कि अपने-आपमें भावना अन्धी है | वह मानव जीवनको -सुनिर्देशित 
नहीं कर सकती । न तो वह व्यक्तिके जीवनमें संतुलन स्थापित कर सकती 
है ओर न उसके और समाजके बीच | बिना बोद्धिक संघगटनकी शक्ति 
रूपी सेतुके भावनामय जीवन नदीके टूटते हुए कगारोंकी भाँति मूल्यरहित 
है | सिजविक बुद्धिको नियामक तत्वके रूपमें मानता है किन्तु ध्येयको 


ध्येय बोद्धिक हे, न 
कि भावनात्मक 
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भावनात्मक कहकर अपने पूर्वकथनका खण्डन भी कर देता है। यह अवश्य 
है कि इन्द्रियों ही नेतिकताका आधारतत्व हैं पर नैतिकता इस सत्यपर 
निर्मर है कि भावनाओंका संघटन ओर उन्नयन सम्भव है। नेतिक जीवन 
बुद्धि द्वारा सुनिर्देशित जीवन है। नैतिक दृष्टिसे मनुष्यका बौद्धिक शुभ वही 
है जो उसकी सम्पूर्ण आत्मा--बुद्धि और भावना--को सन्तुष्ट करता है| 
शुभ जीवन विरोधी तत्वोंके सामझस्यका जीवन है।. सामजस्यकी कुंजी 
बुद्धिके पास है, न कि भावनाके पास । भावनाओंके अपरिपक्व उपादान 
एवं अव्यवस्थित रूपको व्यवस्थित तथा संघटित करनेकी शक्ति बुद्धिके 
पास है | वही उनका संघटन तथा एकीकरण करती है| इन्द्रियाँ नैतिक 
जीवन ओर जीवन दोनोंका ही अनिवार्य अंग हैं | बिना इन्द्रियोंके जीवन 
आकर्षणरहित तथा यंत्रवत्‌ है। वह रहने योग्य नहीं है | किन्तु इन्द्रियोंको 
'जीवनका मूल्य बुद्धिके ही सहयोगसे प्राप्त होता है। अथवा बुद्धि और 
भावना एक्क दूसरेकी पूरक हैं। सुखवादी इस सत्यकों समझानेके बदले 
'एकांगी हो गये हैं और सिजविक भी इस दोषसे मुक्त नहीं है । 

भावनाओंकों परम महत्व दे देनेके कारण एवं परम ध्येय (शुभ) को 
भावनात्मक मान लेनेके कारण सिजविक प्रयास करने पर भी स्वार्थ- 
परमार्थके प्रश्नको हल नहीं कर पाया | कमसे-कम, 
यदि भावजीवीको नहीं तो बुद्धिजीवीकों यह समझा 
सकते हैं कि परम ओर वस्तुगत रूपसे उसका व्यक्तिगत 
सुख समष्टिके सुखसे अधिक महत्वपूर्ण नहीं है क्योंकि 
उसका सुख भी सामाजिक संघटनपर ही निर्भर है। 
भावनात्मक ध्येयको माननेके कारण उसके “व्यावह्रिक बुद्धिका द्वैत' 
उसे दो दृष्टिकोण देता है,--एक, व्यक्तिका दृष्टिकोण या आत्म-प्रेमका 
दृष्टिकोण और दूसरा, विश्वका या पराथका दृष्टिकोण । वस्तुगत साव॑भोम 
शुभकी स्थापना बुद्धि ही कर सकती है । उसीसे यह ज्ञात होता है कि 
व्यक्तिका वास्तविक शुभ परार्थ-शुमका अंग है, उसका विरोधी नहीं | 
व्यक्ति और समाज, दोनोंका शुम अनन्य रूपसे परमशुभमें निहित है । 


आुभके वस्तुगत 
ओर गुणात्मक 
भेदकी नहीं 
'समझा पाये 
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जीवनके ध्येयको भावनात्मक कहकर, सिजविकने नैतिकताकों सुखप्रामतिका 
आधार मान लिया है। नेतिकता केवल सुखोंकी प्राप्ति नहीं है। वह यह 
जानना चाहती है कि उचित रूपसे सुखी होना क्या है ओर किस समय, 
किस विषयसे, किस सीमातक सुखी होना उचित है | नेतिकता वस्तुपरक 
और सार्वभौम है। वह व्यक्तिकी आत्मगत भावनाओंतक सीमित नहीं 
है | नैतिकता परम शुभके उस म्ापदण्डकी खोजती है जो रुचिके परम 
योग्य है, न कि वह जो मनुष्यकों रुचिकर है। वह बतलाती है कि 
विषयीका विषयके प्रति, आत्माका अनात्माके प्रति, व्यक्तिका विश्वके 
प्रति क्या भाव होना चाहिये। यह मानव-चेतनाके आत्मगत ओर वस्तु- 
गत दोनों पक्षोंकी समझना है। किन्तु वस्तुगतको बुद्धि ही समझा सकती 
है। सिजविक उस वस्तुगत पक्षको समझनेपर भी बुद्धिकों ह्यूमकी भाँति 
वासनाकी दासी' ही मानता है। ध्येयका विषय बुद्धिकी अभिव्यक्ति है | 
बुद्धि द्वारा अनुमोदित ध्येय ही शुभक वस्तुगत स्वरूपकों समझा सकता 
है | इसमें सन्देह नहीं कि सुख शुभका अंग तथा उसका आत्मगत रूप 
है | जब व्यक्ति शुभको चुनता है तब वह उसे अवश्य सुख देता है। सुख- 
वादी सिद्धान्त शुमके आत्मगत रूंपतक ही सीमित है। उसके वस्तुगत 
रूप (शुभका क्‍या विषय है) को न तो सुखवादी स्वयं समझे ओर न. 
समझा ही सके । इसका कारण यह है कि उन्होंने नेतिक विश्वका आधि- 
पत्य भावनाकों दे दिया। सुखवादके अनुसार उसीके लिए सब कुछ 
किया जाता है। वहीं ध्येयको निर्धारित करती है ओर उसीको सम्राटका 
गौरव प्राप्त है। वास्तवमें यह प्रभुता बुद्धिकी है। वही चयनके वास्तविक 
विषयके स्वरूपको निर्धारित करती है कि किसे चुनना चाहिये एवं किस 
ध्येयको प्रात करना उचित है। वह नेतिक मान्यताओँको निर्धारित कर, 
उनका वर्गीकरण करती है। नेतिक विश्व मान्यताओंकी एक श्रेणी है। 
मनुष्योंकी रुचियोंकी उनके विषयोके अनुरूप ही उच्च अथवा निम्न माना 
गया है। नेंतिक चिन्तन द्वारा रुचियोंके वस्तुगत कैन्द्रकों समझनेका 
प्रयास तथा उनका मूल्यांकन किया जाता है। सुखवादी इस प्रयासमें: 
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भी असफल रहे | सुखबाद अपने बुद्धिवादी रूपमें भी उच्च ओर मिम्न 
श्रेणीके सुखकों नहीं समझा पाता। वह अधिकतम परिणामक सुखकों 
समझाता है। नेतिकता सर्वश्रेष्ठ शुभकों समझना चाहती है, वह उस 
विधानको निर्धारित करती है जिसमें गुणोंके आधारपर विभिन्न शुमोंका 
वर्गीकरण किया जाता है | उसका सम्बन्ध गुणसे है, न कि भात्रासे | सुख- 
बाद श्रेष्ठताके बदले परिमाणकों महत्व देता है। सिजविकके आत्म-प्रेम, 
परोपकारिता ओर न्यायकी नियम परिमाणकों महत्व देनेवाले नियम हैं । 

सिजविकने अन्य सुखवादियोंकी भाँति चरित्रकी अपूर्ण व्याख्या की 
है ॥ चरित्र ओर आचरणको भिन्न मानकर उसने चरित्रकों अप्रमुख तथा 
आचरणको प्रमुख माना है ओर उसीको नैतिक निर्णयका 
विषय चुना है। उसके अनुसार वही आचरण ओर कम 
उचित है जिसका परिणाम सुखप्रद है ; जो परिस्थिति- 
विशेषमें झपने या दूसरोंके लिए. अधिकतम सुख प्रात करता है। कर्मका 
बाह्यरूप (परिणाम) महत्वपूर्ण है। प्ररणा, उद्देश्य, चरित्र आदिका नैतिकता- 
से प्रत्यक्ष सम्बन्ध नहीं है। थे परिणामसे संयुक्त होकर ही नेतिक मूल्य 
रखते हैं । ज्ञान, सदगुण, झुभसंकल्पशाक्ति आदि सब ध्येय(सुख)की 
प्राप्तिके लिए साधनमात्र हैं । सदगुण अपने-आपमें शुभ नहीं है, वह सुख 
प्राप्तिका सहायक है। वास्तवमें वह व्यावसायिक बुद्धि है। किन्तु नेतिक 
चेतना बतलाती है कि सदूगुण अपने-आपमें शुभ है। वही व्यक्ति सदृगुणी 
है जो बोंद्धिक आदर्शके अनुरूप अपनी इच्छाओंको बुद्धि द्वारा नियमित 
रखता है। सदगुण चरित्रकी पूर्णता है। वह अपने-आपमें साध्य है, साधन 
नहीं । विशिष्ट चरित्रकी प्राप्ति ही नेतिक ध्येय है। चरित्र मनुष्यके पूर्ण 
व्यक्तित्वकों अभिव्यक्ति देता है। अतः मनुष्यका परम ध्येय न तो कैब 
बोद्धिक स्थितिकी प्राप्ति है और न कैवल भावनात्मक ; वह संकव्पशक्तिकी 
वह स्थिति है जो अपनेमें उन दोनोंका -समावेश करती है | उस रूपमें वह 
क्रियात्मक है। चरित्र ओर आचरण एवं कर्म अभिन्‍न हैं। यह कहना 
मूर्खता है कि चरित्र आचरणके लिए साधनमात्र है। यह उल्टी व्याख्या 


चरिन्रकी अपूर्ण 
व्याख्या 
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करना है। पहले चरित्र है, फिर वही करत्ताके रूपमें अभिव्यक्ति पाता है ! 
सच तो यह है कि कर्म और कर्ता, आचरण और चरित्र एक हीहैं। 
नैतिक दृश्सि चरित्र ही सब-कुछ है, उसकी पूर्णता ही परम ध्येय है। आच- 
रणका महत्व गौण है, वह चरित्रको व्यक्त करता है। अथवा वह नेतिक 
कर्म जो चरित्रसे एकरूप है, अपने आपमें पूर्ण है; किसी ध्येयके लिए 
साधन नहीं है | 

सुखबादियोंने नेतिक ध्येयकों सुख (]०४४प०९०) और आनन्द 
(प्र०एए/॥०३३) शब्दोंके द्वारा समझाया है। इन्हें वे पर्यायवाची मानते 
हैं | अरघ्तूने इसपर अच्छी तरह प्रकाश डाला है कि 
सुख ओर आनन्द एक नहीं हैं । उसने कहा कि इसमें 
मतभेद नहीं कि ध्येय आनन्द है; किन्तु आनन्दकी परिभाषामें 
अवश्य मतभेद है। कुछ लोगोंने आनन्दकी व्याख्या सुखके अर्थमें 
की है जो अनुचित है।' सुख वह भावना है जो विशिष्ट ड्रच्छाओं, 
सहजप्रव्ृत्तियोँ तथा आवेगोंकी सन्त॒ुष्ककि साथ रहता है। “आनन्द 
वह भावना है जो उस बोधके साथ आता है जो कि क्षणिक इन्द्रिय 
सुखोंकी पूर्तिक अतिरिक्त उनको सन्तुष्ट न कर सकनेकी असफलता 
अथवा अस्वीकृषतिके दुःखके साथ होते हुए भी साधारणतः आत्माकी 
समग्रताकी पूर्ति करता है |” ,सब इच्छाओंकी सामझ्स्यपूर्ण प्राप्ति ही 
आनन्द है | वह आत्म-प्राप्ति ($८!।-८०।४४४०॥) की स्थिति है। इसे 
ही ग्रीन आत्म-संतोष (8९|(-5४४४६०८४४०॥) की स्थिति कहता है। उसे 
प्राप्त करनेके लिए व्यक्ति अधिकतम परिमाणके सुखके प्रति उदासीन 
होकर असह्य कष्ट उठाता है। आनन्द अपने-आपमें कल्याण (४०३१८) 
का सूचक है| यह कल्याण भावजीवीका कल्याण नहीं, सम्पूर्ण आत्माका 
कल्याण है | सुखवादियोंके अनुसार सुख भावनाओं ओऔर इच्छाओंकी 
तृप्तिका सूचक है । इस अर्थमें वह क्षणिक और सापेक्ष है | उसका सम्बन्ध 
विशिष्ट कर्मसे है । आनन्द समग्र सक्रिय आत्मा (0४) १०४४८ ४८९०) 

4. स्योरहेड, पू० १०९, 


सुख ओर आनन्द 
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का कल्याण है। वह नित्य ओर सार्वभोम है। उसका ध्येय. कैवल भाव- 
नात्मक सुख नहीं, किन्तु बोद्धिक सुख भी है |. वह सम्पूर्ण आत्मा एवं 
उस कर्मरत संकल्पशक्तिका कल्याण है जो बुद्धि और भावनाका योग है। 

जीवनका ध्येय आत्मसन्तोष या आत्मकल्याण है | वह सुखद अवश्य 
है, किन्तु सुख नहीं है । सिजविकने अन्य सुखवादियोंकी भाँति सुखद और 
सुखको एक ही ले लिया | वे मिलकी उस भूलसे अपनेको मुक्त नहीं कर 
पाये जिसके कारण वह कहता है कि शुभ सुखद है इसलिए. वह सुख 
है ।! सिजविक अथवा अन्य सुखवादियोंके विरुद्ध प्रश्न यह उठता है. कि 
क्या सुख ही एकमात्र वांछनीय ध्येय है ? क्‍या वस्तुओंका मूल्य इसपर 
निर्भर है कि वे सुखके उत्पादनमें कितनी सहायक हैं ? मनुष्यका वास्त- 
विक स्वरूप क्या है? उसकी श्रेष्ठता और गौरवका आधार क्‍या है ! 
उसके जीवनमें सुखका कया स्थान है ? उस शुभका क्या स्वरूप है जिसे 
ग्राप्त करना उसके लिए उचित है £ प्राचीन सुखवादने जीवनके ध्येश्वको 
समझना चाहा किन्तु अवाचीन सुखवादने उस ध्येयकों स्वीकार करते हुए 
कत्तंव्यके प्रश्नको भी उठाया। मूल्तः दोनोंका प्रश्न एक ही है। दोनोंने 
जानना चाहा कि जीवनमें सुखका क्‍या स्थान है। वास्तवमें चरम 
च्येयका प्रश्न आत्माका प्रश्न है। उस आत्माका क्‍या स्वरूप है जिसकी 
यूर्णता ओर कल्याणके लिए प्रयास किया जाता है ! मनुष्यकी वास्तविक 
रुचि क्‍या है ? उसे किन वस्तुओं में सुख लेना चाहिये ? शुभका क्‍या 
स्वरूप है--बोद्धिक या भावनात्मक ! सुखवादियोंने मनुष्यको भावजीबी 
मानते हुए सुखको शुभ कहा है। उन्होंने विभिन्न नियर्मोंकी, कर्मोंके 
ओ चित्य-अनोचित्यकी, कर्त्तव्य-अधिकार एवं मानव जीवनके सम्पूर्ण कार्य- 
कल्मपोंकी व्याख्या इसी आधारपर को है। वस्तुओंका मूल्य उनकी सुखो- 
त्पादन शक्तिपर निर्भर है। सद्गुण, ज्ञान, शुम और चरित्र आदि सुखके 
लिए साधनमात्र हैं ओर अपने-आपमें मूल्यरहित हैं | इसमें संदेह नहीं कि 
परम ध्येयकी ऐसी स्पष्ट स्वाभाविक व्याख्या प्रथम दृष्टिमें आकर्षक लगती 
है। यही कारण है कि कई प्रबुद्ध विचारकों-पैले, बैंथम, मिल; स्पेंसर, 
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सिजविक आदि--का ध्यान इस ओर आदक्ृष्ट हुआ ओर उन्होंने सुखको 
पूर्ण आधिपत्व देना चाहा। किन्‍्ठ आत्माके भ्रान्तिपूर्ण मनोवैज्ञानिक ज्ञानको 
अपनानेके कारण एवं उसके गूढ़ दार्शनिक रूपको नहीं समझ सकनेके 
कारण उनका सिद्धान्त खण्डनीय और असिद्ध हो गया। उसने अपनी 
दुर्बलताओँको स्वयं व्यक्त कर दिया। मिल ओर सिजविकके सिद्धान्तकी 
असंगतियाँ उसका स्पष्ट प्रमाण हैं | सिजविकने उसे बौद्धिक आधार देनेका 
प्रयास किया किन्तु वह असफल रहे । बह उन भूलेंसे अपनेको मुक्त 
नहीं कर पाये जो मूलगत सुखवादने की हैं। आत्मा सुखप्रद अनुभवोंका 
समुदाय नहीं है। वह क्षणिक स्थितियोंका संघटनमात्र नहीं है। उसका 
स्थायी अस्तित्व है। वह नित्य सत्य है। यही नहीं, स्वार्थ और परमार्थमें 
व्यापक दृष्टिसे कोई विरोध नहीं है। आत्माका ही पूर्ण रूप विश्वात्मा 
है। आत्माके सत्यस्वरूपका ज्ञान पूर्णतावादकी स्थापना करता है। वह 
सुखवादकी संकीर्ण दीवार को तोड़ विश्ववादमे प्रवेश करता है,। उसके 
अनुसार जीवनंका ध्येय आत्म-पूर्णता है। आत्म-पूर्णता विश्वात्माकी प्राप्त 
है । पूर्णतावादियोंने इस सत्यको माना है। आत्माके स्वरूपका ऐसा ज्ञान 
व्यावसायिक बुद्धि और सदगुण, बुद्धि और मावना, स्वार्थ और परमार्थके 
द्ैत को मिटा देता है। परार्थ सुखवादका प्रश्न आत्म-त्यागका प्रश्न है। 
जीवात्माको विश्वात्माके लिए त्याग करना चाहिये। यह प्रश्न मैं और 
तेरे का प्रश्न नहीं है | यह संकीर्ण छुद्र आत्मा और पूर्ण आत्माका पश्न 
है | आत्माके सत्यस्वरूपकों न समझ सकनेके कारण ही सुखवादी, व्यक्ति 
और समाजके अभिन्‍न सम्बन्धको नहीं समझ पाये । उन्होंने स्वतः एक 
काल्पनिक रोग उत्पन्न किया और फिर उसका उपचार खोजना चाहा | 
सुखवादके पोषक जिंतने भी विचारक हैं उन्होंने सबसे भयंकर मूल श्रेय 
(6००१) और प्रेय (?]९३६घ०)के सम्बन्ध की है। इसमें सन्देह नहीं 
कि श्रेय ग्रेय अवश्य है किन्तु प्रेय श्रेय नहीं है। श्रेय प्रेय होनेपर भी प्रेंयसे 
ऊँचा है | इन्द्रियसुख मात्र प्रेंयके अधीन है | श्रेय प्रेयसे अधिक उच्च ओर 
व्यापक है। वह परम शुभ है । 


सुखवाद (परिशेष) 


जज 5 ल्< 


सुखवादकी विकासवादी सुंखबांदमें पंरिंणर्ति 


सुखवादने मानव-जीवनकी अनुभववादी (९४०777८७)), प्राकृतिक 
(0०००)) एवं वैज्ञानिक व्याख्या की | अन्य सिद्धान्तोंकी ठुलनामें 
उसने आदर्शवाद (9००४०), अध्यात्मवाद 
(5फप्रापथ॥), पराषरवाद (+॥5८९४- 
(०४०॥५०४) को नहीं अपनाया बल्कि यथार्थ- 
/बाद अथवा नेतिक वस्तुवादकों अपनाया। वारतवमे उसे आदर्श- 
बादका विपरीत सिद्धान्त कह सकते हैं। उसने आदर्शकों यथार्थका 
प्रतिबिम्बमात्र माना है। उसने क्या करना चाहिये! या कया उच्बित 
है! का निगमन या है” से किया और नीतिशासत्रकों आदर्शका आधार 
देनेके बदले तथ्योंका आध,र दिया। नैतिक नियमोंकों प्राकृतिक 
नियमोंके धरातलूपर स्थापित कर आचरणके नियमोंकों समझानेके लिए 
अनुभव, "वास्तविकता और विज्ञानको प्रमुखता दी ओर उन्हींके अनुस्प 
नैतिक नियमोंका प्रतिपादन किया। अपने उस प्रयासके आवेशमें यथार्थ- 
वादी, मनुष्यके स्वतन्त्र बौद्धिक अस्तित्वको भूछ गये। उसे उन्होंने 

कृतिका अंग मान लिया | वे नैतिक और बौद्धिक मनुष्यकोी भूलकर बढ़ते 
गये ओर उसीकी अन्तिम परिणतिके रूपमें विकासवादी सुखवाद 
(ए०पाॉ07479 पुलवेठआंडफओ सम्मुख आया | यह सुखवादके प्रकृति 
वाद और अनुभववादकी पराकाष्ठा है। उसने नैतिक नियमों ओर प्राकृ- 
तिक नियमोॉंमें समानता देखी तथा नैतिक मनुप्यको पूर्ण रूपसे प्राकृतिक 
बना दिया । सिरनैव्ससे सिजविकतकके सिद्धान्तोंकी यदि उनके मुख्यतः 
अनुभववादी हृष्टिकोणके कारण अनुभववादी सुखवाद (#ऋऱञांएं८ढा 
एि०८१०ग्रांई०) कहा जा सकता है तो विकासवादी सिद्धान्तकों उसकी 
विशिष्टता (जैव विकासके आधारपर नेतिक विकासकी स्थापना) के 
कारण विकासवादी सुखवाद कहा जा सकता है। अनुभववादी सुखब 
और विकासवादी सुखवाद, दोनों ही सुखबादक अन्तर्गत आते हैं और 


क्् हे 
स़्िकासवादी खुख- 
वाद : अक्ृतिवाद 


नीतिशास्त्र 
दोनोंने सुखकों ही परंम ध्येय माना है। किन्तु उसके आगे दोनोंमें 
महान अन्तर है ; यहातक कि विकासवादी सुखवाद नीतिशाखस्रकी 
प्रमुखता (आदर्शविधायक विज्ञान) को बिलकुल ही भूलकर प्राकृतिक 
विज्ञानोंके समीप आ गया। नैतिक दृष्टिसे इसका तिरस्कार करते हुए 
ग्रीनने इसे 'नैतिकताका प्राकृतिक विज्ञान (फिवापा[कबषं 5टाशा८० 
० 77074/5) कहा है। 


अध्याय /७ 


गप्रकावेंबादद 


सामान्य परिचय 


प्रकृतिवाद (००870) का प्रयोग अनेक अर्थोर्मे हुआ है | 
सामान्य रूपसे यह हज कृतिक जगतके तथ्योँकी दुह्वई देकर अपने 
सिद्धान्तकी पुष्टि करता है। प्रकृतिवादी विचारकोंने 
प्रकृतिके अनुरूप रहनेको नेतिक मापदण्ड कहा है। 
प्रकृतिके नामपर कुछ लोगोंने अधिकतम सुखको महत्व 
दिया, कुछने शक्तिशालीके शासनको, कुछने बुद्धिके अनुरूप कर्मकी) कुछने 
प्राकृतिक नियमोंकी ओर कुछते प्राचीन बर्बर सम्यताकों उचितः कह्दा है. 
इसका कारण यह है कि “प्रकृति! शब्द एकार्थों नहीं है । कुछ विचारकोंने 
समरथको नहिं दोष गुर्साईं' अथवा शक्तिकी महत्ताकों उचित कहकर 
विश्वमें सर्वत्र उन कर्मोंका समर्थन किया जो शक्तिशाली व्यक्ति करते हैं । 
उन्होंने शक्तिशाली द्वारा दुर्बलोंके शोषणको उचित कहा | उनके अनुसार _ 
प्रकृतिम 'योग्यतवमकी विजय का नियम मिलता है जो समर्थ व्यक्तिके व्यव- 
हारके ओचित्यका सूचक है | सम व्यक्ति अपने स्वार्थके लिए दूसरोंका ग्रन्ग 


प्रकृतिवादका 
अनिरिचत' प्रयोग 





आाआ.. जनम 


है । अतः उनके नैतिक निदेशका अर्थ हुआ : सार्वभौम विवेकके अनुरूप. 
कम करना चाहिये | सुखवादियोंने मनुष्यकी प्रकृतिको मावनात्मक मान- 
कर अधिकतम सुखकी खोजको नी तिवाक्य माना। उपयुक्त प्रत्येक विचारकके 
सिद्धान्तके मूलमें यहं कथन है कि जो कुछ भी प्राकृतिक है वह उचित 


२५६ नी तिशास्त्र । 
और शुभ है ।' प्रकृतिकी व्याख्या उन्होंने इस भाँति की कि वह उनके 
पक्षका समर्थन कर सके | इतिहास इस बातका साक्षी है कि स्थव्राभाविक 
प्रेणाओं (इच्छाओं, भावनाओं, सहज-प्रवृत्तियों आदि), बुद्धि, जडप्रकृति, 
सरल्जीवन, आदर्शनीवन, मुक्त भोगविद्यसपूर्ण जीवन, आदिम सभ्यता, 
शक्ति और वस्रहीनताकों महत्व देनेवाले विभिन्न विचारकोंने 'प्रकृति'को 
ही सर्वश्रेष्ठ मानकर अपने राजनीतिक, सामाजिक, धार्मिक और नैतिक 
विचारोंका प्रतिवादन किया है। उनकी दृष्टिमें प्रकृति उसकी सूचक है जो 
स्वाभाविक और मौलिक है | अतः इसकी आड्में कई विरोधी सिद्धान्तोंको 
जन्म देकर इन विचारकोंने विभिन्न ध्येयोंकों सम्मुख रखा | 

: प्रकृतिबादके अन्तर्गत स्पेंसर, लेसली स्टीफेन, और नीत्से'के सिद्धान्त- 
पर हम विचार करेंगे। ये वे जड़वादी विचारक हैं. जिन्होंने विकासदादके 
साथ अपने नेतिक सिद्धान्तको संयुक्त किया है। इन्होंने 


अकृतिवा है | 

का क्ृतिवाद . यह माना कि प्रकृतिमें सर्वत्न विकास पाया _जाता है 

विशिष्ट अर्थ अकेला 

कक ओर यह विकास यांत्रिक नियमोंसे संचालित है। इस 

3 क की विकासके क्रमकी एक अन्तिम स्थिति है जिसे प्राप्त 
घिकासकी हर 


करना ही व्यक्तिका ध्येय है। उस स्थितिका क्‍या 
स्वरूप है, इसे प्रकृतिका अध्ययन बताता है। विकास- 
को धारणाने प्राचीन कालसे ही दाशनिकोंका ध्यान आकृष्ट किया है। 
दर्शनके जनक, प्रथम-यूनानी दाशनिक थेलीज़ (]]9]०5) ने. जलको 
सभी वस्तुओंका उद्गम माचा..! जलसे विभिन्न वस्तुओंकी उतपपत्ति समझाना 
विकासवादकों मानना है"! यह कथन इस बातका पोषक है. कि विश्वके 
मूलमें गति है, विश्व क्रियाशील है | इस क्रियाशील्ताक्ी ओर ईसासे पाँच 
शताब्दी पूव हिरेक्षिट्सका ध्यान गया ओर उसने विश्वकी गतिशील व्याख्या 
की । उसका कहना था कि विश्वकी प्रत्येक वस्तु निरन्तर चलायमान 
है। इसी बीच यहूदियोंमें भी यह धारणा भान्य हो चली कि मनुष्यका 

तिहास उस ध्येयकी ओर सक्रिय रूपसे अग्रसर हो रहा है जिसकी ग्राति. 


' फर्क पलक पर 
नननननत»लकत->»_क नमन मत पट वधीी दी 2ल्‍>. 


१, नीत्से, देखिए---साग ३, अध्ग्राय २. 


घारणा 





प्रकृतिवाद ७ २५७ 
बर्तमानमें सम्भव नहीं है। विश्वके क्रियात्मक स्वरूपके बारेमे प्राचीन 
अध्य युग़ोमिं भी धारणाएँ मिलती हैं। किन्तु ये धारणाएँ प्रसिद्धि प्राप्त न 
कर सकनेके कारण अन्धकारमें ही रहीं। इसका मुख्य कारण यह है कि 
'घ्लेटोके इस कथनने कि शाश्वत प्रत्ययोँ द्वारा वास्तविकताका समर्थन होता 
'है!, विचारकोंका ध्यान इतना अधिक आकर्षित कर लिया कि वास्तविकता- 
की"गतिशील धारणा पीछे रह गयी। आधुनिक युग कांटके अज्ञेय- 
बाद (0870४ 7८५97)' ने विश्वकी गतिशीरू व्याख्याके लिए फिरसे 
अनायास ही मार्ग खोल दिया। उसके पश्चात्‌ ही हीगल और को" ने 
भी इस धारणाकों प्रमुखता दी। हीगलने दइन्द्वात्मक प्रणाली द्वारा यह 
समझाया कि कुछ भी निष्किय नहीं है। इतिहास यह बताता है कि 
एक_ विशिष्ट प्रवृत्ति, अपने विकासमें सदेव अपनी विरोधी प्रव्ृत्तिको_ 
-जन्म_ देती है और यह उत्तरप्रवृत्ति पूर्वप्रवृत्तिका समावेश करती हुई 
युनः दूसरी विरोधी .प्रदत्तिको जन्म देती है । इस प्रकार सदैव इन्द्वात्मक 
ररीतिसे विकास होता रहता है। कोतेने यह समझाया कि इस विकासमें 
क्रम भी है.। उदाहरण देते हुए उसने यह प्रमाणित किया कि धार्मिक, 
दार्शनिक ओर वेज्ञानिक जगतमें सर्वत्र ऋमिक विकास मिलता है। इसी 
समय फ्रांसमें अध्यात्मवादने जोर पकड़ा । में द बियर (७7 6 3था) 
से प्रभावित अध्यात्मवादियोंके समृदायने बुद्धिको महत्व नहीं दिया वरन्‌ 

कहां कि. प्राणशक्तिकी-चेदना- (४१० 0०0 विश्व ओर मनुष्यकी 
सत्ताका सारतत्व है। ऐसे समयमें समाजकी वे उन्नतिशील और विकास- 
'शील व्याख्याएँ उद्॒भूत हुई जिन्होंने प्राचीन चिन्तन, विचार ओर कर्मकी 
तियोंकोीं नग्री परिस्थितियोंके आधारपर जीर्ण-शीर्ण कह दिया. | बगंसा- 
का सजनात्मक विकासवाद' इसी रूपमें विश्वकी गतिशील व्याख्या करता 


"१, पारमार्थिक जगत एवं स्व-रूप-सत्ताकों बुद्धि नहीं समझ सकती 


है। वह अज्ञेय है । 
5. 23 प्र॒रप७९ (076 796-85/, 
है. रिशा।ए 3९02507 4859-]94--- (7287 ए€ +#ए0प्र070, 
१७ 


२५८ नीतिशास्त्र 


है। इस धारणाकी, स्थापनाके लिए अनेक कारण उत्पन्न हों गये | इस 
अनुकूल परिस्थितियोंवाले सिद्धान्तकों डाविनने अपनी पुस्तक, जलेरिजिन 
ऑफ स्पिसीज * द्वारा पुष्ट वेज्ञिनिक आधार दे दिया वकी गतिशील 
धारणाको सबसे अधिक प्रेरणा इसीसे मिली । चिन्तनके क्षेत्र एक प्रकारसे 
_ क्रान्ति मच गयी । चिन्तकोंको यह भासित होने छगा कि विकास ही! 
विश्वके रहस्यकी कुझ्ी है। कई नीतिशोंने इस सिद्धान्तका स्वागत किया 
और यह घोषणा की कि नैतिकताकी मूल समस्याओंका हल विकासवाद 
कर सकता है। उन्होंने यह समझाना चाहा कि उचित-अनुचित, झुम-अशुभ 
आंदि नैतिक मान्यताएँ परम ओर निष्किय नहीं हैं किन्तु इन गु्णोंका 
मूल्य गतिशील जीवनशक्तिकी प्रणाल्यां निर्धारित करती हैं । 
_विकासवाद यह मानता है कि विकास उन्‍नतिकी एक ऋमिक शृंखला 
है, जिसमें आरम्भ, पद्धतिक्रम ओर अन्त मिलता है। विकसित होती हुई 
9 5 द्वस्तका एक विशेष स्थितिसे आरम्म_होता है, फिर 


प्रा 
व . वह विकासकी अनेक जटिल स्थितियोंसे गुजरती है 
तिक ओर आदर्श- 
आर इस भांति अपनी अन्तिम स्थितिको प्राप्त करनेके 
बादी व्याख्या ०-5 


लिए आगे बढ़ती है । विकासका आरभम्म अतीतके 
गर्भमें छिपा हुआ है, अन्तिम स्थिति भविष्यमें अच्श्य है, कैवल पद्धतिक्रम 
(मध्यकी स्थिति) को ही समझा जा सकता है। जीवनमें सर्वत्र विकास 
मिलता है। वह एक विश्वव्यापी नियम है| ज्ैतिक ज़ीवनमें भी विकासका 
क्रम मिलता है जिसे हम दो प्रकारसे समझा सकते हैं; एक प्राकृतिक और 
दूसरा आदर्शवादी | डाविन, स्पेंसर और उसके अनुयायियोंने विकासको 
प्राकृतिक ढठंगसे समझाना चाहा, इसके लिए. उन्होंने ऐप्लिहासिक पद्धतिकोः 
अपनाया ओर नीतिशास्त्रको पूर्ण रूपसे वेशञानिक आधार देनेका प्रयास 
किया । उन्होंने कहा कि नेतिक जीवनकों मानव-जा तिके प्रारम्मिक जीवन- 
के सम्बन्धमें ही समझ सकते हैं। नैतिक मान्यताएँ, प्रातिक घटनाओंकी। 
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भाँति पूर्वकी घटनाओंसे कार्य-कारण रुपसे सम्बन्धित हैँ। इसके विपरीत 
हीगल, शरीन, ब्रेडले, बोसेंके आदिने कहा कि नेतिक जीवनको ध्येय या 
नेतिक आदरश द्वारा समझाया जा सकता है। उन्होंने नीतिशासत्रकों आदर्श- 
विधायक विज्ञान माना, उसे यथार्थ विज्ञानका रूप नहीं दिया | वास्तवमें 
नीतिशासत्रका उद्गमसे प्रत्यक्ष सम्बन्ध नहीं है, उसका सम्बन्ध आदश्से है। 
वह क्या करना चाहिये को जानना चाहता है, न कि या है! को | 

अठारहवीं शताब्दीके अन्ततक वेशानिक और दार्शनिक जगतमें 
विकसित विचारधाराओंसे परिचित व्यक्तियोंमे विकासकी धारणा प्रच्छन्न 
अथवा अप्रच्छन्न रूपसे जन्म ले चुकी थी। उन्नीसवीं 
शताब्दीमें लमाक' तथा डार्विननें' जीवयोनिर्थोंकी 
उत्पकत्तिको विकास द्वारा समझाया | डार्विन जडवादी 
विचारक था, उसकी जीवशारूमें रुचि थी । जेब सिद्धान्तोंकी समझनेके 
लिए उसने खोज को ओर उन प्राणिशासत्रीय अनुसन्धानोंकों दो पुस्तकोंके 
रूपमें संकल्ति किया | उसने उन पुस्तकोंमें' जेब प्रश्नोंकी समीक्षात्मक 
विवेचना की ओर जानना चाहा कि जीवयोनियोंमें जो परिवर्तन मिल्ता 
है उसे केसे समझा जा सकता है। उनके जन्म और वृद्धिकों कौन नियम 
नियन्त्रित करते हैं| इन प्रश्नोंके समाधानकी रूपमें ही उसने विकासवाद- 
को वेश्ञानिक रूपसे प्रमाणित किया। डाविनने विकासका प्रयोग बढ़ने या 
बृद्धिके अर्थमे किया । यह वृद्धि नवीन संष्टि नहीं है, अकारण--कुछ -भी 
उत्पन्न नहीं होता। वह उत्पत्तिका ही अनिवाय परिणाम है। सरल 
आकारोंकी, जटिल-आकासेंमें-परिणरत ही. विकास है। उदाहरणाथ, 
अंकुरकी वृक्षके रूपमें परिणति विकास है | डार्विनने यह समझाया कि जीव- 
योनियोंमें परिवर्तन होते रहते हैं। वे स्थिर और अपरिवर्तनशीर नहीं हैं । 
बहुत-सारी जीवयोनियाँ जो आज भिन्न लगती हैं वे एक ही मूल्से उत्पन्न 
१, |.8079777. 
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हुई हैं | उनके पूर्वज एक ही थे | आज जीवन्त जीवयोनियोंके तथा वृक्षों, 
पश्ु-पक्षियों, मनुष्योंके रूपमें जो आकारः-प्रकार मिलते हैं वे प्राख्ढमके कम 
विकसित आकारोंके जीवॉंका ही जटिल रूप है। क्रमविकास इन्हें एक- 
रूपता (070827८00५) से अनेकरूपता (४९॥८708९7९०प७) की 
ओर ले जाता है| पहिले न तो इतने अधिक वर्ग थे और न उनका रूप ही 
इतना जटिछ था। विकासने उनकी प्रारम्मिक, सरल और संमरस 
'स्थितिकों जटिल्तामें परिणत कर दिया | वर्षोका जैव इतिहास बताता है 
कि मनुष्यका जनक मनुष्य नहीं है, वह क्रमशः एक प्रकारके बन्दरसे विक- 
सित हुआ है। उसकी एक जीवयोनिसे दूसरी जीवयोनिमें ऋमपरिणति 
हुई है। इतिहास यह भी बतताता है कि विकास एक विद्वव्यापी नियम 
है । व्यक्तियों, जातियों, संस्थाओं एवं भौतिक विधानोंमें सर्वत्र यह पाया 
जाता है | प्रशन यह है कि विकासका नियम क्या है! सरल आकार 
जटिल आकारोंमें केसे परिणत होते हैं! जीवयोनियोमें इस परिवर्तनको 
कैसे समझाया जा सकता है ! डार्विनने अपने विकासवादमें भोतिक परि- 
स्थितियों और प्राकृतिक नियमोंकों महत्व दिया। वह जीवशास्त्री था | 
छसकी रुचि जीवनके जैव पक्षमें थी । उसका उत्तर जडवादी उत्तर था। 
उसने तत्वदर्शकों अथवा धार्मिक विचारकोंकी भाँति ईश्वर, परमतत्व, 
जीवनी-शक्ति और विद्व-प्रयोजनकों महत्व नहीं दिया । उसने प्राकृतिक 
नियमोंका निरीक्षण तथा वृक्ष, पश्ु-पक्षियोंके जीवनका अध्ययन करके 
उसके आधारपर क्रम-विकासको समझाया | डाविनके सिद्धान्तके जिस 
पक्षसे नीतिज्ञ प्रभावित हुए, यह वही पक्ष है। डार्विनने विकासके क्रमको 
प्राकृतिक चयन, जीवन-संघर्ष, परिस्थितियोंके अनुकूल परिवर्तन, योग्य- 
तमकी विजय ओर आनुवंशिकता द्वारा समझाया। उसका कहना है कि 
जीवयोनियोंमें परिवर्तन होते रहते हैं। उसका कारण यह है कि जीवित 
रहनेके लिए, उन्हें परिस्थितियोंसे संघर्ष करना पड़ता है। प्राकृतिक जगतमें 
सर्वत्र जीवित रहनेके लिए, निरन्तर संघर्ष मिलता है। प्रत्येक प्राणीकों 
जीवित रहनेके लिए अपने परिवेश तथा अन्य प्राणियोंके साथ संघर्ष करना 
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पड़ता है। इसमें वही जीव बच पाते हैं जो वातावरणके अनुरूप 
अपनेको ,बदल सकते हैं। “अनुकूल परिवर्तनवाली जीवयोनियाँ सुरक्षित 

हती हैं और प्रतिकूलवाली नष्ट हो जाती हैं।? अनुकूछ परिबर्तनवाली 
योग्यतम जीवयोनियाँ जीवन-संघर्ष मं जीवित रहती हैं और परिवर्तनों 
द्वारा नयी जातियोंकों भी उत्पन्न करती हैं | ऐसे जीवोंकी सम्तानोंमें अनु- 
कूल*परिवतंनके गुण विद्यमान रहते हैं। डार्विन वंशपरम्पराके शरीरशासत्र 
सम्बन्धी सिद्धान्तकों मानता है | वह जातियोंके गुण, स्वरूप और स्वभावको' 
निर्धारित करनेके लिए आनुवंशिकताकी सहायता लेता है | आनुवंशिकताकै: 
कारण ही पिताके जीवन-रक्षणके लिए उपयोगी अवयब और योग्यताएँ 
बच्चोंमें स्वतः प्रेषित हो जाती हैं | माता-पिताके मानसमें जो बदलाव आले 
हैं उन्हें सन्‍तति आनुवंशिकताके रुपमें ग्रहण करती है | इस भाँति वह सिद्ध 
करता है कि जीवनका विकास संघर्षके रूपमें होता है। प्राकृतिक चयनमें 
योग्यतम जीवित रहते हैं ओर उन्हींकी वृद्धि होती है। इस भाँति जीब- 
योनियोंके परिवर्तन और क्रम-विकास द्वारा उसने विकासके सिद्धान्तकों 
प्रमाणित किया |! वास्तवमें देखा जाय तो इस सिद्धान्तका नीतिशास्त्रसे 
कोई सम्बन्ध नहीं है | यह प्राकृतिक नियम और घटनाओँका विश्लेषण कर 
उनपर तथ्यमूलक निर्णय देता है ओर दूसरी ओर नीतिशास्त्र जीवनके 
उद्देश्यको समझाता है | उसके निर्णय मूल्यपरक होते हैं। नीतिशाख्रकीं 
मान्यताओंका भूतसे अनिवार्य सम्बन्ध नहीं है। उसका प्रत्यक्ष क्षेत्र वर्तमान 
ओर भविष्य है | फिर भी यह मानना होगा कि डार्विनके सिद्धान्तने 
नीतिशास््रके दृष्टिकोणमें भारी परिवर्तन छा दिया | थह परिवर्तन कितने 
स्थायी मूल्यका है, इसका ज्ञान नैतिक विकासवादका अध्ययन देगा 
डार्विनकी रुझान मुख्यतः जातियोंके शारीरिक एवं भोतिक विकासकी ओर 
थी | किन्तु उसने यह भी इंगित किया कि इसी भाँति नैतिक प्रबृत्तियोंको' 
भी समझा सकते हैं | मनुष्यके विकासकों समझाते हुए. उसने-कहा कि पशु 
ओर मनुष्यके जीवनमें पूर्ण अविच्छिन्नता मिलती है। जिस माँति जीवन- 
के अन्प क्षेत्रोंमि वर्तमान स्थितियोंकी प्राचीन स्थितियोंके क्रम-विकासके 
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रूपमें उत्पत्ति हुई है उसी भाँति मानवका पूर्वज निराचारी पशु (॥07- 
7074] »0॥779]) अनेक मध्यवर्ती स्थितियोंको पार कर नैतिक, पश्च हो 
गया है। डार्विनका कहना था कि अन्य नियमोंकी भाँति मैतिक नियमोंका 
निर्माण भी प्राकृतिक चयनके अनुरूप होता है। उसने नेतिकता एवं 
सामान्य शुभकी जैव व्याख्या की । सामान्य झमकी परिमाषा देते हुए वह 
कहता है कि सामान्य शुभ वह है जिसमें अधिकतम संख्यक व्यक्तिबोंका 
संपोषण पूर्ण शक्ति और स्वास्थ्यके साथ उन परिस्थितियोंमें होता है जिनमें 
कि वे हैं ।! 
डाविनने अपने विकासवाद द्वारा मुख्यतः यह बताया कि जीवयोनियों- 
में परिवर्तन होता है ओर इस परिवर्तनकों उसने प्राकृतिक चयन द्वारा 
समझाया | उस समयके विचारकोंने डार्विनके जैव 
सिद्धान्तको ज्योंका तो ग्रहण नहीं किया । अपने समयकी 
प्रचलित घारणाओंके साथ डार्विनके सिद्धान्तकों उन्होंने 
अनायास अनजानेमें संयुक्त कर लिया, जिसने विकास- 
बादके नामसे प्रसिद्धि पायी | डर्विनके समयमें दो धारणाएँ प्रचलित थीं; 
वैद्य एकताकी धारणा ओर उन्नतिकी घारणा | बेश्व एकताकी धारणा 
एकत्ववादकी पोषक है जो विकासके क्रमको एक तथा अभिन्न मानती 
है। सब जीवयोनियोंका मूललोत एक है। कुछ जीवयोनियोंसे अन्य 
जीबयोनियोंकी उत्पत्ति नहीं हुई है किन्तु वे असंख्य जीवयोनियों 
जो वनस्पति, पश्चु-पक्षी आदिके रूपमें वर्तमान हैं, उनका अन्ततः 
एक ही मूल्खोत है जिसे प्रोगोष्ठाज्म (?70०फब्श) कहते हैं। 
यह युग (उन्नीसवीं शताब्दीका मध्यकाछ) विज्ञान और उद्योगकी 
तीव्र उन्नतिका युग था। विचारकोंको इस उन्नतिसे यह विश्वास हो 
गया था कि दुनिया उन्नतिकी ओर बढ़ रही है । इस विश्वासके साथ 
जब उन्होंने डार्विनके सिद्धान्तका अध्ययन किया तो उन्हें स्पष्ट रूपसे इस 
बिश्वासका अनुमोदन करनेवाले तल्न दीखे | मनुष्यका मूल्खोत प्रोयोप्मज्म 
१, पत-.9. 9, 


विचारकों द्वारा 
विकासवादकी 
व्याख्या 
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है ओर विकासके क्रममें जीव प्रोटोष्ठाज्मकी स्थितिसे मनुष्यकी स्थितितक 
पहुँच ग्रया है। यह तथ्य महान उन्नतिका सूचक है। मनुष्यकी यह 
श्रेष्ठता यह सिद्ध करती है कि मनुष्यका विकास निम्नस्थितिसे उच्चस्थितिकी 
ओर उन्नतिके रूपमें हुआ है--जैब विकासमें नैतिक विकास भी रहा 
है ।' नीतिश--स्पेंसर, लेस्ली स्टीफेन, एलेग्जैंडर आदि--डार्विनके ऐसे 
सिद्धान्तसे अत्यधिक प्रभावित हुए। उन्होंने विकासवादका व्यापक ग्रयोग 
करना चाह्य और नीतिशासत्र, समाजशास्त्र, संस्थाओं आदिकी उत्पत्ति 
ओर उन्नतिको उसके द्वारा समझाना चाहा। नैतिकताकों उन्होंने विकासका 
परिणाम माना । उसे विकासकी सहायतासे समझाना चाहा | स्पेंसर तो 
स्पष्ट रूपसे कहता है कि 'मैं इसे नैतिक विज्ञानका कार्य मानता हूँ कि 
जीवनके नियमों ओर अस्तिखकी परिस्थितियोंसे यह निगमन किया जाय 
कि किस प्रकारके कर्म अनिवार्य रूपसे सुखकी उत्पत्ति करते हैं ओर किस 
प्रकारके कम दुःखकी |” स्पेंसर तथा अन्य विकासवादी सुखवादियोंने अपने 
सिद्धान्तमें जेव नियमोंसे नेतिक नियमोंके निगमनपर इतना अधिक 
महत्व दिया है कि सिजविकने उनके सिद्धान्तकों निगमनात्मक सुखवाद 
(2९00८४९ ९3077570) कह दिया ।"विकासवादी सुखवादियोंका 
यह विश्वास था कि नैतिक भावनाओं, निर्णयों, अभ्यासों, मान्यताओं ओर 
नियमोंके उद्रम तथा उनकी प्रकृति और अभिप्रायको विकासवाद भरी- 
भांति समझा सकता है| इस विश्वासके आधारपर उन्होंने दृढतापूर्वक कहा 
कि विकासवाद नीतिशारूको वेशानिक ओर प्राकृतिक आधार दे सकेगा। 
डार्विनका यह कहना था कि केवल वस्तुओंको समझना पर्याप्त नहीं है, 
'यह जानना भी आवश्यक है कि उनको उत्पत्ति केसे हुई। डार्विनके इस 
कथनको महत्व देते हुए विकासवादियोंने कहा कि नैतिक मूल्योंके सार 
एवं भावार्थकी समझनेके बदले यह समझनेका प्रयास करना चाहिये कि 
उनकी उत्पत्ति केसे हुई | नैतिकताके उत्पत्तिविषयक दृष्टिकोणकों सम्मुख 
रखकर हॉब्स ओर रूसोने डार्विनसे पू नेतिकताकी उत्पत्तिके बारेंमें 
2२, ४४४९९०॥००४।॥(---००« 42-]4. 
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बतलाया | किन्तु उनकी व्याख्या वैज्ञानिक अथवा प्राकृतिक न होकर 
काव्पनिक थी | 


विकासवादी सुखवाद 


स्पैंसर' प्रथम विचारक था जिसने कि जैव विकासवादका व्यवस्थित 
रूपसे नीतिशास्त्रमें प्रयोग किया | दर्शनफे क्षेत्रमें हीगल ओर कौतेने 
विकासवादके लिए स्थान बना दिया था किन्तु 
नीतिशास्त्रमें विकासवादके लिए स्थान बना नेका 
श्रेय स्पेंसरुकोी ही है। स्पेंसरसे प्रभावित होकर छेस्ली स्टीफेन और 
लेग्जैण्डरने उसके मूलगत सिद्धान्तको स्वीकार करते हुए तथा उससे 
थोड़ी मिन्‍नता रखते हुए नैतिक सिद्धान्तका प्रतिधादन किया | तीनों ही 
यह मानते हैं कि परम ध्येय सुख है, नेतिक नियमोंकों समझनेके लिए 
जीवशाख्रका ज्ञान अनिवार्य है ओर जैब नियमों द्वारा ही नैतिक नियमोंका 
निगमन किया जा सकता है। अतः इनका सिद्धान्त विकासवादी 
“सुखवादके नामसे विख्यात है। 
पूब॑विचारकोंके विपरीत स्पेंसर नीतिशास्त्रको सृष्टिविज्ञान ((०0श॥0- 
[029) की शाखा मानता है। मानवता विस्तृत वेश्व विधानका अंम* 
मात्र है, वह उन्हीं नियमोंसे संचालित है जिनसे विश्व 


विकासवादी नीतिज्ञ 


विकासकी घारणा- .. दीं 

गति . संचाल्त है| मनुष्यका स्वतन्त्र रूससे विकास न 

आग इक हुआ है। उसकी वर्तमान स्थिति विश्व-विकासका ही 
नैतिकता विश्व. | 


अनिवार्य परिणाम है। मनुष्यमें घिवेककी जन्मको 
एक आकस्मिक घटना या संयोगके रूपमें नहीं सम- 
झना चाहिये। वह विकासकी एक आवश्यक स्थिति है। यह कहना: 
अआ्न्तिपूर्ण है कि सभ्यता मनुष्य-स्वभावके कलापक्षकी सूचक है। सम्यता,, 
संस्कृतिका विकास, नैतिक चेतनाकी जागर्ति आदि प्राकृतिक विकासकै. 


प्रकृतिका अंग 


१, £छणप्रा07287ए9 +76607807. 
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ही अंग हैं | यह वेसा ही है जैसा कि फूलका प्रस्फुटन या श्रणका विकास। 
मनुष्यमें, जो नेतिकताकी भावना मिल्ती है वह उसका परिस्थितियोंके साथ 

शः संयोजित होनेका ओर जीवनके विकासका परिणाम है। मनुप्यकी 
मानसिक ओर भोतिक प्रकृतियाँ अर्जित हैं| असंख्य पीढ़ियों द्वारा अजित 
ज्ञान ओर अनुभवको ही उसने अपने वंशानुगत ग़ुणोंके रूपमें पाया है 
उसके वास्तविक नेतिक स्वभावकों समझनेके लिए उसके पूर्वजोंके इति- 
हासका अध्ययन कर उनके ओर वातावरणके बीचके सम्बन्धनों समझना 
होगा तथा जानना होगा कि उन्होंने जीवन-संघर्षके अनुभवसे क्या सीखा 
है। उपयोगितावादियोंने सामाजिक और वैयक्तिक जीवनकी विकासहीन 
स्थिर व्याख्या की है। व्यक्तियोंमें उन्होंने जो परिबतत॑न देखे हैं वे उनके 
अनुसार शिक्षा, परिस्थिति ओर जन्मके कारण हैं एवं आकस्मिक ओर 
क्तिगत हैं । उन्होंने उनको उस विश्वव्यापी विकासजन्य परिवर्तनके रुपमें 
नहीं समझा जो कि अनवरत रूपसे विश्वममें हो रहा है। मनुष्य-स्वभावका 
जो अनुभव-सापेक्ष ज्ञान मिट्ता है, उसकी योग्यताके बारेमें जितना पता 
है उसीके आधारपर नेतिक ध्येय (सुख) के स्वरूप, और उसकी प्राप्ति 
तथा वितरणकी रूपरेखा बनायी जा सकती है। बिकासवादियोंने सम- 
झाया कि नेतिक जीवन विकास और उनन्‍नतिका जीवन है। नेतिक भावं- 
नाएँ परिवर्तित होती रहती हैं। नेतिक जीवन विश्व-विकासका ही अंग 
है। इसका भी आदि, मध्य ओर अन्त है। जीवनकी महत्ता अन्तिम 
स्थितिकी क्रमिक उपलब्धिमें है। स्पेंसरका विश्वास था कि मनुष्यका 
विकास नीची स्थितिसे ऊँची स्थितिकी ओर उननतिके रूपमें हुआ है ओर 
वह अपनेको धीरे-धीरे वातावरणकी अनुरूप संयोजित कर रहा है | अन्तिम 
स्थिति पूर्ण सामझस्य ((.0709]2९ 8१]ए४४7०४०) की स्थिति होगी । 
नेतिक विकासके ध्येयको समझानेके साथ ही विकासवादियोंने व्यक्ति- 
समाज, स्वार्थ-परमार्थ एवं सुख-कर्त्तव्यके विरोधकों जैब व्याख्या द्वारा 
दूर करनेका प्रयास किया | शुम-अशुभ, सुख-दुःख और नेतिक मापदण्डके 
स्वरूपको जैव रूप दिया । 
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स्पेंसरका विश्वास था कि विकासवाद नैतिक समस्याओंकों सुल्झा 
सकता है | नीतिशासत्र जिस ध्येय (सुख) के लिए प्रयास कर रहा है वह 
उसका प्रयोजन समझा सकता है। अथवा विकास 
द्वारा शुभ-अशुभ आचरणका अर्थ निर्धारित किया 
जा सकता है। स्पेंसरने आचरणकों यह कहकर 
समझाया कि वह कर्मोका ध्येयोंके साथ सामझ्जस्य है | जीवन-संघर्षके ऋषभमें 
जीवयोनियाँ जीवन-संरक्षणके लिए. आवश्यक विभिन्न ध्येयोंके साथ अपने 
कर्मोंको संयोजित करनेका प्रयास करती हैं ओर यह क्रिया ही आचरण 
है | वही प्राणी जीवित रह सकता है जिसका कि प्रकृति या वातावरणके 
अनुकूल आचरण हो | जीवनका सार इसपर निर्भर है कि आन्तरिक 
सम्बन्धोंका बाह्य सम्बन्धोंसे निरन्तर सामञ्जस्य हो | यह अंगी (078 977) 
का वातावरणके साथ संयोजित होनेका अनवर्त प्रयास है। सभी प्रकारके 
आचरणका अध्ययन बतलता है कि आचरण दो प्रकारके हैं--(१) साम- 
अस्य स्थापित करनेमें सहायक, (२) उसमें असहायक । सामझसस्‍्यकी वृद्धि 
करनेवाले आचरण शुभ हैं ओर उसका हास करनेवाले अशुम | वह आच- 
रण जिसे शुभके रूपमें पुकारते हैं, सापेक्ष रूसे अधिक विकसित आचरण 
है और उस आचरणका नाम अश्युम है जो सापेक्ष रूपसे कम विकसित 
है। निरपेक्ष रूपसे शुभ आचरण वह है जो अंगी ओर वातावरणके बीच 
पूर्ण समत्व स्थापित करता है । ऐसा आचरण उस सुखको उत्पन्न करेगा 
जिसमें दुःखका मिश्रण नहीं है | प्राकृतिक विकासका जो आदर्श ध्येय है 
वही नेतिक दृष्टिसे आचरणका मापदण्ड है । इससे यह पता चढ्ता है कि 
जीवनका विकास ओर संरक्षण ही आचरणका सार्वभोम ध्येय है। अर्थात्‌ 
जो आचरण जीवनके संरक्षण और विकासमें सहायक है वह शुभ है | इसके 
विपरीत अशुभ है | शुभकी ऐसी परिभाषा देकर स्पेंसरने यह सिद्ध किया 
कि शुभ-अश्ञुभ परम ओर शाश्वत नहीं हैं अथवा इनका रूप वस्तुगत और 
सार्वभोम नहीं है। शुभका अर्थ सदेव कैवल अपने वर्ग या जातिका शुभ 
है। कोई भी वस्तु शुभ है, यदि वह अपने वर्गमें अपना निर्धारित व्यापार 


झुभ-अशुभ और 
सुख-दुःखके अर्थ 
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उचित रूपसे करती है। शुभ ध्येयकी पूर्तिके लिए साधन, सहायक और 
निमित्तमात्र है | ध्वेयके सम्बन्ध जीवशास्त्रसे प्रमाण देकर वह कहता है 
कि पूर्ण सामझस्यकी स्थितिको प्राप्त करना ही ध्येय है। शुभ आचरण 
अंगी ओर वातावरणके बीच सामझ्जस्य स्थापित कर सुखका उत्पादन करता 
है | पूर्णझूपसे शुभ आचरण पूर्ण समत्वकी स्थापना करनेबाल्य आचरण है, 
जो*विकासकोी अन्तिम स्थितिका सूचक है |: विकासक्रमफे सब आचरण 
लगभग आंशिक रूपसे शुभ ओर आंशिक रूपसे अश्युभ हैं। वे दुःखसे 
[अक्त सुखका उत्पादन करते हैं। सापेक्ष रूमसे वह आचरण शुम है जो 
अन्ततः ढुःखसे अधिक सुख देता है। उदाहरणार्थ, शल्यचिकित्साके दुःख 
ओर सुरापानके सुखको यदि उनके परिणामके सम्बन्ध देखें तो शल्य- 
चिकित्सा सुरापानसे अधिक शुभ है। इसी प्रकार अच्छा भोजन करना, 
विवाहित होना, सन्ततिका संवर्धन करना अपनी अपूर्णताओंके बावजूद 
शुभ और लाभप्रद हैं। इस प्रकार सुखवादियोंकी भाँति स्पेंसर भी शुभ 
कर्मको सुखभद परिणागसे युक्त करता है। पूर्ण विकसित समाजमें सुख 
ओर स्वास्थ्य परस्पर सम्बन्धित हैं | सुख जीवनबृद्धिका सूचक है, दुःख 
हासका | अपने-आपमें सुख शारीरिक प्राणक्रियाका सूचक है। प्रश्न यह 
है कि सुख शुभ क्यों है ! इसका उत्तर यह है कि वह व्यक्ति और वाता- 
वरणके बीच सामझस्यका सूचक है। विकासके ऐसे व्यापार जो जीवन- 
संरक्षण और सनन्‍्तति उत्पादनमें सहायक होते हैं, बे सुखप्रद हैं | यदि वे 
सुखप्रद नहीं होते तो अंगी उन्हें नहीं करता । यही नहीं, प्राणी तबतक 
जीवित रहनेके लिए संघर्ष नहीं करते जबतक उन्हें दुःखसे अधिक सुखकी 
प्राप्ति नहीं होती । सुख प्राणशक्तिकी वृद्धि और सबलूताका परिणाम है | 
वह सामझ्स्यका सूचक है | दुःख अंगीके बातावरणके साथ असामजझस्य- 
का सूचक है। इसमें अंगीको जीवन-धारणकी आशा कम होती है। 
वैसे, सुख वह भावना है जिसका कि चेतनामें आना और रहना अच्छा 
लगता है और दुःख इसके विपरीत भावना है। जीवशास्र और अनुभव 
बतत्ाता है कि सुखप्रद जीवन शुम है। यह जीवन-संरक्षणमें सहायक है । 
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सुखके अतिरिक्त किसी अन्य वस्तुको इच्छा करना अपने विनाशकी इच्छा 
करना है। 

स्पेंसरने सुखवादियोंके साथ यह स्वीकार किया कि नैतिक ध्येय सुख 

है। किन्तु जीवशास््री होनेके नाते वह यह भी मानता है कि प्राकृतिक 

« ध्येय शारीरिक स्वास्थ्य है। ये दोनों ही विरोधी कथन 


'सन्निकट ध्येय ओर 
हैं। इस विरोधको दूर करनेके लिए वह अपने सिद्धान्त- 
परम ध्येय 
मंपियशे को सन्निकट ध्येय ओर परम ध्येयकी धघारणासे युक्त 


करता है। वह कहता है, परम ध्येय सुख है; किन्तु 
सन्निकट अथवा तात्कालिक ध्येय शारीरिक खास्थ्य है। परम ध्येयकी प्राप्ति 
भलीमाँति तभी सम्भव है जब उसे भूले रहें और अपना सम्पूर्ण ध्यान उन 
परिस्थितियोपर केन्द्रित करें जिनसे वह प्राप्त होता है। इस आधारपर 
स्पेंसर सुखको परम ध्येय मानते हुए शारीरिक स्वास्थ्यको महत् देता है। 
जीवशाखं बतवा सकता है कि कौन-से कर्म सुखका उत्पादन करते हैं और 
कौन-से कर्म दुःखका । जीवशाख्रके आधारपर आचरणके उर्न॑ नियमोंका 
प्रतिपादन कर लेना चाहिये जिनका सुख-दुःखरसे प्रत्यक्ष रूपसे कोई सम्बन्ध 
नहीं है | स्पेंसर बैंथमके साथ स्वीकार करता है कि नेतिक मान्यताओंका 
मूल्यांकन करनेके लिए वस्तुगत मापदण्डकी खोज करनी चाहिये | किन्तु 
वह उसके विरोधमें कहता है कि सुखकों मापदण्ड नहीं माना जा सकता 
'क्यौंकि वह भावनामात्र एवं आत्मगत है। वह वस्तुगत नहीं, उसे तौल 
नहीं सकते | नैतिकताकां मापदण्ड व्यक्तियोंकी सुख-दुःखकी भावनांमें नहीं 
मिल सकता बल्कि एक ऐसे परिमाण (राशि)में जिसकी कि बाह्य जगतमें 
वस्तुगत रूपसे जाँच की जा सके। इस दृष्टिसे नैतिक मान्यताओँकी आधार- 
शिल्य शारीरिक जीवन (?ए9श८०) ॥6) है। जीवशास्री होनेके कारण 
स्पेंससकी शारीरिक खास्थ्यकी चिन्ता थी | अतः उसने शारीरिक 
जीवनको मैतिक मापदण्ड माना । बेंथमके विरुद्ध वह कहता है कि व्यक्ति- 
का कत्तंव्य- 'अंधिकंतम संख्याका अधिकतम सुख नहीं है, किन्तु मानव- 
समाजके जीवनको रक्षा करना है। शुभ आचरण वह नहीं जो केबल 
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वैयक्तिक जीवनको ही महत्व देता है बल्कि वह जो समाजके सम्पूर्ण जीवन- 
को ध्यानमें रखता है। स्पेंसरके सिद्धान्तमें परमस्वार्थवादके लिए स्थान 
नहीं है । उसके अनु सार अहंतावाद (:2087) ओर परमार्थवाद दोनों 
ही समान रूपसे शुभ हैं। विकासवाद बताता है कि आत्मत्याग और 
आत्मसंरक्षण दोनों ही प्राचीन हैं। शुभ आचरण वह है जो अपने और 
दूसरोंके जीवनकी उनन्‍नतिमें समान रूपसे सहायक है। प्रश्न उठता है कि 
जीवनको केसे नाप सकते हैं? स्पेंसर कहता है कि जीवनकों उसकी 
रूम्बाई और चोड़ाईसे नाप सकते हैं | जींवंनकी लम्बाईसे उसका अभिप्राय 
दीर्घस्थायी जीवनसे है, जो अधिकतम संख्याके दीर्घायुका सूचक है। 
चौंडाईसे अभिप्राय उन विभिन्‍न व्यापारोंसे है जिन्हें सम्पादित करने- 
की उच्च (अधिक विकसित) पशु योग्यता रखता है। मानव-जीवनकी 
जटिलता तथा विस्तारका अध्ययन करनेसे पता चलता है कि व्यक्तिकी 
अभिरुचियों तथा इच्छाओंकी विकासजन्य वृद्धिके कारण समाजगत 
सामझस्य दुरूह होता जा रहा है। किन्तु इस दुरूहताके साथ उसकी 
सफलतापूर्वक संयोजित होनेकी योग्यता और शक्तियाँ क्रमशः बढ़ती जा 
रही हैं। जब यह योग्यता अपनी पूर्णताको प्रास कर लेगी तब व्यक्ति और 
वातावरणके बीच पूर्ण समत्व स्थापित हो जायगा। इस बवृद्धिको प्रात्त 
होती हुई सामझ्ञस्यकी शक्तिको ही स्पेंसर चौड़ाई कहता है। इस प्रकार 
बैंथमके इस कथनके बदले कि व्यक्तिको जीवनमें 'दुःखके ऊपर सुखका 
संतुलन रखना चाहिये उसने 'भानव-समाज या मानव-जातिकी संरक्षण 
की वस्तुगत धारणा दी । उसके अनुसार कर्म ओर आचरणके ओचित्य- 
अनोचित्यको निर्धारित करनेके लिए. यह जानना आवश्यक नहीं कि 
उनका परिणाम सुखप्रद है या दुःखप्रद ; किन्तु उसके लिए यह जानना 
आवश्यक है कि वे जीवनके परिमाणकी वृद्धिमें कितने सहायक हैं । स्पेंसरके 
अनुसार जीवनके परिमाणकी छुम्बाई-चौड़ाईको प्रास करना ही ध्येय है। 
सार्वमीम आचरणका अध्ययन बतलाता है कि चेतन प्राणियोंके कर्म 
विकासके क्रममें इस ध्येयले अधिकाधिक संयोजित हो रहे हैं और साथ ही 
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वह यह मानता है कि जीवनमें सुखकर भावना पर्याप्त मात्रामें वर्तमान है | 
स्पैंसर यह कहता है कि वही आचरण एकमात्र शुभ है जो: जीवनके 
संरक्षणमें सहायक है। उसके अनुसार नैतिक उद्देश्यके लिए यह मान 
लेना अनिवार्य है कि जो कर्म जीवन-परिमाणके अधिकसे अधिक संरक्षणमें 
सहायक होते हैं ओर जो अधिकसे अधिक परिमाणमें अनुकूल या आनन्द- 
कर भावनाओंको देते हैं उनका आपसमें सामझ्जस्य है | 4 
मिलने वैयक्तिक ओर सामाजिक रुचियोंकी एकताकों सिद्ध करनेका 
प्रयास किया किन्तु उसका प्रयास खप्न बनकर रह गया | वह इसे सिद्ध 
ढक « कफरनेमे असफल रहा | स्पेंसरने यह समझानेकी चेष्या 
स्वार्थ ओर परमार्थ हे के 
की कि प्राकृतिक नियमों तथा वेश्व विकास द्वारा 
उस पूर्णताकी स्थितिकी क्रमशः स्थापना हो जायगी जिसमें कि रुचियोंकी 
एकता अपने आप ग्राप्त हो सकेगी। यह अवश्य है कि इस दूरस्थ आदर्शको 
ग्राप्त करनेके लिए अविराम उद्यम करनेकी आवश्यकता है। इसे मान- 
वताकी अपना ध्येय बनाना होगा । समान जीवयोनियोंके प्राणी होनेके 
नाते श्रेष्ठमम प्रकारके समाजकी स्थापनाके लिए प्रयास करना होगा। वैसे, 
चाहे व्यक्ति चाहें अथवा न चाहें, चाहे वे प्रयास करें या न करें, ऐसे 
श्रेष्ठ एवं शुम समाजकी स्थापना प्राह्चतिक नियम ओर क्रमविकासका 
अनिवार्य परिणाम है| ऐसे पूर्ण विकसित समाजमें स्वार्थ-परमार्थका विरोध 
मिट जायगा। नैतिक कर्त्तव्य करनेमें जो बाध्यता अनुभव होती है वह 
नहीं रहेगी। स्वार्थ और परमार्थका विरोध परम और चिरस्थायी 
नहीं है। जदाँतक अपूर्ण तथा अर्ध-विकसित समाजका प्रश्न है, स्वार्थ और 
परमार्थ दोनौंका ही मूल्य है। जब हम विकसित होते हुए मानव-जीवनका 
अध्यय्नन करते हैं तब मालूम पड़ता है कि आत्मत्याग आत्मसंरक्षणके 
समान ही मौलिक है | सर्वत्र स्वार्थके साथ परमार्थका विकास हुआ है। 
जीवनके अभ्युदयके समयसे स्वार्थ और परमार्थ एक दूसरेपर निर्भर रहे हैं । 
विकासके क्रममें इनका पारस्परिक आदान-प्रदान दृद्धि कर रहा है। स्वार्थ 
ओर परमार्थकोी यदि एक दूसरेसे अलहूग करके देखें तो मालूम होगा कि 


प्रकृतिवा द्‌ २७१ 
स्वार्थ प्रकृतिका प्रथम नियम है। आत्मसंरक्षण प्रथम कर्तव्य है और 
आत्मप्रेम सर्वश्रेष्ठ गुण है। यदि आत्मसंरक्षणकी प्रवृत्ति नहीं होती तो 
परमार्थ अर्थशून्य हो जाता । बिना आत्मसंरक्षणकी ग्रवृत्तिके कोई भी नहीं 
बचता | नेतिक ओर जैव दृष्टिसे स्वार्थ प्रमार्थके पहिले है, क्योंकि व्यक्ति 
ही सुखका परम आधार है। जहाँतक उसकी विशिष्ट योग्यताओं 
और * शक्तियोंके प्रयोगका प्रश्न है वह कैवल व्यक्तिके सुखका ही 
उतद्यादन नहीं करतीं बल्कि उसके चारों ओरके वातावरणका भी 
निर्माण करती हैं। सामाजिक परिस्थितियों द्वारा मान्य सीमाओंके 
अन्दर यदि व्यक्ति अपने सुखको खोजता है तो वह अधिकतम सामान्य 
सुखकी प्राप्तिकी प्रथम आवश्यकता है | यही नहीं, यदि माँ-बाप 
सनन्‍्ततिको अपनी मूल्यवान्‌ देन देना चाहते हैं (उन्हें दृढ़ अंगोंवाव्ण, 
स्वस्थ ओर प्रसन्न प्रकृतिवाला बनाना चाहते हैं) तो उनके लिए अपने 
सुख ओर स्वास्थ्यकी चिन्ता करना आवश्यक है। यह भी सत्य है कि 
अच्छे स्वास्थ्य ओर. प्रसन्नचित्तवाल्य व्यक्ति उन लोगॉपर भी सुखप्रद 
प्रभाव डालता है जिनके सम्पर्कमें वह आता है। स्वार्थी व्यक्ति उन 
शक्तियों और योग्यताओंकों घारण करता है जो समाजके लिए हितकर हैं | 
स्वार्थ परमार र्थका विरोधी नहीं, सहायक है। परम परमार्थ हानिप्रद है। 
यदि परमार्थ द्वारा केवल दूसरोंके स्वार्थकी वृद्धि हो तो ऐसे परम परमार्थी 
व्यक्तिकी जीवनशक्तिका हास हो जायगा। प्राकृतिक चयनमें उसका 
विनाश अवश्यम्मावी है। ऐसा परमार्थ परमार्थी प्रवृत्तियोंके नाशकी ओर 
अग्रसर होता है | प्राकृतिक चयन परमा्थी व्यक्तिके विनाशके साथ ही 
परमार्थी प्रवृत्तियोंकों ठ॒प्त कर देगा । जो प्रवृत्तियाँ आत्म-संरक्षणमें सहायक 
नहीं होतीं वे विकासके ऋममें नष्ट हो जाती हैं | इस माँति स्वार्थ, परमार्थ, 
दोनों ही विशिष्ट सीमातक जीवयोनियोंके संरक्षणके लिए आवश्यक हैं | 
अतः शुद्ध स्वार्थ और शुद्ध परमार्थ दोनों ही नीतिविरुद्ध और मिथ्या हैं. 
अथवा “आत्माके लिए. जियो' और “दूसरोंके लिए जियो', दोनों ही सूत्र- 
वाक्य हानिप्रद ओर अनुचित हैं | दोनों ही समानरूपसे आत्मघातक हैं। 
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व्यक्तिकों अंधिकतम संख्याके अधिकतम सुखकी खोज नहीं. करनी चाहिंये 
बल्कि इन दोनोंके बीच पूर्ण समझोता स्थापित करनेका प्रयास करना 
चाहिये।| विकासका क्रम बतलाता है कि ऐसा समझोता धीरे-धीरे स्थापित 
हो रहा है | प्राकृतिक विकास आंशिक रूपसे सहानुभूतिकी वृद्धि ओर 
और आंशिक रूपसे सामाजिक . पंरिस्थितियोंके एकीकरण द्वारा अनवरत 
रूपसे स्वार्थ और परमार्थकी माँगोंमें अधिकाधिक अनुकूलता ला रह है। 
प्राकृतिक चयन और विश्व-विकास वैयक्तिक और सार्वभौम अभिरुनिमें 
पूर्ण तादात्म्य स्थापित करेगा । यह तादात्म्य प्राकृतिक विकासका अनि- 
वार्य परिणाम रहेगा | व्यक्ति चाहे केसा ही जीवन क्‍यों न व्यतीत करे, 
ऐसे परिपूर्ण समाजकी स्थापना अवश्य होगी; क्योंकि यह विकासका लक्ष्य 
तथा उसकी पूर्णता है | इस भाँति प्राकृतिक नीतिशासत्र नैतिकता और 
कर्तव्यमें सामञ्जस्य स्थापित करता है और कहता है कि यद्यपि मनुष्यको 
ऐसी नेतिक आदर्श स्थितिकी स्थापनाके लिए प्रयास करना चाहिये तथापि 
वह वास्तवसें प्राकृतिक नियमों द्वारा ही स्थापित होगी। ऐसी विकसित 
स्थितिमें व्यक्तियोंको: आत्मत्याग ओर परमार्थका सहज आनन्द आकर्षित 
करेगा । प्रत्येक व्यक्ति आत्मसुखकों भूलकर आत्मत्यागके लिए तत्पर हो 
जायगा । उसके परमार्थी कर्म उतने ही स्वाभाविक ओर अनायास रुपसे 
सम्पन्न होंगे जितने कि सहजप्रेरित, संवेदनजनित कर्म होते हैं। सामान्य 
रूपसे सन्‍्ततिका जीवन माता-पिताके त्यागपर निर्भर है। निम्न प्राणियाँ 
(चिड़ियों) में यह त्याग सहजप्रवृत्तिके रूपमें है और मनुष्यमें सचेत 
भावनाके रूपमें | सन्‍्ततिके प्रति यह अपत्य-परमार्थ धीरे-धीरे समाज और 
जातिकी जीवनरक्षाका व्यापक रूप ग्रहण कर सामाजिक परमार्थमे परिणत 
हो जायगा । आत्मत्यागर्मे व्यक्तिको प्रसन्‍नता मिलेगी । दूसरोंके सुख-दुःखके 
साथ वह अपने सुख-दुःखको युक्त कर लेगा | परमार्थ द्वारा वह स्वार्थ- 
सुखका आनन्द उठायेगा । 

: _स्पेंसर नैतिक चेतनाके मूलगत लक्षणकों किसी एक या बहु भाव- 
नाओ द्वारा किन्हीं अन्य भावनाओंके नियंत्रणमें देखता है। विकसित और 
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मल परिवर्तित होता हुआ आचरण यह बतलाता है कि 
नेतिक चेतनाकी 2. 03 सह 

उत्पत्ति जीवनकी उत्तम संरक्षणक्रे लिए. आदिम, सरल ' और 
प्रस्तुत (?९5८ग्रांथधए०) करनेवाली भावनाओँका, 

बादसें, विकसित जटिल (संयुक्त) प्रतिनिधि (२९०7९४८॥४४४८) 
भावनाओं द्वारा नियंत्रण आवश्यक है। स्पेंसर यह मानता है कि 
चेतनाके परम तत्व मावनाएँ ओर संवेदनाएँ हैं। भावनाएँ या तो वर्त- 
मानसे अथवा तात्कालिक संवेदनाओंसे सम्बन्धित हो सकती हैं, या वे 
आदर्श (प्रतिनिधि) भावनाएँ हो सकती हैं जिनका कि भविष्यसे 
सम्बन्ध है, जेसे--आशा, भय आदि ।| विकासक्रममें तात्कालिक सरल 
संवेदनाएं (वर्तमानसे सम्बन्धित भावनाएँ) जटिल विचारों या भविष्यसे 
सम्बन्धित प्रतिनिधि भावनाओंपर आध्वत बन जाती हैं | ये विकसित जणिल 
भावनाएँ प्रधानता प्राप्तकर भविष्यके बारेमें बोध देती हैं | विकास बताता 
है कि भविष्य (दूरस्थ शुभ) के बारेमें सोचनेकी शक्ति जीवनके संरक्षणमें 
सहायक होती है | इस प्रकार मनोवैज्ञानिक और जैव दृष्टिकोणोंमें परस्पर 
'संगति मिल्ती है | ये जटिल ओर विकसित भावनाएँ ही आचरण और 
उसके बीच सामझ्स्य स्थापित करनेमें सहायक होती हैं | सरल भावनाओं - 
को जटिल भावनाओं द्वारा नियन्त्रित करनेके लिए स्पेंसर तीन प्रकारके 
नियन्त्रणोंकी चर्चा करता है--राजनीतिक, धार्मिक और सामाजिक । ये 
'नैतिक नियमके जन्मके लिए, प्रारम्भिक भूमि प्रस्तुत करते हैं | इन नियन्त्रणों- 
के ही भीतर नैतिक नियन्त्रण विकसित होता है और इन्हींके द्वारा . 
'नैतिक कर्तव्य या बाध्यताके स्थायीभाव ($शाध्रपरव्मा) की उत्पत्ति . . 
होती है | राजनीतिक, साम्नजिक ओर धार्मिक नियन्त्रणोंसे पैदा होनेके 
कारण कत्त॑व्यकी भावनामें आदेश ओर बाध्यताके तत्त्व वर्तमान रहते हैं | 
किन्तु वे चिर॒स्थायी नहीं हैं| इसका कारण यह है कि व्यक्ति ओर समाजके 
'बीच अपूर्ण सामझस्य है। व्यक्ति ओर सम्राजके अधिकाधिक सामझञ्ञस्यके 
साथ तथा नैतिक चिन्तनकी उन्‍नतिके साथ नैतिक बाध्यताकी भावना 
लुप्त हो जायगी । उचित कमंको व्यक्ति सरल आत्मसन्तोषकी भावनाके 
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साथ करेंगे, नैतिक कर्म अम्यासजन्य कर्म हो जायँगे। उन कर्मोको करते 
समय यह भावना या चेतना नहीं रह जायगी कि उन कर्मोंकी करना 
कत्तंव्य है, उन्हें करना ही चाहिये। नेतिक कर्मोंकों लोग प्रकृतिवश 
अनायास ही करेंगे | जिस प्रकार तब संबवेदनाएँ मनुष्यकोी परिचालित 
करती हैं उसी प्रकार नेतिक स्थायीभाव मी पर्यात ओर सहजरूपसे मानव- 
कर्मोंका सम्बालन करेंगे । वास्तवमें बाध्यता ओर. कर्त्तव्यकी भावनाके. 
मूलमें समाज ओर व्यक्तिकी विरोधी रुचियाँ हैं । विकास बतव्यता है कि 
यह विरोध परम नहीं है । विकासकी अन्तिम स्थितिमें इनके बीच पूर्ण 
समत्व स्थापित हो जायगा । ऐसी पूर्ण समत्वकी स्थितिमें अपने-आप ही! 
बाध्यताकी भावना दूर हो जायगी | नैतिक आचरण प्राकृतिक आचरण 
है ।'विकास व्यक्तियोंकी उस स्थितिमें पहुँचा देगा जहाँ उन्हें आत्मत्याग्मे 

आनन्द मिलेगा | 

उपयोगितावादियोंके विरुद्ध स्पेंसर कहता है कि नैतिक नियम सुख- 
दुःखके अनुमवोंपर आधारित अनुमानोंका सामान्यीकरणमात्र नहीं हैं। 
तेतिक नियम के परमार्थी पदत्तियोंको 'विचार-सहयोग द्वारा नहीं, 
हू प्राकृतिक चयन ओर विश्व-विकास द्वारा ही समझाया 
अनुभवनिरपेक्ष अं हे 
वहीं हैं. सकता है; अमल नेतिक नियम अपने मूल रूपमें 
उद्भूत सत्य है। इनका जेव ओर समाजशास्त्रीय 
आवश्यकताओंके अनुरूप निर्माण हुआ है। उचित नैतिक नियमोंका 
प्रतिपादन करनेके लिए भी जीवशासत्र और समाजशास्त्रसे सहायता लेनी 
चाहिये | उनके नियमोंसे नेतिक नियमोंका निगमन करना चाहिये | 
नैतिक नियमोंकी उत्पत्ति बताती है कि वे अनुभवसापेक्ष नियम हैं । 
धीरे-धीरे विकासक्रममें ये अनुभवसापेक्ष नियम ही अनुभवनिरपेक्ष 
नियमोंका रूप ग्रहण कर लेते हैं। विगत जीवनका इतिहास बतलाता है 
कि विकासक्रममें सरल और निम्न आदर्शकी भावनाएँ अधिक जटिल: 
उच्चादर्शोंकी भावनाओं द्वारा नियन्त्रित होती आ रही हैं | बर्बर सभ्यताके 
युगमें मनुष्यकी प्रवृत्तियाँ भोतिक आवश्यकताओं तथा भय (जीवन-. 
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संरक्षणकी प्रद्मत्ति) से नियन्त्रित हुईं। धीरेघीरे झइण्ड, समाज, जाति, 
धर्म, राजनीति आदिके नियमोने इन्हें शासित किया | जीवन-संघर्षमें नये 
गुणोंका प्रादुर्माव हुआ | व्यक्ति तथा जातिके जीवनके संरक्षणके लिए 
उपयोगी ओर सहायक गुण ही नेतिकु मान्यताओं, उच्च भावनाओं, 
सहानुभूति, आत्मत्याग आदिके रूपमें मिलते हैं। जीव-रचना (अंगी) 
को थातावरणके साथ संयोजित करनेवाला आचरण जिन व्यक्तियोंका 
अभ्यास बन जाता है वही प्राकृतिक चयनमें जीवित रहते हैं । पिता जिन 
गुणोंकों अभ्यासगत विशेषताओंके रूपमें पाता है उन गुर्णोंकी उसकी 
सन्तति स्वाभाविक प्रवृत्तिके रूपमें पाती है। वंशानुगत होनेके कारण वे 
गुण स्वाभाविक, सहजप्रेरित एवं सहजात विचारों (अनुमवनिरपेक्ष) 
का रूप प्राप्त कर लेते हैं। अपने मूलगत रूपमें वे अनुभवसापेक्ष तथा 
असंख्य पीढियों द्वारा अर्जित अनुभवोंके परिणाम हैं | जीव-रचना ओर 
वातावरणकी क्रिया-प्रतिक्रिया द्वारा जीवनके प्रत्येक अंगका विकास होता 
है। जो कुछ'मी आज व्यक्ति है, उसका शारीरिक, मानसिक, बौद्धिक, 
कलात्मक, नैतिक व्यक्तित्व उसे दायरूपमें प्रात हुआ है | पैतिक सम्पत्तिके 
रूपमें पानेके कारण उसके विचार अनुभवनिरपेक्ष लगते हैं। पूदजोंके 
अनुभवोंने जिन गुणोंको उपयोगी ओर अनिवार्य (व्यक्ति अथवा जातिके 
जीवनके लिए, ) पाया उन्हींकों उनकी आगामी पीढ़ीने मोल्कि नेतिक 
सदगुणोंकै रूपमें पाया | नैतिक सहजज्ञान वंशानुगत गुण है । सामाजिक, 
पारमार्थिक और सहानुभूतिमूलक प्रवृत्तियाँ परम्परागत हैं| स्पेंसरका यह 
कहना है कि विकासके क्रममें उन नियमोंका प्रादुर्भाव होता है जो जीवन- 
संरक्षणके लिए. अनिवार्य हैं। न्यायकी धारणाकी भी उत्पत्ति हुई है। 
न्यायकी धारणाके मूलमें भी जैव नियम है। प्रतिकार सम्बन्धी न्‍्यायका 
सिद्धान्त [86 607एणैब ० उल्ाफफाए८ट उंप्शा८०) अयोग्य 
जातियों और व्यक्तियाँका नाश कर देता है। यह साम्यवादी समानताके 
विरुद्ध है | स्पेंसर यह मानता है कि न्याय सबको कर्म करनेके लिए समान 
परिस्थिति (समानता) देता है ; किन्तु साथ ही वह यह कहता है कि 
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ब्यक्ति अपनी क्षमताके अनुसार ही सुख भोगते हैं, जीवित रहते हैं 
(असमानता) | जहॉतक नेतिक आदेशोंका प्रश्न है, स्पेंसर उन्हें, स्वीकार 
करता है। पर, उपयोगितावादियोंके विरुद्ध वह कहता है कि नैतिक 
आदेश, उदाहरणार्थ चोरी नहीं करना चाहिये, झूठ नहीं बोलना चाहिये 
आदि, इसलिए उचित नहीं हैं कि वे सुखप्रद हैं किन्तु इसलिए कि वे 
सामाजिक जीव-रचनाके जीवनका संरक्षण करते हैं | स्पेंसर जब विशिष्ट 
व्यावहारिक नियमोंकी व्याख्यापर पहुँचता है तब वह अपने समयके लछग- 
भग सभी प्रचलित नियमोंकों स्वीकार कर लेता है--यथा, सच बोलना 
चाहिये, झूठ नहीं बोलना चाहिये, चोरी नहीं करना चाहिये, अश्लील 
पुस्तक नहीं पढ़नी चाहिये आदि | इसका कारण यह है कि वह कट्टरपन्थी 
स्वभमावका था। वह नैतिक नियमोंका जैव स्पष्टीकरण करता है ओर 
प्रचलित नियमोंकों इसलिए, स्वीकार कर लेता है कि उनके प्रतिकूल आचरण 
विकासके लिए बाधक तथा सामाजिक स्वास्थ्यके लिए हानिप्रद है | 
विकासवादियोंसे पूर्वके विचारकोने व्यक्ति और समाज्के सम्बन्धको 
समझाना चाहा । इस सम्बन्धकों बाह्य मान लेनेके कारण अथवा स्वार्थ 
और परमार्थमें विरोध मान लेनेके कारण वे नैतिक 
घारणाओंके आदि कारणको नहीं समझा सके। 
हॉब्सने कहा कि व्यक्तिके स्वार्थ ओर उसकी आवश्यकताओंने उसे सामा- 
जिक जोवन बितानेके लिए बाध्य किया | सामाजिक आचरणके मूल्सें 
स्वार्थ है । छूम और ऐडम स्मिथने कह्य कि सहानुभूति या परस्परकी 
भावनाने ही नेतिकताकी धारणाकों जन्म दिया है। वह सामान्य भावना 
है। नैतिकताका उद्बम हृदयकी सामान्य मावना है। नैतिक गुण वह गुण 
है जो समाजके लिए हितकर है। मिल ओर बेंथमने “अधिकतम संख्याके 
लिए अधिकतम सुख'को नेतिक ध्येय बतलाया | एक बार यह स्वीकार 
कर लेनेपर कि व्यक्ति और समाज एक-दूसरेसे भिन्‍न हैं, सामाजिक 
आचरणको समझाना असम्भव हो जाता है। उपयोगितावादियाँंने समाजको 
व्यक्तियोंके उस समुदायके रूपमें देखा जिसमें वैसी ही यान्त्रिक संगति है 


समाजकी व्याख्या 
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जैसी कि अणु-परमाणुओंसे संघटित जड पदार्थमें | किन्तु जब यह प्रश्न 
उठाया जाता है कि समाजके आत्मचेतन अणुओंने अपनेकी एक दूसरेसे 
कैसे युक्त किया तो उपयोगितावादियोंका स्पष्टीकरण काव्पनिक स्पष्टीकरण- 
मात्र रह जाता है । इस अणुवादी धारणाके बदले नृतत्वशासत्रने जीव-र्चना 
एवं अंगी (078०77577) को धारणा दी है। उसने यह समझाया है कि 
मनुष्ये ओर समाजका सम्बन्ध अनन्य है। यह जीव-र्वनाका सम्बन्ध है। 
यह सम्बन्ध बाह्य नहीं है। सामाजिक जीव-स्वनाका विकास हो' 
रहा है | यह विकास एकता और विभिन्‍नतासे सम्बद्ध एक अविभाजित 
पद्धतिक्रम है जहाँ कि समाजका विधान अथवा उसकी बनावट 
अधिक जटिल होती जा रही है ओर व्यक्ति एक-दूसरेपर अधिकाधिक 
निर्भर होते जा रहे हैं। डार्विनने विकासकी धारणाकों जीवयोनियोंके 
परथकरणके रूपमें समझाया था | स्पेंसरने इस धारणाकों स्वीकार करते हुए 
उसका सामान्यीकरण कर दिया | उसने विकासको उस पद्धतिक्रमकी भाँति 
लिया जो एकैरूपतासे अनेकरूपता एवं सरलसे जटिल्की ओर बढ़ रहा 
है । प्रत्येक स्थितिमें प्रारम्भिक और सरल इनी-गिनी आवश्यकताओंकी 
परिणति संख्यामें अधिक जटिल आवश्यकताओंमें हो जाती है जो जीवन- 
संधर्षका परिणाम है ओर जिसमें परिस्थितियोंके अनुकूछ अपनेको बदलनेकी 
अधिक क्षमता सदैव लाभप्रद होती है | वह कहता है कि वातावरणक साथ 
सफलतापूर्वक सामझ्जस्य स्थापित करनेपर ही जीवनका क्रम चलता है । 
इस विकासके सम्पूर्ण पद्धतिक्रमको उसने सामझस्यकी बढ़ती हुई जटिल 
शक्तिकै रूपमें समझा । निम्न प्राणियोंकी ध्वनि, रंग ओर गंधके संबेदनोंके 
प्रति तत्षण सीधी ओर प्रत्यक्ष प्रतिक्रिया होती है। उनके अनुभव सरल 
होते हैं | प्रकृति जिस प्रकार प्रेरित करती है उसी प्रकार वे कर्म करते हैं । 
किन्तु स्तनपायी जीवॉमें, विशेषकर मनुष्यमें, चुनाव और अल्गावके 
सामझस्यकी शक्तियाँ अत्यन्त सूक्ष और सूझबूझसे भरी अथवा जटिल 
होती हैं। मनुष्यकी इच्छाओं ओर आबकांक्षाओंकी वृद्धिके साथ सामझस्य 
अत्यन्त कठिन ओर दुरूह होता जा रहा है। इस दुरूहताके साथ ही वह 
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युगपत्‌ रूपसे, दिन ग्रतिदिन, वातावरणपर अधिकाधिक निर्भर होता जा 
है। विकास यह भी बतलाता है कि उसका पद्धतिक्रम अपूर्ण सामझस्य- 
से पूर्ण सामझस्यकी ओर है | सीधी, सरल भावनाओँसे क्रम-विकास द्वारा 
अत्यन्त जयिल भावनाओंतक पहुँचना अथात्‌ पूर्ण विकसित नेतिक भाव- 
नाओंका विकास ही इसका ध्येय है। भावनाओंकी पूर्ण विकसित स्थितिमें 
बाध्यताकी भावना, कर्त्तव्यकी चेतना सहजप्रद्नत्तिका रूप ग्रहण करू लेती 
है | यह नैतिक पूर्णता (४०१०] ?«:८९८८४०॥) की स्थिति है । नैतिकता- 
का विकास मनुष्य ओर वातावरणके बीच पूर्ण सामझस्य स्थापित कर 
देगा | नैतिकता वह रूप है जिसे सार्वभोम आचरण अपने विकासकी 
अन्तिम स्थितियोंमें प्रास करता है।! अतः आचरण “कर्मीका ध्येयोंके 
साथ सामझ्जस्य है।' नेतिक विकास मनुष्य ओर परिस्थितियों एवं जीवन- 
संरक्षणकी सर्वोगपूर्ण स्थितिके एक पूर्ण ओर जटिछ विकासका सूचक है | 
नैतिक पूर्णताकी स्थितिमें व्यक्ति ओर वातावरणके बीच पूर्ण सामझ्जस्य 
स्थापित हो जायगा तथा जीवन-संरक्षणके लिए व्यापक ओरः स्वस्थ वाता- 
बरण उपस्थित हो जायगा | 
स्पेंसरने पूर्ण सामझ्स्य और अपूर्ण सामझस्यकी स्थितियोंके आधारपर 
दो प्रकारके नीतिशाओ्ओंकों माना है। विकासके पद्धतिक्रममें मध्यकी 
पं आर स्थिति अपूर्ण सामझ्जस्यकी स्थिति है। इसमें दुःख- 
सापेक्ष ओर निर- हि है 
न बलिशाल रहित सुखकी पराति सम्भव नहीं है। इस स्थितिक 
लिए आचरणके नियमोंका ग्रतिपादन सापेक्ष नीति 
शास्त्र (२९८]४४४८ +॥८४) करता है| वास्तवमें यह स्थूल और अनु 
मवात्मक रूपसे निर्धारित करता है कि निरपेक्ष नीतिशासतत्र (8०5०]पां० 
एपा०४) के नियमोंको मानव-प्राणियोंकी वर्तमान स्थितिसे केसे सम्बद्ध 
किया जा सकता है । जहाँतक निरपेक्ष नीतिशाखत्रका प्रश्न है, उसके 
नियम उस पूर्ण विकसित समाजके लिए हैं जो कि स्थायी सन्तुलन 
(80०6 €वर्णो0तंपण) प्रास कर चुका है। इस समाजका मानव 
यूर्णरूपसे संयोजित मानव है | यहाँ न तो दुःखके लिए स्थान है और न 
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किसी प्रकारके विरोधके लिए। ऐसा आचरण जिसका परिणाम अमिश्रित 
एवं शुद्ध, सुख है, पूर्णरूपसे उचित है। उचित आचरणवाढा व्यक्ति सहानु- 
भूतिमूलक कर्मों और नैतिक कर्त्त॑व्यको स्वाभाविक तथा अनायास 
रूपसे करेगा | वह सद्युणोंको आत्मसात्‌ कर लेगा। नेतिक विज्ञान उन 
सत्यौंको व्यक्त करता है जो पूर्णरूपसे उचित हैं। ऐसा शास्त्र वर्तमान 
'जगलकीे वास्तविक व्यक्तियोंके आचरणसे सम्बन्ध नहीं रखता । निः्पेक्ष 
नीतिशासत्रके नियम उस जगतके लिए, नहीं हैं जिसमें कि व्यक्तियोंका 
वास्तविक अस्तित्व है, जो उन्हें चिरपरिचित है तथा जिसमें वे क्रिया- 
'कलाप करते हैं। वह उस आदर्श जगतके आदर्श व्यक्तियोंक्रे लिए हैं 
जिनके कर्म पूर्णहपसे उचित तथा दुःखसे अमिश्रित हैं | 


लेसली स्टीफेन 

'लैस्ली स्टीफेन ने स्पेंसरके विकासात्मक सुखवादकों अपनी विशेषताएँ 
रखते हुए अपनाया | इनको सबसे प्रमुख विशेषता अथवा स्पेंसरके 
सिद्धान्तकों महत्वपूर्ण देन समाजकी जीव-रचना एवं अंगी (0:8907॥87) 
की धारणा है | इसमें सन्देह नहीं कि स्पेंसरने इस विचारधाराकी नींव 
डाली, किन्तु उसकी नींव कच्ची ओर खोखली है। उसे इस धारणाका 
संस्थापक कहना उचित नहीं होगा | कैवछ इतना मानना पर्याप्त होगा 
'कि उसने इस शब्दका प्रयोग किया। जीव-रचना' के प्रयोग द्वारा वह 
व्यक्ति और समाज सम्बन्धका व्यापक और यथार्थ चित्र नहीं खींचता, 
किन्तु उसे अधिकतर रुचिकर साहश्य या रूपकके रूपमें लेता है। 
स्टीफेन उसे निश्चित रूपसे मुख्य नेतिक तत्व मानता है। उसका कहना 
कि सत्यका पूर्ण दर्शन यह बतलाता है कि समाज समुदायमात्र नहीं है, 
जीव-रचनाका विकास है । व्यक्ति और जातिका अध्ययन यह बतलाता है 
कि व्यक्ति एकाकी अणुकी माँति नहीं रह सकता | वह उसी भाँति समाज 
पर निर्भर है जेते कि अवयव देहपर हैं [.व्यक्तिकों सदेव समाजके ही 
१. ,680स्‍ 50९9॥#6४0, 
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सम्बन्धमें समझ सकते हैं | उसकी इच्छाओं, आकांक्षाओंकी तृप्ति समाजमेँ 
ही सम्मव है। जो कुछ भी वह है, समाजके कारण है | समाज़की पूर्व- 
स्थितिसे आनुवंशिकताके रूपमें उसने अपनी मौलिक प्रवृत्तियोँ और 
स्वाभाविक प्रकृतिकों पाया है। उसका बोद्धिक ओर मानसिक व्यक्तित्व 
उसे समाजकी देन है। उसकी व्यक्तित्॒वका निर्माण सामाजिक संस्थाओं: 
भाषा, शिक्षा एवं वातावरणपर निर्मर है। अथवा समाज एक जीव- 
रचनाकी माँति है जिसपर उसके व्यक्तिरूपी अवयव परस्पर निर्भर हैं; 
बिना समाजकी वे नहीं रह सकते | वे समाजसे संयोजित होनेका निरन्तर 
प्रयास करते रहते हैं | समाज कैवछ इस अर्थमें जीव-रचना नहीं है कि 
व्यक्तियोंके जोवनका स्वरूप समष्िके सम्बन्धमें निर्धारित होता है अथवा 
जैसे कि विभिन्न अवयव देहसे संयोजित हैं; किन्तु यह अन्य जीव-रचनाओं- 
की तरह परिस्थितियोंपर अपनी प्रतिक्रियाओँसे वधित और विकसित होता' 
है | सामाजिक तन्तु (५०८७) ४55०८) का क्रमशः अनेक प्रकारसे सुधार 
हो रहा है ताकि उसके अवयव अधिक पूर्णतासे संयोजित होकर जीव- 
रचनाके विभिन्‍न व्यापारोंकों समष्टि रूपसे परिपूर्ण कर सकें। सामाजिक 
रचनाकी गतिका ध्येय सामाजिक “प्रकार (5०0८७) “99८ ) का विकास 
है। अथवा उस प्रकारके समाजको उत्पन्न करना है जो कि सामाजिक जीवनमें 
दिये हुए साधन ओर साध्यकी अधिकतम कार्यक्षमता (८टाशा८ए) का 
प्रतिनिधि हो सकैे। सामाजिक विकासका अर्थ हृढ़ सामाजिक तन्‍्तुका 
विकास है, सर्वश्रेष्ठ प्रकार वह है जो इढ़तम तन्‍्तुके प्रकारसे उपलक्षित 
होता है। समाजके विकासमें जो समस्या धीरे-धीरे हल हो रही है वह उस 
सामाजिक तस्तु” या मूलगत विधानकी है जो जीवन्त ओर सक्षम है| 
समाजके स्वरूपको जैवरूपसे समझनेके पश्चात्‌ लेस्ली स्टीफेन कहता 
कि जीवनके थध्येयका वैज्ञानिक मानदण्ड स्वास्थ्य है, सुख नहीं | स्पेंसर- 
का कहना था कि जब वैयक्तिक जीवन लम्बाई ओर 
चौड़ाईमें अधिकतम हो जाता है तब विकास अपनी 
सीमाको प्राप्त कर लेता है | किन्तु लेस्ली स्टीफेन 


नेतिक ध्येय ; 
स्वास्थ्य 
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अधिकतम सुख के विरुद्ध कहता है कि नेतिक ध्येय जीव-रचना अथवा 
सामाजिक तन्तुका स्वास्थ्य या कार्यक्षमता है। अतः सामाजिक विकास- 
क्रमकी अन्तिम स्थितिको वह अभिवृद्धि, उन्नति', जीवनकी अधिकतम 
परिपूर्णता' आदि विभिन्न शब्दों द्वारा समझाता है| वह यह बतलाता है 
कि पयोगितावादी और विकासवादी मानदण्डोंमें वास्तविक अन्तर यह 
है कि उपयोगिताबाद सुखकों मानदण्ड मानता है ओर विकासवाद सामा- 
जिक स्वास्थ्यकों | वैसे, सुख और स्वास्थ्य भिन्न नहीं हैं । वे एक दूसरेक 
अनुरूप हैं | किन्तु फिर भी कर्मोक्रे बाह्य (सुखप्रद अथवा दुःखप्रद) परि- 
णामसे उनके ओचित्यकों नहीं आँका जा सकता । वही कर्म झुभ हैं 
जो सामाजिक स्वास्थ्यके लिए लछाभप्रद हैं | सामाजिक जीवन जीव- 
रचनाका विकास है । कर्मके परिणामका तभी मलीमाँति गुणगान किया 
जा सकता है जब कि वह उसकी मूलगत बनावटका उन्नयन ओर सुधार 
करे, न कि अब वह उसकी क्षणिक स्थितिको प्रमावित करे। सामान्यतः 
हानिकारक कर्म दुःखप्रद होते हैं ओर छाभकारक कर्म सुखप्रद | नेतिकता 
सामाजिक जीव-र्चनाके कुछ महत्वपूर्ण गुणोंकी परिभाषा है। नैतिक 
नियम सामाजिक तन्‍्तुके गुणोंकी व्याख्या है। वे सामाजिक कल्याण एवं 
स्वास्थ्यकी स्थितिका वर्णन करते हैं। जीवनकी आवश्यकताओंके अनुरूप 
ये नियम बदलते रहते हैं। नेतिकता समाजकी रक्षा करनेवाली सहज- 
प्रवृत्तियोंका जोड़ है। नैतिक आदेशोंका ओचित्य इसपर निर्भर:नहीं है कि 
उनके पालन करनेसे सुख प्रात होता है बल्कि वे जीव स्चनाकी कार्यक्षमता 
ओर प्राणशक्तिसे मूलतः सम्बद्ध हैं। वस्तुगत इृशष्टिति नैतिक नियमोंका 
सामाजिक प्राणशक्तिकी स्थितियोंसे एकोकरण किया जा सकता है। नेतिक 
नियम वे नियम हैं जो जीवनकी आवश्यकताओंको व्यक्त करते हैं । वही 
नियम शुभ है जो सामाजिक स्वास्थ्यके संरक्षणमें सहायक है। विकासके 
साथ ही नैतिक नियम अधिक स्पष्ट होते जायेंगे ओर सामाजिक प्रकार 
अधिक व्यापक होता जायगा। सामाजिक प्रकारकी व्यापकता नैतिक 
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नियमोंकी प्राप्तिके साधनोंकों स्पष्ट रूपसे समझा देगी । नेतिक दृष्टिसे बस्तु- 
गत ध्येय सामाजिक स्वास्थ्य या सामाजिक कल्याण है। इसीका आत्म- 
गत रूप सहानुभूति या सामाजिक प्रवृत्ति है। समाजका विकास सामूहिक 
भावना या सहानुभूतिका विकास करता है। यह उपयोगी भावना है| 
यही वास्तवमें अन्तर्बोंध है। यह अनुभवनिरपेक्ष नहीं है | यह जनसाधारण- 
की वाणीकी व्यक्तिमें प्रतिष्वनि है। अथवा अन्तर्बोध जातिकी खार्व॑- 
जनिक चेतनाकी वह पुकार है जो हमें उसके कल्याणकी प्रमुख 
आवश्यकताओंकी पूर्तिकी आशा देती है। इसी माँति नैतिक अनुमोदन 
उस स्थायी भावका नाम है जिसका विकास व्यक्तिमें सामाजिक माध्यमसे 
हुआ है ओर जो उसके चरित्रका इस भाँति उन्नयन करता है कि वह 
सामाजिक तन्तुका योग्य सदस्य बन जाता है। स्वस्थ समाजका प्रत्येक 
सदस्य अपनेको सामाजिक रचनाका अंग मानता है और सामाजिक 
कल्याणके लिए तत्पर रहता है। लेस्ली स्टीफेन यह समझानेका प्रयास 
करता है कि नेतिक नियम निरपेक्ष नहीं हैं | इनकी उत्पत्ति विकासके क्रम- 
में हुई है। उसके अनुसार मानसिक दबाव ही नैतिकताकों उत्पन्न. करता 
है ओर उसकी रक्षा एवं पालन करता है। मनुप्यकी चेतनामें वही 
नेतिकताका प्रतिनिधि है। वह यह भी मानता है कि विकासकी क्रममें 
एक प्रकारका आचरण ही नहीं बल्कि एक प्रकारका चरित्र भी विकसित 
होगा | विकासके क्रममें मनुष्य नेतिकताके बाह्य रूप “यह करो से उसके 
आन्तरिक रूप यह बनो' में पहुँच जायगा। अर्थात्‌ नैतिक विकासके 
क्रममें बाह्य कर्ततव्यबुद्धिसि कार्य करनेसे वह अन्ततः कर्त्तव्यपूर्ण बन 
जायगा | 
लेस्ली स्टीफेन स्पेंसरके निरपेक्ष नीतिशाख़की आल्येचना करता है। 
'स्पेंसरने यह कहा कि सरल आकारोंसे जटिल आकार्सेक क्रम-विकासकों 
निरपेक्ष नीति... यं अपूर्ण संयोजनसे पूर्ण संयोजनकी स्थितिको 
प्राप्त करना विकासका ध्येय है। यह नैतिक पूर्णताकी 


शाखकी आलोचना हे 
स्थिति है| विकासके परम ध्येयको मानकर स्ेंसरने 
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तुबादकों स्वीकार किया | उसने निरपेक्ष नीतिशासत्रकी श्रेष्ठताकों माना | 
निरपेक्ष जीतिशाख्रका सम्बन्ध वर्तमान जगतसे नहीं, किन्तु सुदूर भविष्यसे 
है । लस्ली स्टीफेनने समाजकी तथ्यात्मक व्याख्या की । उसने समाजको 
जैसा देखा ओर समझा उसका वेसा ही वर्णन किया और समाजके संरक्षण, 
स्वास्थ्य ओर सन्तुलनकों परम ध्येय बतछाया। नैतिक नियम समाजके 
स्वान्थ्यका वर्णन है ओर सामाजिक सन्तुरूनकी रक्षाकी क्षमता सद्गुण है । 
अलेग्जेण्डर 
अलेग्जेण्डर' वस्तुतः लेस्डी स्टीफेनके सिद्धान्तकों मानता है। वह 
अपने सिद्धान्तको सामाजिक जीव-रचना या सामाजिक विधानकी धारणा 
द्वारा समझाता. है । उसके अनुसार झुभ और कुछ 
नहीं, वह केवल सम्तुल्ति समष्टिम संयोजन है। उसके 
अनुसार आचरणक ओवचित्य-अनोचित्यको एक विशिष्ट मानदण्ड द्वारा 
निर्धारित किया जाता है | इस मानदण्डका ही नाम नेतिक आदर्श है| 
नेतिक आदर्श आचरणका सन्तुल्ति विधान है। यह विरोधी प्रवृत्तियोंपर 
आधारित है और उनके बीच सन्तुलन स्थापित करता है | अतः परम शुभ 
आचरणका पूर्णरूपसे संयोजित शुभ एवं सामाजिक जीव-रचनाका सन्तुलन है। 
डार्विनने पद्म जीवयोनियोंके विकासको प्राकृतिक चयन (जीवन- 
संघर्ष ओर योग्यतमकी जीवनविजय) द्वारा समझाया । अलेग्जैण्डर ने 
नैतिक मान्यताओं ओर पशु-जीवनके विकास ओर 
उन्नतिमें प्राकृतिक चयनका साह्श्य पाया | उसने कहा 
कि नैतिक जीवनमें प्राकृतिक चयनका क्रम मिल्ता है | 
लेस्ली स्टीफेनके साथ उसने स्वीकार किया कि प्राकृतिक चयनके कारण 
विकासके क्रममें आचरणका वह प्रकार सुरक्षित रह जाता है जो अधिकतम 
योग्य और पूर्णरूपसे सन्त॒ुल्त है। प्राकृतिक चयन वह पद्धतिक्रम है जिसके 
कारण विभिन्न जीवयोनियाँ प्रभुत्वके लिए संघर्ष करती हैं और जो विजयी 
होती हैं वे सापेक्षतः स्थायी हो जाती हैं | पशु-जगतमें कुछ जीवयोनियाँ 
१, 3०77 घ९ 3059॥0 6॥. 


सामाजिक सन्तुरून 


नतिकता के क्षेत्रमे 
प्राकृतिक चयन 
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विशिष्ट प्राकृतिक गु्णोंके कारण अन्य जीवयोनियोंकी तुलनामें जीवित 
रहनेके अधिक योग्य होती हैं | प्राकृतिक चयनमें उनका जीचन्न सुरक्षित 
रहता है। उनकी सनन्‍्तति आनुवंशिकताके रूपमें इन विशिष्टताओंको प्राप्त 
कर लेती हैं | जो जीवयोनियाँ इन, विशिष्टताओंसे रहित हैं, विकासके क्रममें 
उनका अस्तित्व मिट जाता है। पशु-जीवन ओर नैतिक जीवनमें प्रमुख 
भेद यह है कि नैतिकताका क्षेत्र मानसका क्षेत्र है, न कि पशुताका ।"पशु- 
जीवनमें सबक ओर सशक्तका संघपष्र दुर्बल और निःशक्तके साथ होता है 
ओर नेतिक जीवनमें आदर्शों या जीवनप्रणाल्योंका संघर्ष मिलता है। 
प्राकृतिक चयनमें वे प्रणालियाँ जीवित रहती हैं जो सामाजिक कल्याणकी 
वाहक हैं। उदाहरणार्थ, जब विकासक्रममें कुछ व्यक्ति मनन-चिन्तनके 
परिणामस्वरूप आचरणका एक नवीन आदर्श-उच्च सामाजिक मान्यताओंके 
रूपमें--प्रस्तुत करते हैं तो वे विरोधी मतवाल्ोेकी आलोचनाका 
विषय बन जाते हैं। यदि कोई समथे बुद्धिमान व्यक्ति समाजके लिए 
कल्याणकारी विचारोंका प्रतिपादन करता है--दासप्रथी, निर्दयता, 
अविनय, असमानता आदिकी विरुद्ध आवाज उठाता है तो अन्य व्यक्ति 
उसकी कट आलोचना करते हैं। फिर भी ऐसे व्यक्तिके विचार तथा जीवन- 
प्रणाली अपनी उच्चताके कारण अन्तमें विजयी होती है । प्रारम्भमें सम्भव 
है कि वह अकेला ही, अथवा अपने दो-चार मित्रोंके साथ, इस आदर्शंकी 
स्थापनाके लिए ग्रयास करते-करते मर जाय या लोग उसे मार डाढें; 
किन्तु धीरे-धीरे उसका आदर्श जीवन्त हो उठता है। अधिकतम लोग इस 
विचाराधाराकों स्वीकार कर लेते हैं। उन्हें उसमें अपने विचारोंका प्रति- 
बिम्ब मिलता है। यह विचारधारा प्रबोधन ओर शिक्षा द्वारा धीरे-धीरे 
प्रचलित होकर विश्वव्यापी प्रसिद्धि पा लेती है। वास्तवमें प्रबोधन और 
शिक्षा नेतिक जीवनमें बिना विनाशके उस प्रणालीको दूसरे रूपमें स्थापित 
करते हैं जिसके द्वारा प्राकृतिक जगतमें समान जीवयोनियोंकी उत्पत्ति और 
विरोधी जीवयोनियोंका विनाश होता है। प्रबोधन द्वारा विरोधियोंका 
विनाश होता है अथवा एक मानसकी दूसरे मानसपर विजय प्रबोधनपर 
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ही निर्भर है। अतः जीवयोनियोंकी उत्पत्तिकी भाँति ही नैतिक आदर्शोंकी 
उत्तत्तिकों ओी प्राकृतिक चयनकी पद्धतिसे समझाया जा सकता है। 

आलोचना 

विकासवादी सुखवादियोंने नेतिक मान्यताओंके उद्गम और विका- 
सको समझना चाहा। नेतिकताको वैज्ञानिक आधार देनेके प्रयासमें उन्होंने 
उसे जीवशाखसे सम्बद्ध किया । नेतिक विकासको 
विश्व-विकासका अंग मानकर नेतिकताकों समझने के 
लिए. विकासके पद्धतिक्रको समझना आवश्यक 
बतलाया । उनका सिद्धान्त वास्तवमें प्रकृतिवाद है। नेतिक मान्यताओं- 
के उचित मूल्यकोी समझानेके बदले वे केवक यह समझानेका प्रयास 
करते हैं कि नैतिक मान्यताओंकी उत्पत्ति केसे हुई ओर मानव-जातिके 
जीवनकी बृद्धि या हासमें वे कहाँतक सहायक हुई हैं। प्राकृतिक घट- 
नाओंमें कार्य-कारणका सम्बन्ध मिलता है। वर्तमान घथ्नाकों समझनेके 
लिए मूतकालीन घटनाका ज्ञान अनिवार्य है। अथवा जहाँतक प्राकृतिक 
घटनाओंका प्रश्न है, वे ध्येय (आदर्श) की ओरसे उदासीन हैं। नीति- 
शास्र आदशोंको निर्धारित करता है। यह पता लगाता है कि आदर्श 
आचरणको केसे प्रभावित कर सकते हैं। प्राकृतिक घटनाओंका सम्बन्ध 
क्‍या है! (वास्तविकता) से है ओर नीतिशासत्रका सम्बन्ध या होना 
चाहिए” (आदर्श) से है। पहलेका सम्बन्ध भूतकालसे और दूसरेका भविष्यसे 
है| विकासवादियोंने नीतिशास्त्रकी व्याख्या प्राकृतिक विज्ञानकी भाँति 
की । इसे आदर्शविधायक विज्ञान नहीं माना | उन्होंने नेतिक जीवनके 
विकासका प्राकृतिक इतिहास दिया | नेतिक आदर्शके स्वरूपको नहीं सम- 
झाया । नीतिशाख्त्रकी ऐसी व्याख्या ऐतिहासिक जिज्ञासाकी तृप्ति है, न कि 
नैतिक जिज्ञासाकी | नैतिक जिज्ञासाका समाधान तभी सम्भव है जब कि 
आचरणके ओचित्य ओर अनोचित्यपर प्रकाश डाला जाय; यह बतलाया 
जाय कि क्‍यों किसी विशेष प्रकारके आंचरणकों शुभ कहते हैं। अले- 
ग्जैण्डरका सिद्धान्त इस ओर थोड़ा अग्रसर हुआ है। वह कहता है कि 


[.॥ 
नेतिकताका 
ग्राकृतिक विज्ञान 
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जीवनकी वह प्रणाली अच्छी है जो समाजमें सन्तुलन स्थापित कंरती है। 
जीवशाख्से अत्यधिक प्रभावित होनेके कारण वह इस प्रश्नके महत्तर 
पहलू को छोड़ देता है। वह यह नहीं बतलाता कि यह सन्तुलून महत्वपूर्ण 
क्यों है। नैतिक आदर्शके स्वरूपको समझानेके बदले विकासवादी कहते 
हैं कि विकासक्रममें वे नियम रहते हैं जो जीवनके संरक्षणमें सहायक हैं । 
ये नियम उचित क्यों हैं, मनुष्यका क्‍या कर्त्तव्य है, आत्म-चेतनअआणी 
किस आदर्शको प्राप्त करना चाहता है, उसे आत्म-सम्तोष केसे प्राप्त हो 
सकता है, इन संब ग्रश्नोंसे विकासवादी उतने ही दूर हैं जितनी कि निम्न 
 जीवयोनियाँ हैं। उन्होंने नैतिकताकी ऐतिहासिक और वैज्ञानिक व्याख्या 
की । मनुष्यके बौद्धिक, आध्यात्मिक स्वभावकों भूछकर उसे जीवनका 
तटस्थ दर्शकमात्र मान लिया। उनके सिद्धान्तको' प्राकृतिक सिद्धान्त कहना 
उचित होगा । नैतिकताकी धारणा मूल्यपरक है, न कि वस्तुपरक | नीति- 
शास्त्र अनुभवात्मक ओर यथार्थ विज्ञान नहीं, इसका भूतकालीन घटनाओं 
अथवा नेतिकताके इतिहाससे प्रत्यक्ष सम्बन्ध नहीं है । एक भीतिशके लिए 
यह आवश्यक नहीं कि वह नेतिक विकासके इतिहासपर प्रकाश डाले, 
ठीक जिस प्रकार एक ज्यामितिकी विशेषज्ञके लिए. यह आवश्यक नहीं कि 
वह ज्यामिति सम्बन्धी देश और उसके विविध रूपोंका शतत्वशास्र या 
मनोविज्ञानकी दृष्टिसे निरूपण करे। नेतिक दार्शनिकका कार्य केवल नैतिक 
चेतनाके तत्वोंका ज्याँका त्यों विश्लेषण करना है। नेतिक-चेतनाके सच्चे 
स्वरूपका वर्णन उसके. उद्गमके सच्चे वर्णनसे विक्रृत नहीं हो सकता है ।' 
स्पेंसर सुखको परम ध्येय मानता है किन्तु साथ ही स्पष्ट रूपसे कहता 
है कि सुख अपने-आपमें मानदण्ड नहीं है | नेतिक दृष्टिसे कर्मोंके औचित्य- 
 अनोचित्यका मानदण्ड शारीरिक स्वास्थ्य है। शारी- 
'रिक स्वास्थ्य एवं 'जातिका जीवन ही सन्निकट ध्येय 
है | सन्निकट ध्येय ओर परम ध्येयके बीच वह यह 
कहकर सामझस्प स्थापित करता है कि नैतिक उद्देश्वके लिए यह मान 
"१. 085004--]॥6 [06०7४ ० (००१ & एज॥।, ए०. ॥, ७. 357. 


इसे सुखवाद 
कहना अआन्तिपूर्ण हे 
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लेना चाहिये कि अधिकतम परिमाणके जीवनका और अधिकतम परिमाण- 


के सुखका :उत्पादन करनेवाले कर्मोमें सामझ्स्य है। स्पेंसरकी उपर्युक्त 
मान्यता क्‍या अपनेको सिद्ध करती है ? उसका यह कथन, सम्भव है, 
इस विश्वासपर आधारित है कि आदर्श समाज (पूर्ण सामझरूकी स्थिति) 
का निरपेक्ष नीतिशासत्र उन आचरणके नियमोंका प्रतिपादन करता है जो 
कि दुशखरहित पूर्ण सुखका उत्पादन करते हैं। ऐसे आशापूर्ण मविष्यसे 
सम्बन्धित नियम वर्तमान स्थितियोंका समाधान नहीं कर सकते, वे वास्त- 
विक जगतकी लिए व्यावह्यरिक नियम नहीं दे सकते हैं | वे सुखप्रद और 
स्वास्थ्यप्रद कर्मोमें एकत्व स्थापित नहीं कर सकते । सच तो यह है कि 
सुख और दुःखकी मानसिक-कायिक खोज यह व्यावहारिक ज्ञान नहीं दे 
सकती कि किस परिस्थितिमें सुख--विशेषकर उच्च सुख--आप्त हो सकता 
है। यह कहना कि वस्तु कब ओर किसे सुख दे सकती है, यह परिस्थिति- 
मानसिक और मौतिक--के व्यापक ज्ञानकी अपेक्षा रखती है | 

वास्तविक जगतका अनुभव बतलाता है कि सुखप्रद कर्म अनिवार्य 
रूपसे स्वास्थ्यवर्धक नहीं होते | सुख जीवन-वृद्धिका सूचक नहीं है| स्पेंसर- 
के अनुसार भी सुख अपने-आपमें मानदण्ड नहीं है, उसका महत्व गौण 
है। जीवन-संरक्षण ही सब कुछ है, वही सुखदाता है। स्पेंसरके ऐसे 
सिद्धान्तकों सुखवादी कहना उतना ही अनुचित है जितना कि उस विद्याकों 
नक्षत्रविद्या कहना जो कि नक्षत्रोंसे कोई सम्बन्ध नहीं रखती। सुखको 
साम्राज्यच्युत और शक्तिहीन करके स्पेंसरने अपने सिद्धान्तको सुखवादी 
कहा, यह विचित्र है। लेस्ली स्टोफेन उन कर्मोंकी उचित कहता है जो 
सामाजिक रचना ओर प्राणशक्तिके संरक्षण ओर विकासमें सहायक हैं | 
अतः वह व्यावह्रिक दृष्टिसे सुखकों मानदण्ड नहीं मानता । वह नैति- 
कताके वैज्ञानिक मानदण्डकी खोज करता है ओर फलस्वरूप कहता है कि 
नैतिकताका वैज्ञानिक मानदण्ड स्वास्थ्य है, न कि सुख | जीवनका विस्तार 
ओर संरक्षण ही परम ओर सत्य ध्येय है । सुख इसका सहचारीमात्र है| 
सामाजिक स्वास्थ्यको इस माँति महत्व देकर वह बेंथमके कथन कि कर्मों 
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द्वारा दुःखके ऊपर सुखका सन्तुरून रखना चाहिये! को मी एक वस्तुगत 
जैव रूप दे देता है: जीवनके परिणाममें सहायक कर्म शुभ हैं अथवा 
सुख अपने-आपमें मानदण्ड नहीं है। कुछ कर्म सुखके लिए मानदण्ड बन 
जाते हैं । जो कर्म सामाजिक रचनाकी प्राणशक्तिकी इृद्धि करते हैं, वही 
सुखप्रद हैं | नेतिक नियमोंका मूल्य उनके सुखप्रद होनेपर नहीं बल्कि 
उनके सामाजिक रचनाके संरक्षणके लिए उपयोगी होनेपर निर्मर है| 
विकासवादियोंने यह बतलाया कि नेतिक जीवनमें सुखका उचित स्थान 
क्या है | सुख, जेसा कि सुखवादकी आलोचनाके अन्तर्गत कह चुके हैं, 
आत्म-चरितार्थताकी भावना है। सुखकी यह परिभाषा विकासवादियोंके 
इस सिद्धान्तके अनुरूप है कि परिस्थितियोंके अनुरूप कार्यव्यापार होने 
चाहिये | यह उनके इस कथनको भी स्वीकार करता है कि सुखका प्रभाव 
प्रणशक्तिको जीवित रखता है ओर उसकी बृद्धि करता है। यही सुखकी 
जीवनके सब अंगोंकी महत्वपूर्ण देन है। सुखको आत्म-चरितार्थताकी 
भावना माननेवाल्य सिद्धान्त विकासवादियोंकी इस देनकोी सहर्ष स्वीकार 
करता है | वास्तवमें यह अरस्तूके उस कथनका स्मरण दिलाता है जिसके 
अनुसार सुख विकसित प्राणशक्तिका सूचक है और उसकी पूर्णताकी वृद्धि 
करता है | विकासवादियोंने प्राचीन सिद्धान्तके आगे यह भी कहा कि 
सामाजिक जीवविधानके संरक्षणके लिए सहायक कर्म सुखप्रद हैं ओर 
उसके विपरीत दुःखप्रद हैं | यह वास्तवमें फिरसे सच्चे ओर मिथ्या सुखके 
प्राचीन सिद्धान्तका पुनरावर्तन है| अर्थात्‌ सच्चा सुख वह है जो कि समस्त- 
के संरक्षणमें सहायक है ओर मिथ्या वह, जो अंगके लिए. है। विकास- 
वादियोंकी यहॉपर एकमात्र त्रुटि यह है कि वह यह नहीं देख पाये कि 
कर्मव्यापार ही भावनाकों महत्व देता है, न कि भावना व्यापारकों 
अथवा कर्मव्यापार इसलिए, शुम नहीं है कि वह सुखद है बल्कि उसका 
शुभ होना ही उसे सुखप्रद बनाता है। इस त्रुथ्कि कारण विकासवादने 
अपनेको सुखवादी श्रान्तियोंसे युक्त कर लिया | स्पेंसरके सिद्धान्तसे यह 
4, देखिए, (प7॥890---00. 54-55. 
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भ्रान्त धारणा उत्पन्न होती है कि सुखवादी मान्यताकों जीवशाख्रका अनु- 
'मोदन प्राप्त है । वास्तविकता यह है कि जीवशासत्र सुखवादी सिद्धान्तका 
समर्थक नहीं है । जीवशासत्र बतछाता है कि इच्छा और प्रवृत्ति सुखकी 
पूर्वगा मिनी हैं | सुखकी भावना इच्छित क्रियाके घटित होनेका 
परिणाम तथा सफलताका चिह्न है। अथवा सुखकी भावना कर्म करनेकी 
प्रवृष्तिसे पहले नहीं है । निर्णीत कर्मका विश्लेषण यह बतलाता है कि किसी 
भी विष्रयका सुखप्रद होना इसपर निर्भर है कि उसकी इच्छा की जाती 
है। ओर यदि व्यक्ति सुखको अपना ध्येय बना ले तथा इन्द्रियोंकी उसकी 
प्राप्तिका साधनमात्र मान ले तो जीवशास्र उसको यह कहकर सचेत करता 
है कि अत्यधिक सुख जीवनके लिए घातक है ओर परिमित सुखका ही भोग 
उचित है। यदि व्यक्ति एकमात्र स्वादके छिए भोजन करने लगेगा तो 
उसकी पाचनशक्ति के साथ ही उसकी रसेन्द्रिया भी नाश हो. जायगा | 
यही स्थिति अन्य प्रकारके सुख और उनसे सम्बन्धित इन्द्रियोँकी होगी । 
अत्यधिक सुख पूर्ण जीवनका विनाश करेगा | जीवशास्रकी दृष्टिसे यह 
भी कहा जा सकता है कि मनुष्यमें अनेक प्रकारकी इच्छाएँ हैं (केवल सुख- 
की ही इच्छा नहीं) और यह सम्भव हो सकता है कि वास्तविक अनुभव 
'उसे जीवन एवं जाति-संरक्षणके लिए. उस आदर्शकों अपनाना उचित 
बतलाये जो विकास-क्रममें सुखक्ी खोज न करके स्टोइक आदर्श एवं 
आत्म-संयमका प्रतिरूप हो । 

_स्पेंसरका विश्वास है कि विकास अपनी अन्तिम स्थितिमें एक ऐसे 
आदर्श समाजको स्थापित कर देगा जहाँ कि दुःखरहित सुख होगा | सुख 
दुशखके स्पर्शसे दूषित नहीं होगा |- उसके अनुसार 
जीवन-संरक्षणके लिए अनिवार्य नियम ही नैतिक 
नियम हैं और वह सुखप्रद भी हैं। पद्धतिक्रमकी 
स्थिति अपूर्ण सामञ्जस्यकी स्थिति है, इसमें पूर्ण सुख प्राप्त नहीं हो सकता । 
किन्तु पूर्ण सामझ्जस्यथ अवश्य ही पूर्ण सुख देगा। इस स्थितिमे निरसेक्ष 
नीतिशासत्रके नियम व्यावहारिक हो जायेँगे। मनुष्य उन परम नैतिक 
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अनावश्यक 
आशाचाद | 
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कर्मोंको करने छगेंगे जो दुःखरहित सुखका उत्पादन करेंगे। किन्तु इस 
तथ्यकों कैसे सिद्ध किया जा सकता है ! स्पेंसरका यह कहना था कि 
विश्वका इतिहास बतलाता है कि विकासका क्रम अनिश्चित, असंगत एक- 
रूपतासे निश्चित, वैचित्र्यपूर्ण संगतिमय अनेकरूपताकी उन्‍्नतिका क्रम है। 
विकासमें यही क्रम सदैव रहेगा । जहातक मानव-समाजका प्रश्न है ऐसे 
विकासकी अन्तिम स्थिति दुःखरहित पूर्ण सामझ्स्यकी सूचक है। किन्तु 
स्पेंसरके विरुद्ध कहा जा सकता है कि यदि पदार्थविज्ञानके क्षेत्रमें ऐसे 
निश्चित निर्णयका अधिकार उसीके विशेषज्ञोंके हाथमें छोड़कर केवल 
मानव-समाजके इतिहासकों ही छकें तो भी विकासके ऐसे क्रमके बारें कहना 
कठिन है | और यदि इस स्थितिकों स्वीकार कर लें तो इससे यह अनु- 
मान करना दुर्लभ है कि दुःखरहित पूर्ण सामझ्ञस्यकी स्थिति सम्भव है | 
अभीतक तो ऐसे किसी प्राणीका प्रादुर्भाव नहीं हुआ जो मनुष्य ओर 
वातावरणके बीच पूर्ण सामझ्स्यका आमास दे सके | यही नहीं, विकास- 
वादियोंके इस कथनके समान ही महत्वपूर्ण निराशावादियोंका! भी कथन 
मिल्ता है | वास्तविक अनुभव यह नहीं कह सकता कि उनके कथनकी 
अवहेलना करना सम्भव है| अथवा इन कथनोंमें कि 'अज्ञान सुखप्रद है! 
ओर. 'ज्ञानकी वृद्धि, दुःखकी वृद्धि ै--जो आंशिक सत्य मिलता है, उससे 
मुँह मोड़ लेना सम्भव नहीं | स्पेंसरका विश्वास था कि जीवनको वृद्धि 
सुखकी वृद्धि है। किन्तु क्या अधिक विकसित राष्ट्र ओर व्यक्ति अधिक 
सुखी हैं ! इसमें सन्देह नहीं कि उनकी विभिन्‍न शक्तियाँ और योग्यताएँ 
बढ़ गयी हैं | किन्तु इससे यह निष्कर्ष नहीं निकलता कि उनकी सुख 
भोगनेकी शक्ति भी बढ़ गयी है | बल्कि इसके विपरीत यह देखा जाता है 
कि वे बौद्धिक ओर मानसिक आशान्तिसे ग्रस्त हैं । वर्तमान जीवन इसका 
ज्वलन्त उदाहरण है | 

स्पेंसरने कहा कि मानव-जाति अपूर्ण सामझ्स्यसे पूर्ण: सामझस्यकी 
ओर अग्रसर हो रही है । विकासकी अन्तिम स्थिति पूर्ण सामझ्ञस्य एवं 
स्थायी सन्तुलनको स्थिति होगी । क्‍या विकास स्थायी सन्तुरूनकों स्वीकार 
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कर सकता है ! क्या पूर्ण संयोजित व्यक्ति सम्भव है ? 
विकास ओर पूर्ण सन्तुलुन, ये दो विरोधी धारणाएँ 
हैं | विकास एक बहती हुईं नदीके समान है जो अनेक नये कगारौरूपी 
इच्छाओं ओर भावनाओंकों उत्पन्न करती रहती है| यदि स्थायी सन्तुल्न- 
रूपी सेतुकी स्थापना कर भी दी जाय तो वह पुनः नवीन .शक्तियों द्वारा 
विच्छिन्न हो जायगा । विकास परिवर्तनशील जीवनका सूचक है, स्थायी 
सन्तुलन स्थिर जीवनका तथा स्थिर जीवन मृत्युका ही दूसरा नाम है। 
ऐसा पूर्ण सुख अथवा परम शान्ति मरघटमें ही सम्भव है। यह कहतनेमें 
कोई संकोच नहीं हो सकता कि स्पेंसरकी जैब सामाजिक पूर्णताकी स्थिति 
अनाकर्षक ओर अकार्य सिद्ध है। जिस सामअस्यकी धारणापर विकास- 
वादी सिद्धान्त निर्भर है, क्या उसका अर्थ यह नहीं है कि मनुष्यके सम्मुख 
कुछ ध्येय हैं ओर वह उनको प्रास करना चाहता है! जब वह दो वस्तुओं- 
के बारेमें यह कहता है कि वे आपसमें संयोजित हैं, तो उसके कहनेका 
अर्थ यही होता है कि उसके मानसमें उनके सम्बन्धमें जो धारणा है वह 
उसके अनुकूल अथवा प्रतिकूल है | जहातक अचेतन वस्तुआँ--पत्थर, वृक्ष 
आदिका सम्बन्ध है वे बिना प्रयासके अपने अस्तित्वके साथ ही प्रकृतिसे 
संयोजित हैं ओर इस अर्थमें प्रत्येक वस्तु अपनी स्थितिसे संयोजित है | 
किन्तु मनुष्यमें संयोजन उस अनिवार्य प्राकृतिक सम्बन्धके रूपमें प्रकट 
नहीं होता है जिसके लिए वह सचेत न रहे | मनुष्यमें संयोजन प्राकृतिक 
स्थितिमात्रका सूचक नहीं है, वह अर्थगर्भित है। संयोजनकों अर्थ 
मनुष्यका मानस देता है। उसके मानसमें कुछ अप्राप्य ध्येबः अथवा 
आदर्श हैं ओर उनकी प्राप्तिके लिए वह परिस्थितिके साथ विशिष्ट प्रकारसे 
संयोजित होना चाहता है। वैज्ञानिक, दार्शनिक ओर चिन्तक अपने 
आदर्शके अनुरूप ही जगतको देखना चाहते हैं। वे जगतकों अपने आदर्श- 
से संयोजित करना चाहते हैं। आत्मचेतन प्राणी वातावरण ओर परिवेश 
कमियां पाता है। वह उसे अपने मानसिक आदर्शके अनुरूप नहीं पाता 
है। कमियोंको निर्धारित करनेवाला मानदण्ड उसे वातावरण नहीं देता 
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बल्कि उसका मानस देता है। वह इस मानदण्डके अनुरूप अपनेको तथा 
अपने वातावरणको देखना चाहता है। मनुष्यके लिए सामझ्स्य कोरा 
शब्दमात्र नहीं है। यह उसके आदर्शसे संयुक्त होकर अर्थगर्मित हो जाता 
है। ऐसे सामञ्जस्यको समझनेके लिए ध्येय या अन्तकों समझना चाहिये, न 
कि उद्मकों | मनुष्य बौद्धिक ओर चिन्तनशील है। उसका अप्राप्य ध्येय 
उसके वास्तविक स्वभावका: ग्रतिबिम्ब है। मानव-समाजका अध्ययन 
बतलाता है कि विकास व्यक्ति ओर वातावरणके बीच सामझस्य स्थापित 
नहीं कर रहा है बल्कि आत्मचेतन स्वतन्त्र व्यक्ति अपने आदर्शके अनुरूप 
वातावरणको संयोजित कर रहे हैं | दृढ़ संकल्प ओर नैतिक अन्तर्शानवाले 
व्यक्तियों--ईसा, बुद्ध, गान्धी--ने अपने व्यक्तित्में अपने आदरशोंको 
मूतिमान्‌ किया और बातावरणको भी अपने आदशोंके अनुरूप ढाल | 
नैतिकता यह जानना चाहती है कि समाजकी कोन-सी स्थिति आदर्श 
स्थिति है। वह जीवशास्त्रकी भाँति सामाजिक विकासकी तथ्यात्मक वर्णनकों 
ही सब कुछ नहीं मान सकती | विकासवादी यह भूछ गये “कि नेतिकता 
अचेतन सामझजस्यसे ऊपर है। वह उस सामञ्ञस्यकों समझना चाहती है 
जो कि समझ-बूझकर उच्चतम भविष्यके लिए स्वीकार किया जाता है। 
ऐसा सामझस्य यान्त्रिक नहीं है, न वह प्राकृतिक विकासका अनिवार्य 
अंग ही है। इस सामझ्स्यके बारेमे यह नहीं कहा जा सकता कि मनुष्य 
चाहे अथवा न चाहे, प्राकृतिक विकासपूर्ण सामझ्जस्यकी स्थितिकों अपने- 
आप स्थापित कर देगा | विकासवादियोंने वातावरणको स्थिर स्थितियोंका 
विधानमात्र माना है जिससे जीव-स्चना अपने जीवन-संरक्षणके लिए 
संयोजित होती है। वे यह भूल गये कि मनुष्य तो मनुष्य ही है, निम्न 
ग्राणियों और उनके वातावरणतकमें यह पाया जाता है ओरे वे दोनों ही 
एक-दूसरेपर निर्भर हैं | व्यक्ति ही समाजपर पूर्णतया निर्भर नहीं है, समाज 
भी व्यक्तियोंपर निर्भर है। वास्तवमें वही समाज जीवित रह सकता है 
जिसे व्यक्तियोंका सक्रिय सहयोग प्राप्त है। जिस समाजके सदस्य समझ- 
बूझकर स्वेच्छासे अपने कर्त्तव्योंका पालन करते हैं वही उन्‍नत और जीवित 
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समाज है । मनुष्य ओर पश्चुकै आचरणमें यही प्रमुख भेद है कि पशुके कर्म 
बोद्धिक आत्मा द्वारा संचाल्ति नहीं होते | मनुष्य आत्मप्रबुद्ध प्राणी है । 
वह तक द्वारा सत्योंको ग्रहण करता है। मनुष्य समाज एवं प्रकृतिके 
हाथका खिलोना नहीं है । प्रकृति उसे कठपुतलीकी तरह नहीं नचा सकती । 
उसका प्रकृतिके साथ अन्धसामञ्जस्य नहीं है | जबसे उसमें ध्येय- 
निहित बुद्धि (?पा००आए९ प्राट8९7०९) का प्रादुभाव हुआ और 
पारस्परिक सहयोगकी भावना एवं मानवताकी भावनाने जन्म लिया 
तबसे उसके सामञ्ञस्यके इृष्टिकोणके क्षितिजमें महान अन्तर आ गया 
है। वह अंब बाह्य जगतके साथ अपने आन्तरिक जगतको संयोजित 
करनेका प्रयास नहीं करता है। बाह्य जगतको अपने आन्तरिक जगत--- 
आदर्शों ओर मान्यताओंके अनुरूप बनाना चाहता है। यदि यह मान हें 
कि ध्येयनिद्दित बुद्धिको प्रकृतिने जन्म दिया है तो यह भी स्पष्ट है कि 
प्रकृतिका यह शिकश्षु अब उसका स्वामी बन गया है। समाजने उसे जड 
प्रकृतिकी दासतधासे मुक्त कर उसे इस योग्य बना दिया है कि वह भौतिक 
अ्कृतिकों ही अपने परिवेशका सबसे महत्वपूर्ण अंग नहीं मानता । समाजकी 
सुविधाएँ उसे अनायास ही भौतिक प्रकृतिसे संयोजित कर देती हैं और 
फिर वह उन नेतिक, सामाजिक, धार्मिक आदि गुणोंको प्राप्त करनेके लिए 
अपनेको स्वतन्त्र पाता है जो कि उसे सामाजिक समग्रतामें विशिष्ट स्थान 
दे सकते हैं। समाज केवल मोतिक सामझस्यका सूचक नहीं है। वह 
आत्मचेतन प्राणीके लिए वह स्थान है जहाँ उसे उच्च ग॒णोंके उपार्जनके 
लिए सुविधा मिल सकती है। इससे प्रकट होता है कि स्थिर समाजकी 
धारणा असत्य है। विकासवादी जीवशाख्रके आधारपर इस धारणाकों 
स्वीकार करते हुए कहते हैं कि विकासके क्रममें व्यक्ति अपूर्ण सामझ्जस्यसे 
पूर्ण सामझ्स्यकी ओर अग्रसर हो रहा है। उसे अपनेको समाजसे संयोजित 
करना चाहिये | वे यह भूल जाते हैं कि मनुष्य स्वतन्त्र नैतिक प्राणी है। 
वह अपने वातावरणको स्वयं बना सकता है। जैव क्षेत्रके संवेदनशील 
जीव ओर नैतिक क्षेत्रके बुद्धिजीवीमें अन्तर है | इस अन्तरके कारण मनुष्य- 
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जीवनमें शक्त और अशक्तका विरोध अल्प एवं नगण्य है। यहाँ निर्बलके 
ऊपर सबलकी विजय नहीं है। मनुष्यकी सब आवश्यकताओंक़ों भोतिक 
एवं जेब नहीं कह सकते। जातियोंके संघर्षको कायिक समुदायोंका 
संघर्षमात्र नहीं कह सकते | यह, जैसा कि अलछेग्जैण्डरने माना है, 
उच्च और निम्न तथा नैतिक ओर सामाजिक विचारोंका संघर्ष है। 
जैब विकासमें जो योग्यतमकी विजय एवं प्राकंतिक चयनका नियम 
मिलता है उसे कुछ हृदतक सामाजिक विकासकी आदिम अवस्थाओंके 
समान कह सकते हैं। ध्येयनिहित बुद्धिके प्रादुभावसे इस नियमका सामा- 
जिक ओर नैतिक क्षेत्रमें रूपान्तर हो गया है। अब विजयी राष्ट्र पराजित 
राष्ट्रके अस्तित्वका विनाश करना नहीं चाहते | वे उन्हें अपने आदर्शोंका 
पालन करनेके लिए बाध्य करते हैं| सच तो यह है कि आत्मप्रब॒ुद्ध मानव 
अपनी नैतिक चेतना, बोद्धिक दृष्टि ओर सत्य प्रेम द्वारा समाजकों परिवर्तित 
करना चाहता है। वह समाजको अपने नेतिक, नन्‍्दतिक (सोन्दर्य बोध जनित) 
और बौद्धिक आदर्शोके अनुरूप ढालना चाहता है। समाजकी सम्यता, कछा 
तथा संस्कृतिकी उन्नति एवं समाजके सर्वोगीण अभ्युदयके लिए यह अनि- 
वार्य है। विकासवादी इस मूल सत्यको नहीं समझ पाये कि यद्यपि मनुष्य 
प्रकृतिसे उत्पन्न होता है फिर भी वह प्रकृतिका दमन करके उससे ऊपर 
उठना चाहता है। जबतक व्यक्ति अपनी इन्द्रियाँके वशीभूत रहता है तब- 
तक सामाजिक नियम उसका परिचालन कर उसकी नेतिक चेतनाको 
सदसतका बोध करानेमें सहायक होते हैं। पर जब उसकी नैतिक चेतना 
जाग्रत हो उठती है ओर सामाजिक नेतिक चेतनाका परिचय मिलने लगता 
है तब वह एक महान व्यक्तिके रूपमें उन नियमोंका अतिक्रम करके उनके 
उन्नयन अथवा विकासमें सहायक होता है | 

विकासवादियोंने समाज और जीव-र्चनामें साइश्य दिखलाकर यह 
बतलाया कि उनके पूर्वके सिद्धान्त नैतिक इष्टिके साथ ही जैव दृष्टिसे 
भी निर्बंल और त्याज्य हैं। जिस आत्माकी तृप्तिके लिए उन्होंने प्रयास किया 
चह समाजसे असम्बद्ध नहीं है। उसका और समाजका अनिवार्य ओर 
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सामाजिक जीव- न सम्बन्ध है। आत्माको उन्होंने इकाई अणु 
अंवनाक कक मं वे उसके सामाजिक पक्षकों नहीं समझ पाये | 
अन्न जनक है सुखवादके रे विभिन्न सिद्धान्तोंका अध्ययन यह बतला 

चुका है कि वे व्यक्ति ओर समाजके अनन्य सम्बन्धकों 
समझानेमें असमर्थ रहे | इसी मॉति बुद्धिपरतावादियों (सिनिक्स, स्टोइक्स, 
कांट) का सिद्धान्त इस सम्बन्धकों नहीं समझ पाया | उन्होंने भी समाजको 
विरोधी शक्तियोंकी बाह्य-एकताके रूपमें देखा । विकासवादियोंने यह 
समझाया कि व्यक्ति और समाजका सम्बन्ध संयोगमात्र नहीं है। थे 
आकस्मिक रूपसे सम्बन्धित नहीं, अनन्य रूपसे सम्बद्ध हैं | समाजको जीव- 
रचना (अंगी) कहकर उन्होंने यह समझाया कि व्यक्ति समाजपर निर्भर है | 
किन्तु इस वाक्यखण्ड--जीव-रचना--की व्याख्या सन्देहजनक है। विकास- 
वादियोंने स्वयं माना है कि समाज ओर जीव-रचनामें समानताके साथ ही 
स्पष्ट भेद भी है । अतः जीव-रचनाके रूपककों परम रूपसे स्वीकार 
नहीं किया जा सकता। उसे साह्श्यके रूपमें ही स्वीकार करना 
होगा । जीव-रचनाके अवयव स्वतन्त्र, आत्मनिर्भर जीवन नहीं बिता 
सकते । वे जीव-रचनाके जीवन द्वारा उसीमें रहते हैं । समाजमें- 
व्यक्तिका अपना स्वतन्त्र अस्तित्व है। उसके सुख-दुःख व्यक्तिगत और 
सापेक्ष हैं। सिजविकने भी इस तथ्यकों स्वीकार किया है कि सुख-दुःखका 
अनुभव व्यक्ति करता है, न कि सामाजिक जीव-रचना | जैब जीव-रचना के 
अनुभवका कैन्द्र एक ही होता है किन्तु समाज प्रत्येक व्यक्तिके द्वारा 
चिन्तन तथा अनुभव करता है। समाज व्यक्तियोंमें रहता है। उनकी 
बोद्धिक या सामाजिक आत्माके रूपमें ही उसका अस्तित्व है। व्यक्ति 
पारस्परिक रूपसे एक दृसरेपर निर्मर अवश्य है किन्तु प्रत्येकका अपना 
निजत्व है | वे सामाजिक जीव-रचनाके निर्माणात्मक अंग हैं | जीव-विधान 
या रचनाशासत्रके अनुसार समान होनेपर भी उनके कर्त्तव्य, कर्म एवं 
व्यापारोंमें मिन्‍नता है | जैव जीव-रचना ओर सामाजिक जीव-रचनामें यहाँ- 
'पर स्पष्ट भेद है। जेब जीव-रचनाके निर्माणात्मक अंग अथवा जीवाणु 
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जीव-स्चनाशास््रानुसार न तो एकरूप (समान) हैं ओर न उनके व्यापार 
ही समान हैं । जीवाणु जीव-रचनापर निर्भर हैं। उनका जीवन आत्म- 
निर्भर और स्वतन्त्र नहीं है। किन्तु व्यक्ति समाजपर निर्भर होते हुए भी 
स्वतन्त्र है। समाज उन आत्मप्रबुद्ध आत्माओँका .संघटन है जिनके कर्म 
स्वेच्छाऊृत हैं | वह वेयक्तिक अणुओंका यांत्रिक समुदायमात्र नहीं है | 
अतः जीव-रचनाका रूपक समुचित साहश्य नहीं है। इसे दूरतक नहीं ले 
जा सकते | जीव-रचनाके रूपकको पूर्णरूपसे मान लेनेपर व्यक्तिका 
निराकरण हो जाता है | इस अर्थमें शुभ एकमात्र सामाजिक है। किन्तु 
नीतिशासत्र वेयक्तिक शुभकों भी मानता है। सुखवादी दृष्टिकोणसे व्यक्ति 
समाजमें खो नहीं जाता | उसका अपना व्यक्तित्व है, वह आत्मसुखकी 
खोज करता है। वास्तवमे नेतिक जीवनमें स्वार्थ ओर परमार्थ दोनोंके ही 
लिए समुचित स्थान है। वे एक दूसरेको विडीन नहीं कर देते बल्कि एक 
महत्तर सत्यका अंग बन जाते हैं। वही उचित परमार्थ है जो स्वार्थका 
समावेश करता है ओर वही उचित स्वार्थ है जो परमार्थका समावेश करता 
है । वे एक दूसरेका अतिक्रमण नहीं करते | प्रत्येक सामाजिक व्यक्ति एक 
अहंता भी है। अहंताको नष्ट करना नैतिक जीवनको निर्मूल करना है| 
नैतिकताकी सम्पूर्ण समस्या अहंताके ही क्षेत्रके अन्दर है, उससे परे नहीं | 
इस समस्याको प्रत्येक व्यक्ति अहंताकै सच्चे ज्ञान द्वारा समझ लेता है। 
नैतिक जीवनका केन्द्रबिन्दु अहंताके भीतर है। अहंताका ज्ञान ही परमार्थका 
शान देता है। फिर भी विकासवादियोंके 'जीव-रचना के रूपकका महत्व है। 
यह समाज ओर व्यक्तिकी वास्तविक पारस्परिक निर्भरताकों बतव्थता है | 
सहजज्ञानवादियोंके अनुसार नेतिक प्रत्यय सहज, परम ओर. नि्पेक्ष 
होते हैं। विकासवादियोंने अन्तर्बोधकों ऐतिहासिक पद्धतिसे समझाकर 
सहजज्ञानवादियोंकी आलोचना की । उन्होंने यह. 


सहजज्ञानवादका 5 कर 

नस के सह बतलाया के अन्तबाधक निणुय सहजात ओर अनु: 

कं कक शी पारित नहीं होते हैं। वे सामाजिक जीव-रचनासे 
की उत्पत्ति सतना 


. सापेक्ष रूपसे रम्बन्धित हैं और अपने समयके समाज- 
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की विकसित स्थितिको अभिव्यक्त करते हैं। वे परिस्थितिविश्येषसे सक्रिय- 
रूपसे सम्बद्ध हैं। नेतिक नियम सार्वभौम और अनिवार्य नहीं हैं। बे देश 
और कालकी भिन्नताके अनुरूप भिन्‍न हैं। वास्तवमें ज्ञान अनुभवसापेक्ष 
है | जीवन-संघर्षके क्रममें मनुष्य विभिःन अनुभवोंकों प्रात करते हैं। 
मानव-जातिके लिए जो अनुमवजन्य ज्ञान है वही व्यक्तिके लिए अनुभव- 
निरपैक्ष हो जाता है | आनुवंशिकता द्वारा प्राप्त शान ही सहजात लगता 
है। आचरणके ओचित्य और अनोचित्यका ज्ञान अनुभवजात ज्ञान है। 
सत्य बोलना, चोरी न करना, जातिके कल्याणकी भावना आदि सहजात 
इस अर्थमें हें कि मानव-जातिने अनुभवसे सीखा है कि ये जाति और 
व्यक्तिके संरक्षणमें सहायक होते हैं। स्वयंसिद्ध नैतिक सत्य अनुभव द्वारा 
अर्जित सत्य है। यदि सहजात विचार वास्तवमें जीवन-संघर्षके क्रममें 
पूर्वजों द्वारा अजित अनुमवजन्य ज्ञान है तो क्या विकास द्वारा संरक्षणकी 
स्थितियोंके बदलनेपर भी वह मान्य रहेगा ? प्राचीन युगमें जो नियम 
जातिके लिए जेव इृष्टिसे अनिवार्य थे वे आज हानिप्रद हो गये हैं। यही 
नहीं, विकसित नेतिक चेतना संरक्षणमें सहायक नियमोंको सदैव उच्चित 
ही नहीं समझती । नेतिक मनुष्य सुखके परिमाणकी बृद्धिकों महत्व नहीं 
देता । वह श्रेष्ठ गुणात्मक जीवनका आकांक्षी है। यदि नेतिकताका अस्तित्व 
जीवनकी वृद्धिके लिए है तो यह अवश्य ही श्रेष्ठ जीवन है, न कि केवल 
सुखद जीवन । नैतिक प्रत्ययोंको यदि आनुवंशिकता द्वारा प्राप्त आक- 
स्मिक अनुभवका ही प्रतिरूप मान लिया जाय तो क्या ऐसे प्रतिरूपोंको 
पूर्णतया मान्य कहा जा सकता है ! क्या ऐसे सहजात विचार आचरणके 
उचित मार्गदर्शक बन सकते हैं ! क्‍या अनुभवजन्य ज्ञानको सार्वभौम 
ओऔर अनिवार्य कह सकते हैं ! अनुभव अपूर्ण ओर एकदेशीय ज्ञान देता 
है। वह विशिष्ट काछ ओर विशिष्ट देशके व्यक्तिविशेष अथवा जाति- 
विशेषके अनुभवतक सीमित है | ऐसी स्थितिमें आचरणके औचित्य और 
अनोचित्यको कैसे निर्धारित किया जा सकता है ? क्या यह निश्चित, स्पष्ट 
ओर सार्वभौम ज्ञानका निराकरण करना नहीं है ? क्‍या यह शानके क्षेत्रमें 
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सन्देहवादको स्वीकार करना नहीं है ! चिन्तनके अनिवार्य नियर्मोंकों भुला 
देना नहीं है ? और यदि यह मान लें कि मानव-चेतना शुभ एवं-मान्यता- 
की छायासे भी अछूती है तो क्या उसे अनुभव उत्पन्न कर सकता है ! 
बास्तवमें स्पेंसर नैतिक नियमके परम आदेशको समझानेके बदले उससे 
निकल भागता है। विकास अव्यक्तको ही व्यक्त कर सकता है। यदि 
भान्यताकी धारणा मानससें है तो मानव-जातिके विभिन्‍न अनुभव, उसका 
बौद्धिक ओर मानसिक विकास यह अवश्य समझा सकता है कि कुछ 
प्रकारके आचरण क्‍यों मान्य हैं। ये मान्यताएँ अथवा गुण प्रारम्भमें 
जातिके लिए कल्याणकारी होनेके कारण मान्य थे ओर बादमें वे अपने- 
आपमें मूल्यवान्‌ माने गये | विकासवादियोंके इस कथनको सभी स्वीकार 
करेंगे | विकासवादियोंने यह समझाया कि विकास-क्रममें जातिके लिए 
उपयोगी आचरणको अपनानेवाली जातियाँ ही जीवित रहीं, अन्य नष्ट हो 
गयीं । सन्ततिने मान्यताओंको आनुवंशिकता द्वारा भी पाया, न कि कैब 
शिक्षा ओर वातावरणजन्य प्रभावसे | क्या विकसित नैतिक भान्यताओँको 
सन्‍्तति बिना शिक्षा और वातावरणजन्य प्रभावके प्राप्त कर सकती है ! 
आनुवंशिकताका नियम यह बतलाता है कि ऐसे विकसित पिताकी सन्तति 
उन मान्यताओंको शिक्षा द्वारा समझ ओर ग्रहण कर सकती है। यह सत्य 
है कि नैतिकताके इतिहासको मानना ओर यह कहना कि उसका पूर्ण- 
रूपसे प्राकृतिक एवं तथ्यात्मक घटनाओंकी तरह स्पष्टीकरण हो सकता है 
थे मिन्‍न बातें हैं | किन्तु नेतिक नियमके उद्बमकों समझना ओर उनकी 
प्रामाणिकताके आधारका ज्ञान प्राप्त करना, दो पथक्‌ क्रियाएँ हैं | 
वास्तवमें स्वार्थ और परमार्थके प्रन्‍नको उपयोगिताबादियोंने उठाया 
था ओर उन्होंने भावना द्वारा उन दोनोंमें सामझ्स्य स्थापित करनेका 
असम्भव प्रयत्न किया था। इस प्रश्नको विकास- 


कर्त्त व्यकी भावना; द्योने ड 
5 ४,  वादियोंने फिसे उठाया। स्पेंसरने इनके विरोधके 

स्वा्थं-परमार्थका कि *्‌ हे 
प्रइन मूलमें अपूण सामझस्य देखा । लेस्ली स्टीफेन स्पष्ट 


 रूपसे मानता है कि कर्तव्य और सुखमें पूर्ण संगति 
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नहीं है। कुछ पारमार्थिक कर्म दुःखप्रद भी हैं। पर साथ ही वह कहता 
है कि व्यरक्तिका अपना सुख ही परम ध्येय नहीं है। उसके लिए यह अनि- 
वार्य है कि जीवनकी सामान्य परिस्थितियोंके .. योग्य होनेके लिए वह पार- 
मार्थिक प्रवृत्तियोंकी अजित करे। साम्राजिक. जीव-र्चनाका सदस्य होनेके 
कारण व्यक्ति समाजके सुख और कल्याणके लिए अपने सुंख को भूल 
जाती है। स्पेंसरका सिद्धान्त लेस्ली स्टीफ्रेम ओर अलेग्जैण्डरकी तुल्नामें 
अधिक व्यक्तिवादी है। वह कहता है कि प्रत्यक्ष ध्येय आत्मसंरक्षण है ओर 
अप्रत्यक्ष ध्येय जाति-संरक्षण । किन्तु -लेस्ली -स्टीफेन और अलेग्जैण्डर 
सामाजिक स्वास्थ्य अथवा सामाजिक विधानकी-“साम्यावस्थाकों ही परम 
शुभ मानते हैं | ऐसी स्थितिमें सुखबाद (वैयक्तिक सुख) के लिए कोई स्थान 
नहीं रह जाता । नेतिकता मी, जैसा कि .कह चुके हैं, वेफक्तिक शुभका 
निराकरण नहीं करती है | कर्त्तव्य और सुखमें संगति मानती है.। स्पेंसरने 
तो निरपेक्ष नीतिशास्त्रकी स्थितिमें कर्ततव्यकी भावना एवं नैतिकताकों समूल 
उखाड़ दिय/ है। उसने नेतिक नियमोंको." भोतिक' नियमोंके आधारपर 
समझाते हुए यह कहा कि विकासके पद्चतिक्रममें 'स्वार्थसे परमार्थकी उपज 
एवं मानव नेतिकताकी उत्पत्ति हुई है'। राजनीतिक, धार्मिक और सामा- 
जिक नियन्त्रण ही कर्त्तव्यकी भावनाकों- उत्पन्न करते हैं। यह. भावना 
अस्थायी है | पूर्णताकी स्थितिमें यह भावना छप्त.हो जायगी | अथवा इस 
भावनाकी अस्तित्वश्ून्यता ही नेतिक पूर्णत्की स्थिति है। बाह्य नियन्त्रण 
अनिवाय॑ताकी मावनाको जन्म देते हैं, ओवचित्यकी भावनाकों उत्पन्न नहीं 
करते । नैतिक कर्त्तव्यकी भावना अनिकर्यः ओर.नचिरस्थायी है | वह नैतिक 
चेतनाका अनिवाय अंग है। उसका अतिक्रमण सम्भव नहीं है | नैतिक 
प्रगति उसे अधिक अगाध और तीत्र कर देती है। बास्तवमें ये नियन्त्रण 
भौतिक बाध्यताके सूचक हैं । इनके-द्वारा नैतिक कर्चव्यका' स्पष्टीकरण 
असम्भव है। नैतिक जीवन कर्त्तव्यकी-धास्णापर- ही केन्द्रित है । नैतिक 
जीवनका विकास उसका व्यापक बोध देकर “उसकी अखण्डनीयता और 
परम पुष्ठताकों प्रमाणित करता- है (>उसके.पूर्ण बोधके साथ ही मनुष्य. 
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उसीको अपना एकमात्र ध्येय मानकर पूर्ण आत्मसमर्पण कर देता है। यह 
कहना मूर्खतापूर्ण है कि नेतिक विकास कर्तव्यके दुःखसे मुक्त करता है। 
नैतिक व्यक्तिके लिए कर्त्तव्य दुखःदायी नहीं, आनन्द है और आनन्दसे 
मुक्त होनेका प्रश्न ही नहीं उठता । वास्तवमें विकासवादियोंने भी सुख- 
वादियोंकी भाँति सुख-कर्त्तव्य, स्वार्थ-परमार्थ एवं शुभ और सदणुणमें 
विरोध मान लिया | सुखवादियोंने भावना द्वारा उनमें संगति स्थापित 
करनी चाही और विकासवादियोंने जेब विकास द्वारा इस कठिनाईको 
दूर करना चाहा | अपने «त प्रयासमें उन्होंने नैतिक विकासको प्राकृतिक 
चयन द्वारा समझाया जिसके अनुसार योग्यतमकी विजय ही विभिन्‍न 
नैतिक नियमोंकी जन्मदात्री बन जाती है एवं नेतिकता निर्नेतिकतासे उत्पन्न 
होती है। वे यह भूल गये कि जैव ओर नैतिक नियमोंमें अनुरूपता नहीं 
है। जैव नियम योग्यतमकी विजय एवं दुर्बलके दमनके सिद्धान्तके. पोषक 
हैं। वे समर्थ तथा शक्तिशाली व्यक्तित्वकी वृद्धि करते हैं, प्रभुव्व॒भाव तथा 
निर्मम आत्मभावका ७ “थ्थन करते हैं। नेतिक विकास दुर्बछको आश्रय 
देता है। उसके कारण सबल दुबंलकी रक्षाके लिए आत्मत्याग करता है| 
स्नेह, दया, त्याग, सहयोगकी भावना ओर सेवामाव ही उससें मान्य हैं 
और स्वार्थी, अहंतावादी व्यक्तित्व इणास्पद समझा जाता है। नैतिक 
विकास, जैसा कि अलेग्जेण्डरने अंगीकार किया, क्षुद्र विचारोंके ऊपर उच्च 
विचारोंकी विजय है | अलेग्जेन्डरका यह कथन यह स्वीकार करनेके समान 
है कि जैब धारणा नैतिक. मूल्योंको नहीं समझा सकती । इसमें सन्देह 
नहीं कि नेतिक विकास आंशिक रूपसे वातावरण ओर परिवेशपर निर्भर 
है । किन्तु प्रमुख रूपसे वह शुभ संस्थाओं, शिक्षा, भाषा, स्वतन्त्र संकल्प 
और नेतिक अन्तर्शानपर निर्भर है। नेतिक आचरण सम्यक ज्ञानकी 
ऋमिक वृद्धिका सूचक है। वह आकश्मिक परिवर्तनोंसे ऊपर है। वह 
प्राकृतिक चयन द्वारा निर्देशित न,होकर विवेकसम्मत ओर स्वेच्छाकृत 
है| प्रकृतिकी अनुकूछता देखकर आचरण करनेवाल्आ व्यक्ति अवसरवादी 
है, न कि नेतिक | वह गिरगिटकी भाँति रंग बदलता है | नैतिक मनुष्य 
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सत्यके लिए अडिग होकर आचरण करता है। यही उसके लिए शोभन 
है | परिस्थितिके अनुकूल आचरण उच्च आचरण नहीं है, वह पशु- 
धरातलका सूचक है। ऐसा आचरण मनुष्य और राष्ट्रकों उन्‍नत नहीं बना 
सकता | 

विकासवाद एवं नेतिक मान्यताओंको प्राकृतिक इतिहास विभिन्न जीव 
थोनित्रोंफे जीवनके बारेमें बोध देता है। वह बतलाता है कि जीवन-संघर्षने 
आचरणके किन रूपोंको जन्म दिया है | नैतिक मान्य- 
ताओं, नियमों और प्रत्ययोके मूलमें कोन-सी भोतिक 
परिस्थितियाँ हैं। इसमें सनन्‍्देह नहीं कि ऐसी ऐतिहासिक पद्धतिका कुछ 
सीमातक निराकरण नहीं किया जा सकता। किन्तु साथ ही इस 
सत्यकोी भी नहीं भुलाया जा सकता कि वह ज्ञानकों तथ्यात्मक 
जगततक सीमित कर देता है। अतः पूर्णरूपसे उस पद्धतिकों 
अपनाना; मूल्यकी भूलकर तथ्यको महत्व देना है। नैतिकता सामाजिक 
विकासके तथ्झ्ात्मक वर्णनकों महत्व नहीं देती | वह जानना चाहती है कि 
समाजकी कोन-सी स्थिति आदर्श स्थिति है। नैतिक जीवन आदर्शसे शासित 
है, न कि भूतकालीन घटनाओं ओर तथ्योंसे | वह साभिप्राय जीवन है और 
हेत॒ुवाद द्वारा समझाया जा सकता है। वह ध्येय एवं आदर्श द्वारा निर्देशित - 
है। विकासवादियोंने उसे वेज्ञानिक रूप देनेकी आकांक्षासे जीवशास््रपर 
आधारित कर दिया ओर इस भाँति वास्तविकतासे आदर्शकी उस्पत्ति 
तथा निर्मेतिकतासे नैतिकताके विकासकों समझाना चाहा । उन्होंने प्राक- 
तिक चयन एवं पशुजीवनकी नियमों द्वारा उस आदर्य स्थितिको समझाना 
चाह जो बौद्धिक प्राणीके लिए, वाज्छनीय है ओर उसे पूर्ण आत्म-सन्तोष 
देती है । विकास-क्रमका अन्धानुकरण करनेमें व्यक्तिके जीवनकी सार्थकता 
नहीं है | व्यक्ति अथवा समाजकी , नेतिक प्रगति बैश्व क्रमका अनुकरण 
करनेमें नहीं है ओर न उससे मुँह मोड़ लेनेमें ही है; किन्तु उससे संघर्ष 
करनेमें है । विकासवाद यह नहीं समझा "पाता कि जीवनका क्या अर्थ है। 
वह केवछ यह कहता है कि जीवन-संरक्षण अनिवार्य है, जिसके लिए. 


नेतिक कठिनाई 
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प्राकृतिक नियमोंका अनुकरण भी अनिवार्य है। इसमें सन्देह नहीं कि कोई 
भी नीतिज्न उन नियमोंकी अवहेलना नहीं करेगा जो सामाजिक संरक्षणके 
लिए आव्रश्यक हैं | सच तो यह है कि बिना समाजके नैतिक नियम व्यर्थ 
हैं। किन्तु मुख्य प्रश्न यह है कि क्या एकमात्र ध्येय संरक्षण ही है ! क्‍या 
मानवताकी स्थापनामात्रसे सन्तीष ,ग्राप्त हो सकता है? क्‍या उसके 
अस्तित्व एवं जीवनको अधिक वाश्छनीय बनाना नहीं है ! क्या जीवनकी 
छम्बाई ओर चोड़ाईकी बृद्धिसे: आत्म-सन्तोष मिल सकता है ? नैतिक 
दृष्टसिसे ऐसा जीवन अपने-आपमें वाउछनीय नहीं है | बोद्धिक प्राणी अजगर- 
का-सा जीवन नहीं बिता सकता | यही नहीं, रम्बाई ओर घोड़ाई संगति- 
पूर्ण भी नहीं है। चौड़ाई (जटिल्ता) की वृद्धि कठिनाइयोंकी वृद्धि है 
ओर वह दुःखप्रद है | दुःखप्रद ज़ीवन और लम्बाई अथवा दीर्घायु एक 
दूसरेके प्रतिकूछ हैं । फिर भी यदि यह मान छें कि यह जैव ध्येय है तो 
नैतिक ध्येयके रूपमें यंह किसी स्थितिमें भी मान्य नहीं है। नैतिक ध्येय 
गुणविहीन ध्येय नहीं है | नेतिक मान्यताएँ शुणात्मक भेदकी, अपेक्षा रखती 
हैं। कर्ततव्यकी आावनाकों विकासवादियोंने भोतिक नियमोंके आधारपर 
समझाया ] मनुष्य चाहे अथवा न चाहे, प्रकृति उसके आचरणकों एक 
विशिष्ट रूप दे देगी, उसको प्रकृतिको' एक विशिष्ट प्रकारका बना देगी। 
ऐसी स्थितिमें मनुष्यके लिए नेतिक ध्येयुकी प्राप्तिका प्रयास करना मुख्य 
वस्तु नहीं है । स्वार्थका परमार्भमें अनायास ही रूपान्तर हो जाता है और 
प्राकृतिक चयन; कर्त्तव्यकी भावनाकाः य्रादुर्भाव कर देता है; ऐसे सिद्धान्तों- 
को अपनाकर मनुष्यका जीवनके प्रति; नैतिक एवं बोद्धिक मान्यताओंके 
प्रति वेसी ही.भावना हो. जायगी, जैसी. कि अन्य प्राकृतिक प्राणियों--पश्ु, 
वृक्ष, अचेतन वस्तुओं--की होती है|. उसका आचरण स्वशासित और 
आत्रप्रबुद्ध होनेके बदले:यान्त्रिक हो जायगा क्योंकि प्रकृतिरूपी रेलगाड़ी 
उसे तथा अन्य वस्तुओआँ--पछ्ु,सामान, . खाद्यपदार्थ आदि-- को अपने- 
आप ही अपने ध्येयकी ओर ढे जाती-है | विकासवादी भूल गये कि मनुष्य 
ओर  पञ्ममें भेद है। मनुष्य उ्ध प्वेयक्ी देख और समझ सकता है जिसकी 
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ओर प्रकृतिरूपी गाड़ी बढ़ रही है| यही नहीं, दृढ़ संकल्प ओर, प्रबल 
व्यक्तित्ववाल मनुष्य प्राकृतिक दिशाके विमुख भी जा सकता है। प्रश्न 
यह है कि भोतिक नियमों को वह शक्ति प्राप्त कहाँसे हुई जिसके द्वारा वे 
नेतिक बन जाते हैं ? वह कोन-सी प्रेरणा-शक्ति है जिसके कारण स्वार्थका 
परमार्थमें रूपान्तर हो जाता है और प्रकृति अपने ऊपर उठनेके लिए, 
प्रेरित दो जाती है ? नीतिशासत्र जीवनका अर्थ समझना चाहता है। उस 
नियमको निर्धारित करना चाहता है जो सब कर्मोमं एकत्व स्थापित कर 
सकता है। उस मानदण्ड या नियामककों जानना चाहता है जो विभिन्‍न 
कर्मोको उचित रूपसे सम्बन्धित कर सकता है। नेतिक मनुष्य यह जानना 
चाहता है कि कोन-से आचरणका विकसित होना वाब्छनीय है | किस 
प्रकारकके आचरणको उचित कह सकते हैं। कोन-सा मानदण्ड नैतिक- 
विकासको निर्धारित करता है | नैतिक प्रगति किस ओर है ? क्‍या नेतिक 
ओर वैश्व पद्धतिक्रम एक ही हैं या समान्तर हैं?! इस अन्तिम प्रश्नको 
वैज्ञानिक विकासवादकी प्रमुख प्रतिनिधि, हकक्‍सले (!'. छ. एृप्छ८ए) 
ने उठाया है ओर इसका नकारात्मक उत्तर दिया है। उनके अनुसार यह 
सम्बन्ध न तो तादात्यका है ओर न अनुरूपताका । वास्तवमें जैव समस्या 
नेतिक समस्याकों हल नहीं कर सकती | एक तथ्यकी विशिष्ट स्थिति 
ओर उसका कालक्रममें विकास यू उत्पूत्ति उसके अस्त्त्वके कारणपर 
प्रकाश नहीं डालते हैं । किसी वस्तुका होना यह सिद्ध नहीं करता कि 

वह उचित है, न्यायसम्मत है। जैव नियमोंसे नेतिक नियमोंका निगमन 
करनेके कारण वे व्यावहारिक नियमोंका प्रतिपादन नहीं कर पाये। वे 
करत्तव्यकीं नहीं समझा पाये | उस परम शुभको नहीं समझ सके जिसमें 
सदृगुण ओर झुख दोनोंका ही समावेश है। नेतिक सामझ्स्यको उन्होंने पश्ु- 
सामझ्स्यक रूपमें समझा । पश्चऔको कर्म प्रेरित करनेवाली प्रवृत्तियोंके 
अनुमानजन्य ज्ञानतक ही उन्होंने अपैनेकोी सीमित रखा | मानव सामझस्य- 
की प्रेणाओं ओर परिणामके उस शैजकों समझनेका उन्होंने प्रयास 
नहीं किया जो ज्ञात ओर नैतिक अर्थसे युक्त है। ज्ञानके इस स्तरपर ही 
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नैतिक अन्वेषण एवं अनुसन्धान सम्मव हो सकता है। विकासवादियोंका 
सिद्धान्त विचित्र है | वे नैतिक प्रत्ययोंकों प्राकृतिक चयन एवं जीवन-संघर्ष 
द्वारा समझाते हैं| उनके न्यायका सिद्धान्त तथा कर्त्तव्यकी भावना इसके 
ज्वलन्त उदाहरण हैं | उनके सिद्धान्तमें असंगत सिद्धान्तोंका समन्वयमात्र 
है। उन्होंने नैतिक सुखबादके साथ उपयोगितावादको संयुक्त करना चा 
एवं प्रकृतिवाद ओर सहजज्ञानवादकों एक मान लिया और नैतिफ शुभ 
और प्राकृतिक शुभ तथा जैव शुभमें तादात्म्य देखा । उन्होंने स्वार्थ- 
परमार्थ, कर्तव्य और सुखमें विरोध मानकर उसे दूर करना चाहा | 
आदर्शविधायक विज्ञान ओर यथार्थविज्ञानकोी समान रूपसे समझना चाहा 
तथा स्वतन्त्र नैतिक प्राणी ओर अप्रबुद्ध प्राणियोंकोी एक ही स्तरपर 
भान लिया | 


अत्यायु /० 
गप्रकृविगाद (पररिशेंष) 


-फैडरिक नीत्से 
फ्रेडरिक नीत्से (एत८्तात८॥ ८7३८९) का जन्म १६ अक्टूबर 
१८४४ में हुआ । उनके पिता पादरी थे। उनका पालन-पोषण ईंसाई- 
सजी धर्मके वातावरणमें हुआ। स्वभावतः छुटपनसे ही 
उनकी पादरी बननेकी उत्केट अमिलाषा थी। किन्तु 
विधाताने उनको अनीश्वरवादी बना दिया। वह एक मधुर प्रकृतिके 


विनम्स्‍-सहुक्य तथा आत्म-प्रबुद्ध मा अत्यन्त उच्चामिदाषी 


और तर्कप्रधानं होनेके कारण वह दुष्बुद्धि हो ग उनकी-महत्वकिक्षिएँ. 
विषम परिस्थितियों-द्वारा बुरी तरह कुचलछी  रायीं। उनके जीवनकी घट- 


नाओंका अध्ययन करनेपर यह स्पष्ट हो जाता है कि उनका जीवन निराशा 
और कढ्ठतापूर्ण था [वे सेनाके किसी उच्च पदपर होना चाहते थे। पर 
अपनी क्षीण चक्षुशक्ति, अस्वस्थता ओर धोड़ेसे गिर पड़नेकी दुर्धटनाके 
कारण उन्हें सेनामें स्थान नहीं मिला | वह जिस स्त्रीको चाहते थे उसे भी 
न पा सके ओर आजन्म अविवाहित रहे | वह बोद्धिक मित्रताके इच्छुक 
थे, वहाँ भी उन्हें सफलता न मिली । अन्तमें अपनी ही मोल छी हुईं 
विपत्तियों द्वारा, अपनी उच्चामिलापा ओर असहिष्णुताके कारण, उनके 
जीवनमें असह्य एकाकीपन आ गया वह इतने आक्रान्त हो गये कि उनकी 
क्षुब्ध मनःस्थितिने उन्हें पागल बना. रिया और २५ अगस्त १९०० में वे 








” औस्सेक्रे सिद्धान्तककों उचित रूपसे समझनेके लिए उनके जीवनका 
5२.० 
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मनोवैज्ञानिक विश्लेषण आवश्यक है। कैवल पुस्तकोंके अध्ययनमात्रसे 
उनके स्वभाव ओर दर्शनके सम्बन्धमें अ्रान्त, धारणा 
हो सकती है। उनकी धर्म-विषयक धारणाओंमें जो 
एक भयंकर झनेतिकता और असमानताकी झलक 
मिलती है उप्तके लिए उनके अवचेतनके संस्कारोंको ही दोषी बतलाना 
उचित होगा । उनकी तर्क॑बुद्धि अत्यन्त तीक्ष और घातक थी | उसने 
मनुष्योंके एकमात्र अवलम्ब ईश्वरकों भी छीन लिया ।' उनके अनीश्वर- 
वादके कारण अधिकांश छोग उन्हें बोद्धिक दानव समझने ढूगे हैं। 
उनकी जीवनीका सहानुभूतिपूर्ण अध्ययन और उनकी पुस्तक “बियॉड गुड 
ऐण्ड इविल! (8९ए०४॑ते 80०व थ्यर्त ०श॥)।) के मननसे स्पष्ट हो जाता 
है कि उनका उद्देश्य लोगोंकों धर्मसे स्खलित करनेका नहीं था ।; 'उन्लेंने 
धर्मको एक बोद्धिक ओर तार्किक स्तरपर उठानेका प्रयास किया, जिससे 
वह अनीश्वर्वादी बन गये । पूर्ण विकसित, बौद्धिक जनसत्ता राज्य 
(ग्रार्थीव्लपर्ण 87580०:०३८ए) को समझानेके हेतु उन्होंने नेहिकणकों, 
जैसा कि हम आगे देखेंगे, दो विरोधी वर्गोंमे बॉँट दिया : प्रभुओंकी 
नैतिकता और दासोंकी नैतिकता | प्रभ्ुओंकी नेतिकताकी श्रेष्ठता समझाने- 
के अभिप्रायसे उन्होंने दासोंकी नेतिकता (प्रचलित नैतिकता) 'को संघ 
१, अपनी सत्यानासी महत्वाकांक्षाके कारण ही वह इस तथ्यपर 
पहुँचे कि प्थ्वीमें अतिमानव (पूर्ण विकसित व्यक्ति अथवा प्रभ्ुत्व 
प्राप्तिकी महेंदाकांक्षावांला प्राणी) से महान कुछ नहीं हे । अपनी 
घातक तकंबुद्धि द्वारा उन्होंने भगवानकी सत्ता तथा मानवीय 
गुणोंकी वास्तविकतापर सन्‍्देह किया ओर वे इस परिणामपर, 
पहुँचे कि सत्यका ज्ञान इस बातका साक्षी हे कि अतिमानव, 
(अति दानव ९) को ही जीवित /2<नेका अधिकार है। 
२. “एक पूर्ण व्यक्तिकों मित्रोंकी/आवश्यकता होती है, अथवा उसे 
इंश्वर पर अनन्य विश्वास होना चाहिये। मेरे पास न तो ईंश्वर हैं 
आर नमिन्र ही #0 ०७४ [?? 


सिद्धान्तका मनो- 
चेज्ञानिक विइकेषण 
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सदाचार (6 79079॥9) तथा उपयोगिताबादी. नेतिकता ([प्ाधनव- 


787 7 [सकी खिल्ली उड़ायी | उसी आधारपर उन्होंने 





7787 ॥70073.7५ [ 

इसाई धर्मके सदाचारकी भी कडी-आश्येचचा की । किन्तु यह मानना ही 

होगा कि उन्होंने दुद्धिके कारण ही अज्ञीश्वरवादकों महत्व देकर उसकः! 
भा के उन्हान दुदाइक 


प्रचार किया | एक असम्भव मह्ाकांक्षाके-कारण ही वे जीवनभर स्नेह, 
नए 


है. लि मा 8 
वद॥क ५, ॥८०४)७0०००३०80:४:#गया>द 


७-५ 3७+-व+ >म««मय<33 “भा कना+० 


उन्हें सत्र निराशा ओर झुँझलाुहट ही दी। उनके जीवनकी निराशा ओर 
कटुताका एक ओर कारण था---उनका-सन्मिन्नोंके-साथ-अच्दरतम सम्बत्ध- 


का अभाव | उन्हें जीवनमें सहानुभूति ओर ग्रेम-सी कोई वस्तु प्रात न 


श्ज 








तरसते रहे | उनका जीवन मित्रों तथा बन्धुओंसे हीन था । बोंड्िक 
समानता तथा बौद्धिक मित्रताका आनन्द न उठा सकनेके कारण 
उनके अतिमानवका सिद्धान्त! विपेले डंक के समान हो गया। यहाँपर यह 
कह्ल्बवब्ब्न्स्यक होगा कि उनके जीवनके कट्ठु क्षणों तथा दारुण अनु- 
भूतियोंके छिए केवल परिस्थितियोंकोीं ही दोष देना अनुचित है | विधाताने 
उन्हें इतना स्वाभिमानी, उच्चाभिछाषी तथा कुतर्कों बनाया कि उन्हें 
आजन्म अकेला ही रहना पड़ा । जीवन॒के एकाकीपनके साथ मनचाही 


मलिक व ली 
ककेडलअजप ८ 


१, देखिए--7|705 50946 297477प5079, ,70 3९ए070 (5004 6: 
जा, ॥6 | (६0 20फ़था 

२. डनका -कुहना भा कि सजुष्यमें सम्भावित शक्तियाँ हैं। इन 
क्तियोंकी वास्तवरिकत्ा-देकर... वह. अतिमाचवीय व्यक्तित्व-प्राप्त कर 

[कता . है. |. अतिमानवीय. व्यक्तिखसे _ उनका अशज्िप्राय_ उस 

ता तथा [नससतास...ह जो. दूसरोपर अअुत्व प्राप्त करना. 

चाहती है। अतिसानव अज्ने सुखके लिए सानवताका रक्त पीता 

३. उनकी बहिनने उनका आजन्म साथे. द्विया.3.... किन्तु....उससे-. उन्हें 
विशेष सान्व्वना न सिझ सकी.ै... . 
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ख्यातिकी कमी उनके लिए असह्य हो गयी । उनकी पुस्तकें उनके जीवन- 
की कट्ठतापूर्ण विषम मनःस्थितिकी द्योतक हैं। अपनी पुस्तक “एंटी 
क्राइस्ट (877 (॥7780 में उन्होंने ईसाई धर्मका बुरी तरहसे खण्डन 
किया | उनकी अन्तिम पुस्तक 'पूक्‍के होमों' (/:८८८ 0०77०)--जो कि 
एक प्रकारसे उनकी आत्मकथा है--में कई भाव ऐसे हैं जो उनकी 
प्रगल्मता तथा मानसिक अतिभावनाके उदाहरण हैं। यह पुस्तक अध्यन्त 
अपसामान्या है | 


नीत्सेको डारविनके दर्शनकी पीठिकामें सरव्य्तापूर्वक समझा जा सकता 


है'। डारविनके अनुसार योग्यतमकी ही जीवन-विजय होती है। नीस्सेने 


अति मानवका 


इस सिद्धान्कको नैतिकरूप देकर यह कहा कि 
सामथ्यंवानकों ही जीवित रहना चाहिए । इस प्रकार 


जज नीत्सेका मूल नेतिक नियम डारविनके जैव विकास- 


१, उसके कुछ परिच्छेदोंके शीर्षक ये हैं :--- 


५90॥ए 7 बय 50 छा5९, भजिएर 4 छाल ध्यणा वाला 


900६9, '५४४ए 4 ३४४ 5० ८]९४५९7९, आदि । 

नीत्सेने स्वयं अपने मतको डारविनके विरुद्ध कहा। उसका कहना 
था कि मैंने 'जीवन-संघर्ष” के बदले “'शक्ति-संबर्ष' (5५:702886 [07 
7०श८) माना है। डारबविनके अनुसार ग्रकृतिका मूल नियर्म 
जीवन-संघरं है। प्राणी जीवित रहना चाहता है, उससें जीवित 
रहनेकी सक्रिय इच्छा है | जीवित रहनेके लिए उसे संघर्ष करना 
इता है और विकास-क्रममें योग्यतमकी ही जीवनविजय होती 
है | नीत्से उसके विरुद्ध कहता है कि इच्छाशक्ति जीवित रहनेके 
लिए नहीं, शक्तिशाली बननेके लिए है। “अस्तित्वकी इच्छा” के 
सिद्धान्तको -माननेवालोंने हि ध्त्यकोी नहीं समझा । इच्छा 
जीवित रहनेके लिए नहीं हे; /##ंन्तु अबाध रूपसे प्रभुत्वप्राप्तिके 
लिए अथवा विजयी होनेके लिए है । विजयी होने एवं प्रभुत्व प्राप्त 
करनेकी इच्छाशक्ति मौलिक ओर नेतिक इच्छा है। . 
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वादसे लिया गया है | नीत्सेका विश्वास था कि समर्थकों जीवित रहना 
चाहिये, विकासवादको स्वीकार करते हुए वह कहता है कि विकासका ध्येय 
साधारण मानवको उत्पन्न करना नहीं है बल्कि अतिमानवीय व्यक्तित्वको | इस 
विश्वासके आधारपर उसने अतिमानदीय व्यक्तित्व एवं अतिमानवकों महत्ता 
दी| अतिमानव एवं समर्थ व्यक्तिद्दी विकासका ध्येय है अतएव उसे ही जी वित- 
रहना चाहिये | नीत्सेके अनुसार विकास (प्रगतिका क्रम) कैवल बोडिक, 
स्तरपर ही नहीं होता, ' वह मानसिक स्तरपर भी. होता... है.। “समर्थ से 
अमिप्राय कैवल शक्तिर्शाली स्थूछ व्यक्तित्॒वते ही नहीं, बल्कि बोद्धिक 
व्यक्ति त्वसे भी है | मनुष्यमें जीवनका प्रसार उच्च मनुष्यत्वकै प्रादुर्मावके 
लिए होता है, अथवा यह कहना चाहिये कि शारीरिक, मानसिक, नैतिक 
ओर आध्यात्मिक गुणोंके विकासके लिए होता है। विकासका ध्येय अति- 
मानव है जो स्वस्थशरीर, तेजस्वी, व्यक्तित्ववान्‌, नैतिक ओर आध्यात्मिक 
गुणसम्पन्न व्यक्ति है। इन गुणोंसे नीत्सेका तातय “शक्तिकी आकांक्षा? 
(फैपचठ 90४८।) वाले व्यक्तित्वसे है। अथवा वह व्यक्तित्व जो सदैव 
अपनी इच्छाशक्ति तथा अपने दृढ संकल्प द्वारा अपने .सजातियोंपर' 
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डारविनकी प्राकृतिक चयन ओर योग्यतमकोी ही विजयकी पिद्धान्तकों 
नीत्सेने अतिमानवोंके पग्रादुभोावके रूपमें समझाया । विकासकी अन्तिम 
स्थिति नैतिक, आध्यात्मिक गुणसम्पन्न बलिष्ठ मानवोंकी है, क्योंकि 
प्रकृतिमें सवत्र निष्ठुर, निर्भीक, शक्तिशाली तथा शासन करनेवाले प्राणी 
ही विजयी ओर जीवित रहते हैं ै हल गैअसमर्थपर समर्थकी विजय ही जीवन- 
का नियम है। उसकी अवहेलना करनल्‍्माप है। उस प्राकृतिक विजयके 
अआधारपर ही नैतिक नियमोंका निर्माण सम्भव है: समर्थ (शक्तिकी 
महत्वाकांक्षावाले व्यक्तित्व) को ही जीवित रहना चाहिये । 









2१० नीतिशास्त्र | 
नीत्सेका अतिमानवका सिद्धान्त प्राचीन यूनानियोंकी ध्यक्तिके 
व्यक्तित्व विकास सम्बन्धी धारणाका दानवीय रूप है। आदिकालीन 
यूनानी संस्कृतिका अध्ययन करनेसे यह स्पष्ट हो जाता 
है कि वे लोग व्यक्ति एवं नागरिकके चरित्रके उत्थान- 
के लिए अच्छी परिस्थितियोंका निर्माण करनमेमें 
विश्वास करते थे | नीस्से बाल्यकाल ही से इस बाते 
प्रभावित था कि व्यक्तिको महत्ता देनी चाहिये। बढ़े 
होकर उसने अपने दर्शनमें इसी विचारधाराको एक नवीन एवं पाशविक 
रूप दिया | उसके अनुसार “'मनुष्य-जातिकों सदेव महागुरुषोंको उत्पन्न 
क्रस्मेका प्रयास करना चाहिये--इसके अतिरिक्त उसका और कोई दूसरा 
कर्तव्य नहीं है । ! ,उप्तका कहना था कि मानवको अतिमानव बनानेके 
लिए, अतिमानवौंके उत्थापन और संवर्धनके लिए. अनुकूल परिस्थितियोंका 
निर्माण करना चाहिये ताकि अधिकसे अधिक ओर श्रेष्ठसे श्रेष्ठ अति- 
मानग्रेका प्रादुर्माव हो सके | अतः. वह कहता है कि अलि्टआजा 
>ज्च्यययदाटप 7:70 0020... 


यूनानी सभ्यताका 
अभाव : समस्त 
मान्यताओंका 


पुनमूंल्‍्यीकरण 


व समम॥ 34 कानकोनलर ककमपमट के... अप 6० ४००७७७ 


कर्तव्य है और उसके लिए समस्त भान्यताओंका पुनर्मु्यीकरण 
ए#छउर्ापहाठ्य ता थी एशपए८७) आवश्यक है। समर्थकी जीवन- 
विजयके प्राकृतिक एवं जेब नियमको नेतिक रूप देनेके लिए मनुष्यको 
चुराने आदरशोंको छोड़ देना चाहिये। मानवोंको अतिमानव बनानेके लिए 
उन्हें नवीन और उच्च आदशों द्वारा शिक्षित करना चाहिये। नैतिक 
ओर शिष्ट गु्णोकी वास्तविक रूप देनेके व्िपुभार्नव-जातिको अपना अति 
क्रमण तथा रूपान्तर करनेका प्रयास करना चाहिये और उसके लिए 
आवश्यक है कि मनुष्य संघसदाचार तथा मध्यवर्गीय विचारधाराका 
त्यागकर नवीन. मान्यताओंकों ह९. # करे। मान्यताओं एवं नैतिक 
नियमोंका मूल आधार ्रशुत्वप्राद्टेकी महृदाकांक्षा' है। इसीकी अभि- 
वृद्धिके लिए. अथवा अतिमानवोंके संवर्धनके लिए. नीत्सेने नवीन 
मआन्‍्यताओंकी ओर मानव-जातिका ध्यान आकृष्ट किया। उसका कहना था 


प्रकृतिवाद (परिशेष) ३११ 
कि प्राचीन मान्यताएँ अतिमानवके संवर्धनमें सहायक नहीं होतीं | उन 
मान्यताओँके जीर्ण मृत रूपको समझानेके लिए उसने घर्म और नीतिके 
मूरतत्वोंकी उपेक्षा ओर उपहास किया और ईंसाईधर्म, उपयोगितावादी 
'नेतिकता तथा सोहेश्य नैतिकताकी आलोचना कर अपने सिद्धन्तका-पति 
'पांदंन किया । नीत्सेका नैतिक सिद्धान्त प्रमुख रूपसे--हमें-उसकी-पुस्तक, 

ञुभ अशुमसे परे! (86ए०४वें 5004 गाते शा) में मिलता है। इस 
प्रुस्तक द्वारा उसने नीतिशाख्ल्‍रकों एक नवीन सिद्धान्त दिया है। इसमें 
बे नि ए इनक मलबे अंद- ण्‌ अंश वत्मान हैं। उसने अपनी पूर्वगामी 
संद्धान्तोंकी चिन्तनप्रणालियोंकी आलोचना द्वाय अपने “शक्तिकी 
आकक्षा' के सिद्धान्तका निर्माण तथा उसका स्पष्टीकरण किया। उसने 
सत्यके सापेक्ष रूपको समझानेका प्रयास किया; सदगुणोंके 'ऐतिहासिक 
झूल्यकों समझाया; नेतिकताके प्राकृतिक इतिहास एवं नैतिकताके उद्मका 
रीक्षण किया और दास-नेतिकता तथा प्रभुओंकी नेतिकताकी संहिताओंक 
_ देतकी स्थापना की | यह कहना उचित होगा कि उसने क्तिकी आकांक्षा 
के विरोबी सभी सिद्धान्तोंकी ध्वंंसात्मक आलोचना की और अतिमानवॉोंकी 
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विशेषताओं ओर, मह्दानताओंका. मुक्त ऋंठसे गान. किया । उसने अति- 









कै 


भानवोंके प्राइभावके लिए समस्त मव्यताओंके पुनर्मंल्यीकरणकोी महत्व 





अयास करेंगे | 
धप्रभुत्वप्राप्तिकी महदाकांक्षा' में जीवनके मूल ख्वोतकों दूँढ़नेवाले 
नीत्सेने इंसाईंघर्म अथवा किसी भी अन्य धर्मकों महत्ता नहीं दी। उसने 


सो लीक ईसाईघधर्मका खण्डन किया ओर कहा कि उस धर्मने 
खण्डन... +४८ पलक, 
विरोध क्या [है। अपनी पुस्तक, एंटी क्राइस्ट' पल 


अविशान्क ताप हक 


उसने यह समझानेकी चेश को कि. इसूकों संत्यका ज्ञान नहीं था । नीत्सेके 


4. 05 5948 22797 प5074% और 36०ए006 60006 & एस! को 
भी देखिये । वेसे उसने सर्वन्न आलोचना की है। 


३१२ नीतिशास्त्र 


अनुसार शक्तिकी भावनाकी वृद्धि ही सत्यका मानदण्ड है । इस कसौटीपर 
कसकर वह ईसाईघर्म, जो कि शक्तिहीनताके गुणगान करता है, की बुरी 
तरह आलोचना करता है। उसका कहना है_ कि इंसाईघर्मने जीवनैके 
निर्माण और विकासमें सहायक शक्तियोंकों महत्व नहीं दिया है। अतः 
यदि मनुष्य अपनी रक्षा करना चाहता है तो उसे अपनी जातिमें शुभ 
गुणोंकी वृद्धि और उन्नति करनी चाहिये । इंसूको रक्षक मानकर उनका 
आश्रय लेना भूल है, क्‍योंकि उन्होंने संदगुणोंकों नृष्ट करनेका भरपूर 
प्रथत्न किया है। उन्होंने सदाचारके नियमों द्वारा कायरोंकों आश्रय तथा 

जीवित रहनेका अधिकार दिया है। ग्रमुत्वकी इच्छा-शक्तिके प्रचारक- 
के लिए यह असह्य था कि इंसाईधर्ममें माने जानेवाले गुणोंकों लोग 
स्वीकार करें | नीत्से यह कहता है कि विनम्नता, सहिष्णुता, समानता तथा 
दान, दया आदि कायरोंके गुण हैं। इंसाईधर्मके एकता और विश्व 
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सबको समानताकी श्रेणीमें रखना अतिमानवक्रा तिरस्कार , करना है| | 
समानताका विचार काल्पनिक है। अतिमानवर्म जौं शक्तिकी महदाकांक्षा 
पहदाकारि 
है, वह असमानताका :लक्षण है। इंसाईंघर्म समानताके साथ प्रत्येक 
व्यक्तिकों अपने-आपमें परिपूर्ण मानता है। नीत्से उसके विपरीत कहता 
है कि अतिमानव अपने ध्येंयकी पूर्तिके लिए मानवको साधन बंत्नी-सकता 
है | ईसाई धर्म निष्किय, अयोग्य तथा असमर्थ व्यक्तिका धर्म है. वह 
असफल जीवनवालोॉंको यह कहकर सान्त्वना देता है कि दूसरे जीवनमें 
उन्हें सफलता मिलेगी | दुर्बडोंको यह कहकर धीरज बँधाता है कि पौरुषीय 
गुणीसे सामपन्न, आत्माभिमानी, दृढ़ तथा आत्मनिर्भर व्यक्तिव॒से भगवान्‌ 
घृणा करते हैं। नीत्सेका कहना है कि भगवान्‌ अथवा ईसूमसीहपर 
आस्था नहीं रखनी चाहिये | हमको ही इस>-ईम अतिमानवको भूल जाते 
' हैं। अथवा 'सब देवता मर गये हैं : ऋत्र हम चाहते हैं कि अतिमानवः 
जीवित रहे ।' अतिमानवकों विकासका ध्येय. माननेके लिए यह समझः 
लेना आवश्यक है कि पुराना ईश्वर मर गया है! । यह मानते. ही, मनमें 
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आकांक्षा, आश्चर्य तथा स्वतन्त्रताकी भावना जाग्रत हो जायगी ओर 
तब सब॑ छोग जीवनंकों प्रंगतिकी ओर सन्‍नद्ध हों जायेंगे । उस समय 
पौरुषीय, मानवीय, नैतिक गुणोंका विकास ही जीवनंका लक्ष्य हो जायगा। 
नौत्सेने उपयोगितावादी नेतिकुताको अनैतिक कहा है; क्योंकि वह 
समानताम विश्वास करती है और जनसाधारण--अविवेकी, शक्तिहीन, 
नम जम मन हासोन्मुख व्यक्तित्व- को जीवित रहनेका व्यक्तित्व--को जीवित रहनेका 





द उपयोगिता वार्द ० | 
कै का कल! अधिकार देती है । ः् दर्शनका ध्येय 


अंत्मानवॉको प्रतिष्ठित करना था। वह उन सभी 

विचारोके विरुद्ध है जो समानताका सर्वेकल्याणकारी मार्ग अपनाते हैं। 

है। यह समताकी धारणापर आधारित है । | वास्तविकता यह है कि मनुष्य 

समान नहीं है। मानव ओर अतिमानवकी असमानता प्रलक्ष है। उपयो- 

गितावादी नैतिकताकों वह दलकी नेतिकता अथवा संघनेतिकता कहता 

है जो अयसे उत्पन्न होती है। उसे माननेवाल्य व्यक्ति काथर है। वह 
वही कार्य करता है जो कि संघ द्वारा समर्थित है। संघसदाचारके अनु- 

सार व्यक्तिकों जो कुछ भी समूहसे ऊपर उठाकर, उसे शक्तिशाली तथा 

पड़ोसियोंके मयका कारण बनाता है वह पाप है। संघनैतिकतामें सहन- 

शील्ता, विनय, यथानुकूछता और समानताकी प्रदृत्तिका आदर किया 

जाता है। नीत्सेका दृढ़ विश्वास था कि संस्कृतिका एकमात्र ध्येय मानव- 

नीत्सेका दृढ़ दिशवास ता के के का दफा य् 77 

गा के लात लक उड़ उुदब धलाद के कवि, कलाकार, भहान्‌ संत तथा “अप कब कलाकार, महान सतत तथा विशिष्ट व्यक्तित्वके स्त्री-पुरुषोका 

स्कार नहा कर सकते। अधिकतम संख्याके सुखर्म विश्वास करना 
संस्कृतिका पतन करना है। सुखमोगका अधिकारी केवल अतिमानव है।. 
“जल अनुतार संकल्स्मतत्थको घारणा अआन्तिपूर्ण है । : यह 

कल्पनामाज्र है) व्यक्तिक कम आत्मू-निर्णीत नहीं होते, वह अपने कर्मोंके 
लिए उत्तरदायों नहीं है। जिस ग्रेंरणासे वह कर्म करनेके लिए.प्रेरित होता है 


वह वातावरण और परिस्थितिजन्य दोती है। -विश्वमें हमें मौतिक और 
बह बातावरण सर एफ 





श्वमें 
व कल न 
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है 
देह-व्यापास्सम्बन्धी काय-कारणका अनुव॒स्त प्रवाह 


व क मिलता है। हमारी प्रेणणा एवं संकल्प इस शुंखलासे 
संकल्प सतत बस नहीं है। हमारे कम भी इसी ंखलाके अंग हैं। वे. 
नहीं है. ' जद पूवकारणांसे ही अनिवार्थतः निर्धारित हाँते हैं 
उनके स्वरुपकों वातावरण और आंचर्बंशिकता जिषारित करती है। अतः 
कमे स्वतन्त्र संकल्पके परिणाम नहीं हैं आर न वे सोहेश्य ही होते हैं। 
र्य-कारणकी श्रंखक्षाका अंग होनेके कारण कर्म, उद्देश्य एबं प्रेर्णाएँ 
अपने-आपमें न तो सत्‌ हैं ओर न असत्‌ हैं; न नैतिक हैं, न अनैतिक ही 
नीस्से सापेक्षतावादी है | वह कहता है कि नेतिक प्रत्यय सापेक्ष होते 
हैं, शाइवत नहीं । उसके अनुसार नैतिक प्रत्यय एवं सत्‌ असत्‌की घारणाएँ 
देश, काल, परिस्थितियोंपर निर्भर होती हैं | वे समया- 
नुसार परिवर्तित होती रहती हैं। इतिहास इस बातका 
साक्षी है कि विभिन्न जातियों, देशों ओर काझोंमे भिन्न-भिन्न नेतिक नियम 


मिलते है । जो एक विशिष्ट कॉलम झुभ है वह दूसरे काल्में अशुभ है; 
जो एक जातिके लिए उचित हैं. बह. दसरी जातिके लिए अनुचित है | 


नेतिक सापेक्षता 


अक्लकऊ 5 


आअँधत सत्‌ बनता जाता है। नेतिक विभक्तियाँ शाश्वत नहीं हैं | वे जैव, 
भोगौलिक ओर ऐतिहासिक परिस्थितियोपर निर्भर हैं। जहातक प्रकृतिका[ 
प्रबन है उसमें किसी प्रकारका नैतिक उद्देश्य दृष्टिमोचर नहीं होता | वह न 


झत्‌ है ओर न असत्‌ ; वह निनतिक है। प्राकृतिक घटनाएँ नेतिक सान्य- 


-ज्ाअंस फेहेगए इनका महत्व मनप्यक सम्बन्ध है। वहु घटनाओंकी 
नेतिक व्याख्या करता है। नीत्सेके कथनानुसार विश्व प्रकृति नैतिकतासे 
शून्य है। नेतिकता केवछ मानव-जगतकी उपज है। सत्‌ और असतकी 
धारणाएँ प्राकृतिक जगतमें मनुष्यने 8 सुविधानुसार स्थापित की हैं। 
वे परिवर्तनशील हैं। उन्हें मोतिक परिस्थितियों और सामाजिक वातावरणके 
सम्बन्धमें ही समझ सकते हैं । अपने-आपमें वह निरर्थक हैं। उसके अनु- 
सार अतिमानव अपने सुख ओर सुविधाके अनुसार नेतिंक नियमोंका 
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निर्माण और ध्वंस करनेका पूर्ण अधिकार रखता है । अतिमानव सत्यकी 


रूपरेखा निर्धारित कर सकता पाप परम हता है। के कक मा वह विकासकी पूणताका सूचक है | 

 ज्षुत़्और अशुभकी नीत्से नवीन परिभाषा देता है। वह नेतिक मान्य- 
ताओँंको जेव ओर देहिक तत्वोंपर व्याधारित बतलाता है। उसके अनुसार 
शुभ वह है जो कि शक्तिकी इच्छाकी वृद्धि करता है 


भ अशुभकी --२+--६६+६----३--<- 
रे कर ् » तथा जीवनको प्रगति देता है ओर अशुभ वह है जो 


शक्तिकी छाल्सा तथा प्रमृत्वप्रापिकी महदाकांक्षाकों 
सुख दुःखके._+६++++“ 2० आन कट कप नल 
हक दुबल तथा शक्तिहीन बनाता है। अथवा 'वह सब जो 
शक्तित आता है झ॒भ हैं और वह सब जो. इुरबल्तासे 
आता है अशुभ है ।' नीस्सेने प्रभुत्वप्रासिको मह॒दाकांक्षाकों मोलिक नेतिक 
ल्‍कमिटए 
गुण कहा है। वह अन्य सभी नेतिक गुणों और प्रत्ययोंकों इसीके 
आधारपर समझाता है | सुखवाद यह मानता है कि व्यक्ति अपने कर्मोंको 
दि: पपाक.स > माइक आम३" मकवािलड कज पाक 
सुख ओर दुःखकी भावनासे प्रेरित होकर संचालित करता है। नीत्से इसकी 
बय्ब्येह्ना करते हुए कहता है. कि मानव-सभावकों सुख और दुःख 
.क्‍>---+:#7““ रू रू ै++++..ह0 ना (7/“““४““४+२२२ "----+++-+ऊ- 
शासित नहीं करते हैं | मानव खभाव, मानव-कर्म तथा मानव-मान्यताएँ 
कि मिीमिकिल २ ३००, आता जा नए अुाकअर का ८564 5 ध को 
सब-कुंछ '्रभुत्वप्रापिको मह॒दाकांक्षा पर निर्भर हैं | उसीकी प्रेरणाके 
परिणाम हैं। शक्तिकी तीव्र इच्छाको जब हम सन्तुष्ट नहीं कर पाते तब दुःख 
मिलता है ओर जब समन्तुष्ट कर लेते हैं तब सुख मिलता है। सुख-दुःखकी 
खतनत्र सत्ता नहीं है | वे शक्तिकी महदाकांक्षाके परिणाममात्र हैं । 
अतिमानवके सिद्धान्तकी स्थापना करनेके अमभिप्रायसे नीत्से मानव- 
खमावका विश्लेषण कश्ता-है।-प्रशुत्वव्ातिकी महदाकाक्षा सर्वसामोन्य- 
८ . अ्त्तिहैे+यह-मोलिक > जज के झ उतत 7्रफारय मे नस जञँं एप हट लू इ 
नीस्सेफे सिदाल्तका न हक सह दा है | वह क हे 
भावास्मक पक्ष: “जहां “की उचछ पक मपनप जन दा पर प्राणी जल ' वहां मैने 
िप माय है तजिय पा: मु प्र | कट कक लक के नुष हट कि 
अतिमानवका -"लप्रासिकी इच्छा प मनुष्यको आप सब 
लिदान्त,. «४ वात दे दजिये--खास्थ्य, मोजन, आश्रय, 
« भोग--; किन्तु वह दुःखी ओर झकी ही रहेगा क्योंकि 
उसकी पुष्टि न “_इ 77777 
दानव निरन्तर प्रतीक्षामं रहता है और उसे सन्तुष्ट 
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करना पड़ता है ।” यदि प्रमुलप्राप्तिकी इच्छा सर्वसामान्यप्रदृत्ति हैतो 
अतिमानव और साधारण लोगोंमें क्या भेद है! अतिमानवेकी क्या पहचान 
है ! कैसे उसकी श्रेष्ठताकों स्थापित कर सकते हैं ! कैसे कह सकते हैं कि 
वह .. पीरवीब शाप उथा कक सामर्थ्यसम्पन्न तथा संर्कत और ने पकी-- 
मा है! : ! नीत्से अतिमानवको संस्कृतिका अमिजात' (05004. 
०£(प।प्रा८) कहता है। उसके अनुसार अतिमानव ही संस्कृतिकी गौरव- 
पूर्ण चरेम सीमा है। व्यक्तिमें शक्तिके छोभका चरम विकास ही उसके 
संस्कृतिके अमिजात होनेका द्योतक है। 'शक्तिलोर्भा नैतिक, अध्यात्मिक 
और संस्कृत गुण है । अतिग्रानवोंमे यह. अपने पूर्ण रूपमें प्रस्फुटित -होता 
है। वें इसके बारेमें सचेत होते हैं । उनकी प्रभुखग्रासिको इच्छा उनका द 
मार्गदर्शक बनती है। उनकी सार्थकता, उनकी अहम्मन्यता उनमें उनके 
अधिकारोंके विषयमें आत्महढ़ता उत्नन्नकर प्रतीकारको भावना--ओर 
संघर्षकी इच्छाको पूर्ण रूपसे जाअत करतीं है। ऐसी वेयक्तिक खतन्त्र 
आध्यात्मिक्रेता (46एशापेथा ५०ांग्रापभ।५9) अर्थात्‌ अतिमीमय; 
विकासका चरम लक्ष्य तथा उसकी अन्तिम स्थिति है ।! वही पृथ्वीकी भी 
सार्थकता है| इससे स्पष्ट है. कि मनुष्यमें अपनेको विकसित करनेकी शक्ति 
है। उस शक्तिका हनन नहीं करना चाहिये। उसे महत्ता न देना सम्यताका 
_निरादर करना है। अतः मनुष्यको चाहिये कि अपनी सम्भाविंत मौतिक 
और आध्यात्मिक शक्तियोंकों वास्तविक रूप दे। अपनेकों अतिक्रम कर 
अतिमानवकी स्थितिमें पहुँचे। अतिमानव मानवका अतिक्रमण उसी 
प्रकार कर सकता है जिस प्रकार कि मानव बन्दरका | 'मनुष्यके सम्मुख 
बन्दर क्या है! एक हास्यास्पद वस्तु, एक ल्जाकी वस्तु; अतिमानवके 


१. नीत्सेने अपनी पुस्तक [॥705 90०८९ 79 भरी आं।॥ में जरथुखकों 
अतिमानवके रूपमें देखा। इस अकार उसने पहिले अतिमान वको 
व्यक्तिके रूपमें अंकित किया बादको इसी अतिमानवकी धारणाको 


विकासकी अन्तिम स्थिति मानकर अतिमानवोंकी एक जातिकी 
कर्पना की । 





ग 


प्रकृतिवाद (परिशेष) “३१७ 
सम्मुख मनुप्यकी भी यही स्थिति होगी, एक हास्यास्पद तथा लरूजाकों 
वस्तु ।' मनुष्यकी सम्भावित शक्तियोंके साथ ही नीत्सेकों यह भी विश्वास 
था कि अतिमानबोंका प्रादुभोव आजके युगके मानवोंके लिए सम्भव है | 
उसके लिए उन्हें नयी मान्यताओंकी सूची ('&9]९ ० 7०ए ०५४- 
009)को स्वीकार करना चाहिये | समस्त भान्यताकओंके पुनमू ल्यीकरणमें 
विश्वक़्स करना चाहिए | जनसाधारंण इन मान्यताओंका तिरस्कार इसति 
करता है कि वह खतन्‍्त्र व्यक्तित्वसे डरता है। वह जानता है कि जीवन 
संघर्षम उसी श्रेष्ठ व्यक्तिके विशेषाधिकार होंगे तथा उसीको सफलता 
मिलेगी | दुर्बल अपनी दुबलताओंकों छिपानेके अभिप्रायसे सृष्टिके नियम 
(योग्यतमकी ही विजय होती है ओर वही शासन करता है) की अवहेलना 
करते हैं। वे अनेतिक, अशुभ, कायर प्रवृत्तियों (विनम्रता, सुशील्ता, 
दयाद्रता ओर निःस्वार्थता)का यशगान करते हैं। राजनीतिक क्षेत्रमें 
दुबंल लोग अपनी दुबंबताएँ समानताकी पुकारके पीछे छिपानेका विफल 
“्थस करते हैं। नीतिक क्षेत्रमें इसाइयतको महत्व देकर अनैतिकता और 
पापका वन करते हैं| उ धकतेम संख्याका अधिकतम 
सुख/के इंणित और जघन्य विचारकों महत्ता देते हैं। नीत्से इन सब 
धारणाओंकी आलोचना करता है। उसके अनुसार मध्यवर्गीय तृप्ति देय, 
है। मैनुप्यका कत्तेंव्य है कि विकासके लक्ष्य और सम्यताकी परिपूर्णताको 
समझे । वह विशिष्ट ,व्यक्तिखके सत्री-पुरुषोंको महत्ता प्रदान करे | उनको 
सम्यताका प्रतीक मानकर उनका शासन स्वीकार करे | / 
नीत्से वर्गभेदमं विश्वास करता है। अतिमानव और मानवमें महान 
अन्तर है | अतिमानव श्रेष्ठ व्यक्तिवका है अतः उसे जीने और सुख 
भोगनेका अधिकार है। मानव साधारण व्यक्ति है, 
उसका जीवन कीड़े-मकोड़ेका जीवन है जिसका 
एकमात्र अर्थ यही है कि वह अतिमानवॉकी सेवा 
करे | उसके अनुसार दो वर्ग हैं :---एक'शासक का, दूसरा शासितोंका | 
नैतिकता दो मिन्‍न प्रकारकी है : दासोंकी नेतिकता (5]8ए९-॥०:था५) 














प्रभुओं ओर 
दासोंकी नेतिकता 
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ओर प्रभुओँकी नेतिकता (/४४८7०-४०:७॥9) । विशिष्ट व्यक्तित्वको 
धार्मिक ओर नैतिक बन्धनोंसे, अथवा उन बन्धनोंसे जो जीवनकी प्रग॒तिमे 
अहितकर हैं, मुक्त करनेके अभिप्रायसे ही उसने 'नैतिकताका दो वर्गोमे 
विभाजन किया । अतिमानवोंकी उन्नति और सफल्ताके लिए ही उसमे 
आत्मविनाशक सिद्धान्तका प्रतिपादन किग्रा । उसका विचार जनसाधारण- 
को पंत स्वत करनेका नहीं थ्‌ ।,सने | था| 5सने अन्य अनीश्वस्वादियोंकी कट 
आलोचना की | उसका कहनों था कि जनसाधारणको धममें , विश्वास 
करना चाहिये। साधारण मानवको जीवनमें वैधानिक आदश्वासनकी आब- 
ब्यकता होती है। जनसाधारणकी आवश्यकताके लिए ही नीत्सेने दासोंकी 
मैतिकताका प्रतिपादन किया । यहापर नीत्से शुभकी वही परिभाषा देता 
है जो ईसाई धर्म, उपयोगितावादी नेतिकता अथवा प्रचलित नैतिकता द्वारा 
स्वीकृत है । साधारण मानव शक्ति ओर असमानतामें विश्वास नहीं कर 
सकते | उनके लिए शुभ आचरण वही है जो समानतापर आश्रित तथा 
सुखग्रद है। दासोंका धर्ममे विश्वास होना चाहिये। यह उनके. किए-ह्दा 
निश्चयात्मक आवश्यकता है प्रभुओंका कर्तव्य है.कि दासोंको नैतिकता 
माननेके लिए प्रोत्साहित करें | उनमें धार्मिक विश्वास रहना आवश्यके- श्य्‌ 
है। इसीके द्वारा प्रभु उन्हें शिक्षित ओर सरल्तासे अपने अधीन कर सकते 
हैं। धार्मिक विश्वास होनेपर “वे शासंकवर्गकी राजसत्ताके लिए साधन 
बन सकेंगे )/अतिमानवोंकी भलाईके लिए, उनके ग्रादुर्माव और विकासके 
लिए यह आवश्यक है कि दास उनकी सेवा 'करें। प्रभुओंकी नैतिकता 
अतिमानवोंकी नेतिकता है |. यंह अतिमानवोंके संवर्धन तथा प्रसुत्वशक्ति 
की इच्छाके विकासकी नैतिकता है। अतिमानव दासोंसे उच्च हैं । उन्हें 
प्रचलित नेतिक मान्यताओं (दासोंकी नेतिकता ) को नहीं मानना चाहिये। 
आजको विकसित परिस्थितियों एवं सामांजिक "स्थितियोकी अध्ययन यह 
सेंट कर देता है कि त्याग, दया : विश्वबूंधुत्व, सेवा आदि गुण निकृष्ट और 
अयोग्यः हैं । मानव-विकासके साथ गु्णोंका रूप बदलता है। अतिमानवोंके 
लिए विल्ासितां, शक्तिका मोह ओर स्वार्थता गुण हैं ; क्योंकि यही उन्हें 


प्रकृतिवाद (परिशेष) ३१९ 


जीवनमें सफलता देंगे | प्रभुओंकी नेतिकताके अनुसार क्ररता, प्रतिशोंघ, 
उच्छु खल्ता, उद्ण्डता ओर स्वायत्तीकरण शुभ गुण हैं। दासोंकों हेव 
समझना, उनपर शासन करना उचित है। अतिमानवॉका दासोंके प्रति 
व्यवहार कडीर हॉनां चाहिये। उनकी मेहत्ता तथा विशाल्ताके सम्मुख 
साधारण मानवकी सत्ता उतनी ही निरर्थक है जितनी कि दूधकी मक्‍खी 
की | अतिमानव संस्कृतिकी थाती है, विकासका ध्येय है। बह जीवनका 
प्रयोजन है | उसके लिए. यह अनैतिक और अनुचित है कि वह दासोंपर 
दया दिखाये | प्रभुओंकी नेतिकताकी कसोी कठोरताकी कंसोर्टी है। जो | जो 
सबसे उत्तम है वही सबसे कठोर है, ,श्रेन्‍्ता ओर उत्तमताके अर्थ हैं :. 
दासोंपर शासन करना । दया एवं पड़ोसीके स्नेहवश काम करना अनु- 
चित है | कार्य केवल भावी मानकके प्रेमसे प्रेरित होने चाहिये। अति- 
भानवोंका संवर्धन ही एकमात्र ध्येय होना चाहिये। उन्हें अपने-आपको 
ओर दूसरोंको मी अतिमानवके आगमनके लिए साधन बनाना जाहिये। 
वह मानता है कि अनुकूल परिस्थितियोंके निर्माणके लिए, अति 
मानवके ग्रादर्भावके लिए त्याग ओर सहनशीलता उचित है। इसीसे 
भव्गई सम्भव है | । 
आलोचना 
नीत्सेने जीवनसत्यकी जीवविकासक्रमके रूपमें देखा। “योग्यतमकी 

विजय' अथवा '्राकृतिक संकलन ने उसे अपने बचपनके आदर्श, जर- 
पल उक्त डरे लगढ, खान जलति को अतिमानवके रूपमें साकार करनेके लिए 

रत का, नवीन सांस्कृतिक 
ओंदर्शकों स्वीकार करनेके लिए, आह्वान किया | 
उसका कहना था कि मानवन्‍जाति अपना अतिक्रमण करके ही अपना 
संरक्षण कर सकती है| उसका विश्वास था कि मानव अपने एकमात्र 
कर्तव्यका पालन (अतिमानवोंका संवर्धन) उसकी बनायी हुई मान्य- 
ताओंकी सूचीकों स्वीकार करनेपर ही कर सकता है। उसने कहा कि 
मनुष्यको क्षुद्र गुणों, क्षुद्र नीतियों, खोखले विचारों तथा दयनीय सुखकी 


मानवताके 
ब्वंसकी ओर 
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भावनाओं अथवा “अधिकतम संख्याके अधिकतम सुख के विचारका त्याग 
करना चाहिये । उसे नवीन मान्यताओंकोी अपनाना चाहिये। मानवकी 
उन्नतिके लिए अथवा अतिमानवोंके प्रादुमावके लिए उसने 'जिन गुणोंको 

ता दी है उनको यदि वास्तविक और व्यावह्यरिक रूप दिया जाय 
ते यह कहना अनुचित न होगा कि मनुष्यको मूर्तिमान नृशंसता तथा 


हररारक कर शक का लरमतकन्‍मतत ताक पनक५8७४४8%५४००४० ३ कल जए ३००२४ सकल क 


निर्ममताका पूजन करना होगा। यह ऐतिहासिक ओर राजनीतिक सत्य 
विश्वयुद्धोंकी जन्म दिया । नीत्से युद्धक्षा ससमथक था | वह अतिमानवोकी 
शक्तिके प्रदर्शनके लिए. इसे आवश्यक मानता था । उसके अनुसार युद्ध 
एक शुभ ओर आवश्यक कर्म है। उसके द्वारा अतिमानव अपने नैतिक 
गुणों (साहस और शक्ति) का प्रदर्शन करता है। युद्ध भ्रेष्ठ व्यक्तियोंकी 
उन्नति ओर विकासमें सहायक होता है। दुर्बल ओर अयोग्य व्यक्ति वथा 
जातियोंका इसके द्वारा नाश होता है। यह दोबंल्यथ और निवोर्यताको 
समूल नष्ट कर देनेकी एकमात्र ओषधि है। इसके द्वारा अच्छे कर्म सब्यक्ष 
होते हैं। नीत्सेके युद्धके यशगानने जम॑ंनीवाल्ेको प्रभावित किया | 
बहाँके नेताओंने युद्धको संस्कृति ओर सम्यताके लिए. आवश्यक समझा 
आर अपनेको छोया-मोया अतिमानव समझकर विश्वमें एक अनियन्त्रित 
हाह्कार मचाकर उसे आतंकित ओर ध्वंस किया | 

“नीत्से मानव उत्कर्षविषयक शास्त्र (>पर8८४०७) से काफी प्रभावित 
था । उसका विश्वास था कि वैज्ञानिक रीतिसे श्रेष्ठ व्यक्तियों और जातियों- 
की उत्पत्ति हो सकती है। उसने कहा, अतिमानवके 
प्रादुभावके लिए निरन्तर प्रयास करना मनुष्यका 
एकमात्र कर्त॑व्य है। प्रमुत्वप्रासिकी लालूसा सर्व- 
सामान्य गुण होनेपर भी व्यक्ति समान नहीं हैं। व्यक्तियोंकी श्रेणीमें अन्तर. 
होता है। प्रमृत्वप्राप्िकी लालसा सबमें समान रूपसे प्रस्फुटित नहीं होती। 
केवढ अतिमानवमें ही वह पूर्ण रुपसे प्रस्कृटित होती है। अतः वह पुरुषत्व- 
प्रधान व्यक्ति है। नीत्सेने अपने अतिमानवके सिद्धान्त द्वारा पीरुषीय 


श्रेष्ठततके नामपर 
दानवता। 
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गु्णोंको प्रधानता दी । पुरुषत्व क्षत्रियों ओर आयोका भी धर्म है। प्रद्न 
यह उठता है कि नीत्सेने पुरुषत्वके क्या अर्थ लिये। वीरता, कठोरता, 
स्वार्थता, भिक्तिप्रेम, युद्धपेम, तानाशाही, विद्यसिता, अहंता, सत्य और 
न्‍्यायकों अपने स्वभावानुसार समझना, अपनेकों ही सृष्टिकर्ता समझकर 
मनमानी करना, यही अर्थ नीत्से पौरुषीय गुणको देता है। उसकी दृष्टिमें 
शुभ# परमार्थता, समानता, आत्मत्याग, अहिंसा, सत्यके शाश्रत रूपको 
मानना, जनतन्त्रवादममें विश्वास करना कायरता और अनैतिकता है। 
“नीत्सेका अतिमानव स्वतन्त्र व्यक्तित्वका, स्वार्थी, मयांदाहीन तथा उच्छ खल 
व्यक्ति है। वह मनुष्यत्व तथा मानवीय भावनासे शून्य, प्रमुत्वशक्तिका 
स्फुलिंग है | अपनेको प्रसन्‍न करनेके रिए, अपनी दानवताको तुष्ट करनेके 
लिए, वह मानवकों पशुसे भी गया-बीता समझता है | 
नीत्सेकी नेतिकता अपने मूल रूपमें अनेतिक है। वह शुम कर्म उसे 
कहता है जो प्रमुत्वप्राप्िकी महदाकक्षाक्षी अभिवृद्धि तथा सुखकी भावना- 
शक्तिकी अभिलापाकी वृप्ति करता है। नैतिक प्रत्ययों- 
के चिरन्‍्तन ओर शाश्वत रूपफों वह स्वीकार नहीं 
करता ओर साथ ही संकल्पकी स्वतन्त्रतवाको भी 
अस्वीकार करता है। उसके अनुसार मनुष्य अपने कर्मांके लिए उत्तरदायी 
'नहीं है | सुप्रसिद्ध नीतिश् कांटके अनुसार नेतिकताके तीन स्वतःसिद्ध 
प्रमाण हैं : संकल्पकी स्वतन्त्रता, भगवानकी सत्ता, आत्माकी अमरता | 
तीत्से इन तीनोंका विरोधी है। उसके सिद्धान्तानुसार संकल्प है| उसके सिद्धान्तानुसार संकव्पकी स्वतन्त्रता 


मिथ्या कल्पना है, कम सोहेश्य नहीं होते ओर भगवान्‌ मर चुका है। 


उसकी सत्ता विश्वास करना अतिमानवक्रा उपहास कर | आत्माकी 
मियां आ जया ॥ 0 ्रधमाषाथिक्कषण८आक््र 55 जय «मम गा | यु पाया पक 


३22०-०-.३७..३३२४० ०५७; 


असमानता 
अनेतिक हे 


'सैस्थाएँ है उनका मूल्य तमीतक है जबतक कि वे अतिमानवका संवर्धन 

कर सकती है। जीवनकी आवश्यकताएँ यह सिद्ध करती हैं -कि प्रचलित 

नैर्तिकताओ रूपको बदलना पड़ेगा | सहानुभूति, प्रेम, सेवा, त्याग, बान्धव- 
२११ 
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स्नेह तथा परार्थ भावनाएँ आजके युगमें असंगत हैं। मानव-विकासकी 
वर्तमान आवश्यकताओंकी पूर्तिके लिए द्वैतात्मक नैतिक संहिता 
नीत्सेके नेतिक दर्शनके प्रमुख आधारस्तम्भोमेंसे एक है। हंयही समस्त 
सान्यताओंका पुनमू ल्यीकरण करनेके लछिए कहती है। प्रभुओक्ी श्रेणीके 
मनुष्यों के लिए नीत्से उन ग्रव्नत्तियोंको सदृगुण कहता है जो मनुष्यके कठोर 
ओर पाशविक स्वभावके लक्षण हैं। अहंमन्यता, निर्दयता, ध्रृष्टता,' प्रति- 
शोध, स्वायत्तीकरण आदि उसके अनुसार कोमल प्रवृत्तियाँसे श्रेष्ठ हैं| 
इन्हें प्रभुओंकी नैतिकता वांछनीय सदगुण मानती है। किन्तु जब वह 
दासोंकी ने तिकताका वर्णन करता है तब सहानुभूति, दया, क्षमा, विनम्नता 
तथा प्रभुभक्तिको दासोंकि लिए. आवश्यक गुण बतलाता है। शक्तिशाली 
व्यक्तियोंकी वह उपयोगितावादी नेतिकता और धर्मके बन्धनसे अपनेको 
मुक्त रखनेको कहता है ; क्‍योंकि ये उनकी प्रगतिमें बाघक हैं। पर 
दुर्बलोंके लिए वे आवश्यक हैं। जनसाधारणको उनके धार्मिक विद्ववासके 
द्वारा ही अतिमानव उन्हें अपने राज्यके लिए साधन बना सकता-ै+-“ 
अतः उनके धार्मिक विश्वासकी रक्षा करना अत्यन्त आवश्यक है, क्योंकि: 
इसके द्वारा ही उन्हें शिक्षित ओर अनुशासित किया जा सकता है। इस 
भाँति एक ओर तो नीत्से 'शुम और अशुमसे परे के सिद्धान्तका पोषक है 
ओर दूसरी ओर उपयोगितावादी नैतिकता तथा धार्मिक विश्वासकों खीकार 
करता है। उसके 'शुभ ओर अश्ुभसे परेका सिद्धान्त केवछ शक्तिशालियोंके 
लिए है ; शक्तिशाली जो कुछ भी करता है वह उचित है | प्रचलित 
सान्यताएँ ओर धार्मिक विश्वास, जो प्रभुओंकी नैतिकताकी दृष्टिसे 
तुच्छ, हेय ओर त्याज्य है, अशक्तके लिए अनिवार्य है। इनके द्वारा अति- 
भानव अशरक्तोंको अपने हाथका खिल्ोोना बना सकता है। नैतिकताको' 
इस भांति दो वर्गोमें विभाजित करके नीत्से शासकवर्ग और शासितवर्ग 
अथवा प्रभुओं ओर दासोंको पूर्ण रूपसे विभक्त कर देता है। मानव मानवका 
विरोधी है। किन्तु नैतिकता मानव-मानवमें कोई भेद नहीं देखती है | 
नेतिकताके क्षेत्रमे ऐसी असमानताके लिए कोई स्थान नहीं है। वह 
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वसस्‍्तुगत, सार्वभोम ओर सार्वजनीन है। नीत्सेकी नवीन मान्यताओंकी 
सूची नेतिकताके नाममें मयानकता, अमानुषीयता ओर कुरूपताकी सूची 
है | तलशााशकी दृष्टिसे नीत्से सत्तात्मक एकतामें विश्वास नहीं करता। 
नेतिकताक्न दृष्ठिसि वह 'बसुघेव कुठम्बकम्‌ का विरोधी है। धर्मोकी मूल, 
आधारभूत समानताकी भावनाकों वह भ्रमात्मक कहता है। संस्कृतिके 
आदर्शस्तम्म, करुणा ओर प्रेमको वह हेय समझता है। नेतिकताकों दो 
विरोधी वर्गों बॉय्कर वह मनुष्यताका गठ्य घोंटता है | इन्द्वात्मक नेतिक 
नियमकी मानवीय विकास और गुणोंका मुख्य आधारस्तम्भ मानना 
बबंर सम्यताका वीभमत्स ओर नम्म प्रदर्शन करना है। नीत्सेका सिद्धान्त 
असम्भव, अवास्तविक ओर अव्यावहारिक है। वह सावंजनीन भी नहीं है | 
किन्तु नीत्सेकों इन .सब बातोंकी परवाह नहीं है। वह एक विशिष्ट 
जातिकी वृद्धिके लिए पागलकी भाँति चिब्छाता है। ओर इस जातिकी 
दानवप्रवृत्तिकी महत्ताकों समझानेके अभिप्रायसे कहता है कि एक 
वासनापूर्ण स्त्रीके स्वप्तपाशमें बँघनेसे अच्छा एक बधिदके हाथमें पड़ना है | . 
नीत्सेका सिद्धान्त तार्किक भी नहीं है। उसकी बुद्धिकी अहंमन्यता 
उसके विश्वासों और धारणाओंको इृढ़तापूर्वक स्थापित कर देती है । बिना 
है अपने सिद्धान्तके वास्तविक पक्षकों सोचे, बिना उचित 
तकहीन हा है है यों र॒ 
अल सकते सिडर् तक दिये वह अपने सिद्धान्तका अतिपादन करता 
है। वह अपने मतको स्वयं महत्ता देता है ओर अपने 
मित्रोंकों अपने आदर्शकी कसोंटीपर कसनेका विफल प्रयास करता है। 
उसके सिद्धान्तक मूलमें उसके जीवनका अकथनीय सूनापन, कुण्ठा तथा 
दारुण अनुभव है | यह अनुभव उसकी असम्भव महत्वाकांक्षाकी देन है 
तत्सेके विचारोंमें स्थिरता नहीं है | वे एक दूसरेके विरोधी हैं। वह 
विकासमें विश्वास करते हुए भी विकासकौ एक अन्तिम स्थिति--अति- 
मानवोंके प्रादर्भावकी स्थिति--की कल्पना करता है। उसके विचार 
अमात्मक और दुराकांक्षी हैं | वे उसके मानसिक और दाहशंनिक 
पतनका कारण हैं। उँसका कहना था कि वह नैतिक दानव नहीं है 
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उसका अतिमानव संस्कृतिका साकार रूप है। क्‍या सचमुच नीतस्सेका 
दर्शन संस्क्ृतिका दर्शन है ? नीत्सेका दर्शन विषेले बिच्छूके डंककी भाँति 
है। बिच्छूको क्षमा कर सकते हैं किन्तु आत्म-चेतन मन थकों नहीं | 
नीत्सेके विचार सत्यानासी हैं । .वें संसक्षति ओर समभ्यताका अभिशाप हैं। 
नीत्सेने शोमन, मानवोचित सैंहकृतिके बदले पाशविक विचारोंका प्रतिपादन 
किया है। वह अपनी जहंताके उनन्‍्मादमें कहता है कि जीवनका' ध्येय 
सर्वकल्थाणकारी नहीं है। क्‍या नीत्सेका स्वार्थी-मानव समाजमें रह सकता 
है ! क्‍या समाजको रोंदकर वह अपनी उन्नति कर सकता है ! मनुष्य 
चेतन, आत्मप्रबुद्ध, संस्कृत प्राणी है। वह जानता है कि संस्कृति और 
सम्यताकी सार्थकता वसुधेव कुठ्म्बकम्‌ है। किन्तु इन सबके विरुद्ध 
नीत्सेका कहना है कि स्वाभाविक शिष्टजनसत्ताराज्य (पा) ह 7780- 
०7०८५) की नेतिक संहिताके आवश्यक निर्माणात्मक अंग पौरुषीय गुण, 
प्रभुत्वप्राप्तिकी महदाकांक्षा और स्वार्थ हैं। नीस्सेके दर्शनमें नेतिकताका 
निराकरण मिलता है अथवा उसका 'समस्त मान्यताओंका पुनर्मूल्यीकरदे/ 
अन्य सब नैतिक मानदण्डोकों असत्य कर देता है। उसके एक आलोचके 
के शब्दोम “भीत्सेनें कहा कि में संस्कृतिका समर्थक हूँ. किन्तु इसके विप- 
रीत उसने संस्कृतिका सर्वनाश किया। जिस प्रकार उसके व्यक्तिगत 
जीवनका अन्त पागलरूपनमें हुआ, उसी प्रकार उसके दर्शनकी अन्तिम 
परिणति भी एक विरोधाभासमें हुईं । क्योंकि संस्क्ृतिका दर्शन होते हुए 
भी उसके भीतर संघ्कृतिके विरोधी बीज वर्तमान हैं |” 
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अध्याय ४५ 
बु/द्वेंघरताबाद 


बुद्धिपरतावाद वह सिद्धान्त है जो यह मानता है कि मनुष्यका मोलिकर्र 
स्वरूप बोद्धिक है, मावनात्मक नहीं। इसका सुखवादसे प्रत्यक्ष विरोकु-« 
है। यह उसके बिल्कुल ही विपरीत है| इसके अनु 
सार जीवनका ध्येय बोद्धिक है, वह मावनासे स्वतन्‍्त्र 
है | सुखका निराकरण करते हुए बुद्धिपरतावाद कहता है कि सुखकी 
प्रेरणासे किया हुआ कर्म अनैतिक है | बुद्धिपरतावादने इन्द्रियोंके हननकों 
अनिवार्य बतलते हुए बुद्धिकी प्रधानता सिद्ध की है। यदि सुखवादने 
ख सुखके लिए!” कह्ाय तो बुद्धिपरतावादने “कर्त॑व्य करत्त॑व्यके लिए?” 
कहा | सुखवादियोंने- सुख, व्यावसायिक बुद्धि और लाभप्रद साधनंकों महत्व 
दिया ओर बुद्धिपरतावादियोंने कर्त्तव्य, सदशुण ओर नियमोचित कमको। 
एकने नेतिकताका सम्बन्ध' कमके परिणाम-(सुख दुश्ख) से जोड़ा तो 
दूसरेने प्रेरणाकी पवित्रतासे | सुखवादका अध्ययन बतल्ा चुका है कि 
उसने नैतिक मनुष्यकों प्रकृतितक सीमित रखा एवं उसका प्रकृतिकरण कर 
दिया | बुद्धिपरतावादियोंका अध्ययन बतलाएगा कि उसने मनुष्यकों 
आदर्श और अध्यात्मके स्तर॒पर उठानेके प्रयासमें उसको अस्वाभाविक 
बना दिया, उसका अध्यात्मीकरण ओर आदर्शीकरण कर दिया बुद्धि 
परतावाद और सुखवाद दोनोंने ही अपने सिद्धान्तकों सुकरातके सिद्धान्त- 
पर आधारित किया। सुखवादियोंने यह बतढाया कि सद्गुण अथवा 
शुभसे सुकरातका तात्यय सुखसे था। उनके विरुद्ध बुद्धिपरतावादियोंने 
यह. कहा कि सुकरात सुखके प्रति बोद्धिकउदासीनतामें विश्वास करते थे। 
मनुष्यका सत्य स्वरूप बौद्धिक है, उसे बुद्धिके अथवा नियम या विधिके 


सामान्य परिचय 
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अनुसार कर्म करना चाहिये। जीवनका ध्येय आत्म-तृत्ति नहीं, किन्तु 
कर्ततव्यका पालन करना है। नैतिक कर्तव्य बौद्धिक आत्मा द्वारा आरोपित 
है जिसमें परम आत्म संगति है और जो अनुभवात्मक तलों: (अभ्यास, 
प्रकृति, इच्छा आदि)से स्वतंत्र तथा व्यावहारिक विचारोंसे यु है। बुद्धि 
ही भनुष्यको निम्न प्राणियोंसे ऊपर उठाती है और उसे कर्त्तव्यका आदेश 
देती है। यदि पूछा जाय कि उचित कर्मकी क्या पहिचान है, अथवा 
नेतिक नियमको कैसे समझा जा सकता है, तो बुद्धिपरतावादी कहेंगे कि 
उचित कर्म ओर नैतिक नियमकों बुद्धिकी सहायतासे समझ सकते हैं। 
वास्तवमें आचरणके लिए नियम बुद्धि देती है। बौद्धिक नियमके अनुसार 
कर्म करना ही नैतिक तथा उचित है। उचितको उचितके लिए ही करना 
चाहिये। सभी बुद्धिवादियों--हिरिक्ठिट्ससे लेकर कांटतक--ने नेतिकताका 
असम मानदण्ड नियमको माना है। यह नियम बौद्धिक है। बुद्धिपरता- 
वादियोंका कहना है कि मानव-चेतनामें कुछ सार्वभोम नैतिक स हैं जो 
बोधगम्य हैं। उचित चिन्तन द्वारा उनका ज्ञान प्रात किया जा सकता 
है । मनुष्यकी इच्छाएँ, प्रव्ृत्तियाँ और आवेग इस बौद्धिक विधानके अधीन 
हैं। बुद्धि ही नैतिकताके परम मानदण्डके रूपमें नियम, विधि या आदेश 
देती है। उसके अनुरूप कर्म करना ही उचित है, न कि शुभ एवं सुखके | 

सुखवादकी भाँति बुद्धिपरतावादका भी नीतिशोंने भिन्न-भिन्न समयमें 
अतिपादन किया। उसके दो रूप मिलते हैं : उम्र और नम्र । उसके उग्र 
रूपके समर्थक हैं सिनिक्स, स्टोइक्स और कांट | सहज- 
शानवादी एवं कडवर्थ, ह्लार्क॑, रीफ्टबरी, हचीसन और 
बटलूर उसके नम्र रूपको अपनाते हैं। उग्र विचारकोंका कहना है कि शुद्ध 
बुद्धिमय जीवन बिताना चाहिये | इन्द्रियोंका पूर्ण रूपसे उन्मूलन कर देना 
चाहिये। नम्न विचारक यह कहते हैं कि इन्द्रियाँ जीवनका अंग हैं पर 
जीवन मूल रूपमें बौद्धिक है। अतः बुद्धि द्वारा निर्देशित जीवन व्यतीत 
करना चाहिये। बुद्धिपरतावादके दोनों ही पक्षोंका अध्ययन बताता है 
कि सभी विचारकोंने बुद्धिको अत्यधिक महस् दिया । बुद्धिपरतावाद निर्मम 


दो रूप 
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अनुशासनवादी (#8०४8४८) है। उसके अनुसार इन्द्रियॉपर बुद्धिका 
कठोर नियन्त्रण होना चाहिये। बुद्धि ही एकच्छत्र साम्राज्ञी है। उसके राज्यमें 
इन्द्रियोंका श तो निष्कासन कर दिया जाता है, या उन्हें निष्किय समप्ण- 
की स्थितिओ-ं डाछ दिया जाता है। कालक्रमके अनुसार यदि बुद्धिपरता- 
चादका विभाजन किया जाय तो प्राचीनकालमें सिनिक्स ओर स्टोइक्स 
मिलले हैं ओर अर्वाचीन काल्‍में कांट तथा सहजज्ञानवादी | प्राचीनकालके 
उग्र विचारकों ओर अर्वाचीनकालके विचारकोंने अपने व्यावहा रिक दर्शनकों 
विश्वकी प्रकृतिसे सम्बद्ध कुछ विश्वासोपर आधारित किया। किन्तु कांयका 
नीतिशासत्र विश्वनिर्मांण सम्बन्धी सिद्धान्तोंसे मुक्त है। 


आचान उम्र बाड्परतावाद $ सानक्स आर स्टाश्क्स 


सुकरातकी मृत्युके पश्चात एण्टिस्थीनीज' ने एथेन्सकी एक व्यायाम- 
शालामें एक पाठशाला खोली | यह पाठ्यार्व सिनोसर्जेसके नामसे 
प्रसिद्ध थी । जिसके कारण एण्टिस्थीनीज और उसके 
अनुयायियोंकी सिनिक्स के नाससे पुकारा गया। 
सिनिक शब्द यूनानी भाषाके उस विशेषणसे मिलता 
है जिसका अथ कुत्तेके समान! होता है। अतः सिनिक शब्दमें इलेघष है | 
एण्टिस्थीनीज ओर विशेषकर उसके शिष्य डायोजिनिसके अशिष्ट ओर 
दण्ड स्वभावकीे कारण व्यंग्यमें छोगोंने उसके पंथके अनुयायियोकों सिनिक 
अथवा कुत्ता कहा । सिनिकने बोडिक स्वतन्त्रवाकें नामपर कठोर 
वैराग्यवादकी अपनाया, सामाजिक मान्यताओंकी प्रति विद्देषात्मक भाव 
रखा, सामान्य सामाजिक मयोदाओंकी उपेक्षा की | अपनी इन विलक्षण- 
ताओंके कारण वह सिद्धान्त अत्यन्त अनाकर्षक और अप्रिय बन गया एवं 
4. 2)30576765 जन्म 430 ईँ० चु० 
२. (५४05972९८5. 
३. (9॥08. 
कै, 7)02०765. 


निक्स 
वढ्देषवा 


) ग्रे । 


्म्न्पू 


२२८ नीतिशास्त्र 


निर्जजता और विद्वेष (सामाजिक सदाचारका तिरस्कार) के अर्थ 
'सिनिक' शब्द प्रचलित हों गया । ह 

मनुष्य बौद्धिक है। जीवनका परम ध्येय सद्गुण है | वह 7पने-आपमें 
परिपूर्ण है। सदगुणी व्यक्तिको किसी भी वस्तुकी आवश्यकता नहीं है| 
अपनेमें सम्पूर्ण होना ओर आवश्यकताओंसे ऊपर 
उठना ईश्वरीय गुण है। ऐसा व्यक्ति अपने ल्वारों! 
ओरके वातावरण और विभिन्‍न नियमों--सामाजिक, राजनीतिक आदि--- 
से स्वतन्त्र है| वह विश्वका नागरिक है। वह आतल्मनिर्भर है। उसका 
कल्याण उसीपर निर्भर है। सद्गुणयुक्त जीवन व्यतीत करनेके लिए शान: 
अनिवार्य है। केवल सेद्धान्तिक ज्ञानसे आत्मकल्याण सम्भव नहीं है | 
तकशाख्त्र, पदार्थविज्ञान एवं विभिन्‍न विज्ञानोंका शञान आवश्यक है, 
पर इनका मूल्य गौण है। आत्मकल्याणके लिए ज्ञानका क्रियात्मक पक्ष. 
मूल्यवान्‌ है जिसके लिए विवेक (५४:४००४) आवश्यक है। 

सिनिक्स सुकरातके जीवनके उस पक्षसे प्रभावित हुए जो आत्म+ 
निर्भरता ओर इच्छाओँसे स्वतन्त्रताका सूचक है। इसीको उन्होंने अपने 
सिद्धान्तका मूल आधार माना | सुकरातका जीवन 
आत्म-संपमका जीवन था| वह परिस्थितियोंसे 
स्वतन्त्रता, पूर्ण आत्म-निर्मरता और आत्म-पर्याप्तताके 
आदशोंका मूर्त रूप था | इन आदर्शोंकों सिनिक्सने अपनाया और उन्हें: 
अपनानेमें वेराग्यवादकों स्वीकार कर लिया। उन्होंने सुखवादकी तीज 
आलोचना की | सुखवादकी असत्यता, अज्ञान एवं मू्खताकों समझाने- 
के लिए. इसके संस्थापक, एण्टिस्थीनीजनें यहातक कहा कि 'सुखके वशमें 
होनेसे अच्छा पागल हो जाना है! | अपनेको सुकरातका मतावल्म्बी. 
बतछाते हुए उसने सुखवादका खण्डन किया | उसके कथनानुसार मनुष्य- 
को भावनाओं ओर इच्छाओंके अधीन नहीं रहना चाहिये । उसे इन्द्रिय- 
जित्‌ या आत्मविजेता होना चाहिये | सुख पाप है, वह जीवनका ध्येय: 
नहीं है | आत्मविजयीको वासनाओंसे मुक्त होना चाहिये। सदणुण हीः 


ध्येय : सद्गुण 


सुखबाद का 
खण्डन 
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उसका ध्येय है, अन्य वस्तुएँ सहायकमात्र हैं। सुखका सबसे कम स्थान 
है | सदगुणके लिए आत्म-संयमी होना आवश्यक है। विवेकी व्यक्तिका 
जीवन वाशनाशून्य शुद्ध बुद्धिमय जीवन है। यह आनन्द ([न4[00॥॥285) 
का जीवन है| विवेक और आनन्द पर्यायवाची शब्द हैं। आनन्द मनुष्यक 
बाहर न होकर भीतर है ओर सुखमें न होकर चरित्रकी पूर्णतामें है । अतः 
विवेकी व्यक्ति अपने माग्यके अधीन नहीं है। वह परिस्थितियोंका दास 
नहीं है । वह अपने माग्यका निर्माता तथा परिस्थितियोंसे स्वतन्त्र है | 
परिस्थितियोंके प्रति उदास रहकर ही वह आत्मनिर्भरता सीखता है। 
इच्छाओंकों निमू छ कर वह बाह्य वस्तुओंके बन्धनसे मुक्त हो जाता है। 
इच्छाओंसे मुक्त होना उसके लिए अनिवार्य है। इच्छाएँ मनुष्यको उन 
वस्तुओंसे य॒क्त करती हैं जो आत्माके बाहर तथा विजातीय हैं | “प्रत्येकके 
लिए. वही एकमात्र शुभ है जो उसका है, ओर वह वस्तु जो कैवलछ मनुष्यकी 
है, मानस या बुद्धि है ।” बुद्धिसे शासित व्यक्तिको पाप, दोष, बुराई, 
दुर्गग आदि छू भी नहीं सकते हैं। वह सदूगुणी है। बिना सद्गुणके 
कुछ भी झुभ नहीं है । 

विद्ेषपूर्ण विवेक (0४7८ शशं$१०7) बौद्धिक आत्माके स्वामित्वके 
उच्च स्वाभिमानका सूचक है। वह मानव-चेतनाकी परिस्थितियोँके ऊपर 
पूर्ण विजयका ज्ञापक है| वह वासनाओंके ऊपर बुद्धि 
की राजोचित श्रेष्ठताकों स्थान देता है। वह आत्म- 
आरोपित नियमके अतिरिक्त किसी अन्य नियमको नहीं मानता। ऐसा 
विवेकयुक्त व्यक्ति इच्छाओंकी दासताके विश्वका राजा है। इस तथ्यकों 
आधार मानते हुए जिन आचरणकी नियमॉको सिनिक्सने स्वीकार किया 
वे अत्यन्त अमावात्मक ओर अव्यावहारिक हैं। आत्माकी पूर्णता आत्म- 
वर्जन (5९-60) में है। इच्छाओंको न्यूनतम कर देना चाहिये। 
अस्वाभाविक ऐश्वर्य ओर लछोकरीतिगत आवश्यकताओंका त्याग कर देना 
चाहिये । प्रकृतिके अनुरूप सर ओर स्पष्ट जीवन बिताना चाहिये। ऐसा 
जीवन पूर्ण मानसिक शान्ति देता है, इसे कोई छ्ुब्ध नहीं कर सकता । 


सिनिक जीवन 
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इस सत्यकों समझनेवारूा विवेकी है। वह भ्रम ओर अविद्यासे ऊपर है। 
सिनिक्सको इस बातका गर्व था कि मनुष्यमें बुद्धि है ओर बुद्धिके अनुरूप 
कर्म करनेवाला व्यक्ति स्वतन्त्र है। बुद्धिके गर्वने उन्हें भ्रान्त तधी हठपर्मी 
बना दिया | प्राकृतिक आचरणके नामपर उन्होंने लोकमतका तिरस्कार 
किया, सजातियोंके प्रति डृणा प्रदर्शित की ओर रीति-रिंवाजकों उपेक्षासे 
देखा । एण्टिस्थीनीजका शिष्य डायोजिनिस अपने विचित्र आचरण, श्क्की- 
पन ओर बेवकूफीके लिए विख्यात है । 'प्रकृतिके अनुसार रहो” यह उसका 
मुख्य नीतिवाक्य था। यदि उसके आचरणके आधारपर इसका अर्थ 
समझनेका प्रयास करें तो प्रतीत होगा कि इसका अर्थ लोकिकरीति अथवा 
आचार-विधिको न मानना तथा व्यक्तिके सामाजिक सम्बन्धोंको तित्यअ्लि 
देना है। यह परम व्यक्तिवादकों अपनाना है। डायोजिनिसके समकालीन 
लोगोंने उसे एक बार मूर्तिसे इसलिए भीख मॉाँगते देखा कि उसे भीख 
न मिलनेका अभ्यास हो जाय | डायोजिनिस जब बहुत बूढ़ा हो चुका 
था और यूनानभरमें जब उसकी ख्याति फैल चुकी थी तब अटलेग्जैण्डरने 
उसके बारेमें सुना ओर वह उससे मिलने गया। वहाँ पहुँचकर उसने 
डायोजिनिससे पूछा कि क्‍या में आपके लिए कुछ कर सकता हूँ ? डायो- 
जिनिस, जो कि टबमें बेठकर सूर्य-स्नान कर रहा था, बोला कि आप कैवल 
धूपके सामनेसे हट जायेँ | डायोजिनिसके जीवनके ऐसे उदाहरण नैतिक 
ओर सामाजिक जीवनकी व्यर्थताके सूचक हैं | ये बतछाते हैं कि सदगुण- 
सम्पन्न व्यक्ति पूर्ण स्वावरूम्बी तथा भौतिक विलासितासे विरक्त है। 
सिनिक्सने आत्मसंयमको महत्व देनेके नामपर दारिद्रथ और भिक्षुक-जीवन 
को अपनाया । यह वास्तवमें उन भिक्षुक शिक्षकोंका सिद्धान्त है जिन्होंने कि 
नेतिक निरदेशोंको अपने आचरण द्वारा समझाया । नीतिवाक्थोंकों व्याव- 
हारिक रूप देनेके लिए निर्लजता, अशिष्ठता और भद्देपनकों स्वीकार 
किया | पायरो'के आचरणमें एक विचित्र व्यक्तित्व मिलता है। उसे तक॑- 
शास्त्र ओर विज्ञानसे छणा थी क्योंकि उसके अनुसार वे आत्मोन्नतिमें सहा- 
१, 2 ए7770, 
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यक नहीं हैं | उसकी नेतिक धारणाएँ सन्देहवादकी पोषक हैं। उसके 
अनुसार सन्देह सदजुणकी प्राप्तिमें सहायक है। यदि किसी प्रकार यह 
विश्वास हो जाय कि न शुम है ओर न अशुभ, तो वस्तुओंके प्रति स्वतः 
ही विरक्ति उत्पन्न हो जायगी। पायरोका सन्देहवाद अपनी पराकाष्ठटामें 
पहुँच जाता है जब वह आनन्दका भी परित्याग कर देता है और व्याव- 
हारिक सद्गुणमें भी विश्वास नहीं रखता | वह मानता है कि विरक्ति ही 
इच्छाओं और वासनाओंसे मुक्त करती है। यही विवेक है | पायरोमे में 
एक विरक्त ओर बेैरागी व्यक्तिके दर्शन होते हैं | 

सिनिक सिद्धान्त अपने प्रारम्मिक रूपमें वैराग्यवादी था। इसका 
सारवाक्य था: सुख पाप है ओर ढःख शुम है| इसके अनुगामियोंने अपने 
आचरण द्वारा इसे निर्लजताका बाना पहिना दिया। 
इसके संस्थापकका कहना था कि बह सुकरातका अनु- 
गामी है। पर एण्टिस्थीनीजको सुकारातका सच्चा शिष्य 
नहीं मान सकते | सुकरातके सिद्धान्तकी महत्ता 
एण्ट्स्थीनीजके दाथमें आते ही हीन ओर तुच्छ हो 
जाती है। दोनोंके प्रमुख ध्येयमें भेद है। सुकरातके मानव-कल्याणकी 
घारणां एण्ट्स्थीनीज द्वारा अहंतावाद ओर वैराग्यवादमें परिणत हो जाती 
है। उनकी आत्मनिर्भरता अपने सजातीयोंके अपमानका साधनमात्र है। 
उसमें नीतिशात्र और तखदर्शन, सदगुण ओर ज्ञानको भिन्न-भिन्न मान लिया 
गया है। सुकरातने ज्ञानकों ही सदगुण माना और सिनिक्सने, दर्शनके 
व्यावहारिक तथा सैद्धान्तिक पक्षोंमे विभाजन कर, व्यावह्य रिक पक्षकों महल 
दिया | उनके अनुसार दर्शनका प्रमुख ध्येय व्यावह्यरिक है, न कि सैद्धा- 
न्तिक (चिन्तन, मनन) । सदूगुण विवेकपर निर्भर नहीं, वह कृतिशक्ति एवं 
कर्मरत संकव्पशक्तिपर निर्भर है। वही व्यक्तिके नैतिक सामर्थ्यका सूचक 
है | आत्म-संयम उनकी दृष्टिमें कर्मपर निर्भर है । कव्थ-सोन्दर्य प्रेमी, सांसा- 
रिक सुख और ऐश्वर्यमें छीन यूनानियोंकी सिनिक्सने कठोर परिश्रम और 
कष्टका सन्देश दिया। किन्तु वे इस सन्देशकों स्वीकार नहीं कर पाये 


आलोचनात्मक 
परीक्षण: सुक- 
रातसे थोथा 
साम्य 
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ओर उससे प्रभावित नहीं हो सके । अतः यह सिद्धान्त प्रचलित और 
लोकप्रिय नहीं हो सका | 

सिनिक्सने विश्वनागरिकतावाद ((०शआ0०००।०गांआआकी नींव 
डाली | उनके अनुसार नियम ही नैतिकताका मानदण्ड है, यह नियम 
बुद्धि देती है ओर यह बोडिक नियम साव॑भौम है। 
सिनिक साधुका जीवन उन नियमों और प्रचलित द्वीति- 
रिवाजोंसे संचालित नहीं जिनका एकमात्र मूल्य उनके 
परम्परागत होनेपर है। वह केवछ विवेकजन्य नियमॉकों अनिवार्य मानता 
है ओर उन्हींके. अनुरूप कम करता है। विवेकजन्य नियम सब बौद्धिक 
प्राणियोंके लिए समान रूपसे अनिवार्य हैं| यदि सब व्यक्ति विवेकी हो जायें 
तो राजनीतिक नियमों ओर राष्ट्रीय भेदोंका कोई मूल्य नहीं रह जाय॒गा। 
स्वामी-सेवक, स््री-पुरुष,एकराष्ट्र ओर दूसरे राष्ट्र आदिके भेद टूटकर विरवराष्ट्र 
की स्थापना हो जायगी और सब एक ही सार्वभौम नियम (विवेकद्ृष्टि द्वार 
दिये हुए)का पालन करेंगे। ऐसे नियमका पालन करनेवाला प्रत्येक व्यक्ति 
स्वतन्त्र एवं आत्मनिर्भर है। किन्तु सिनिक्सका विश्वनागरिकतावाद 
व्यवहारमें इस सिद्धान्तसे बहुत दूर है। वह शुद्ध स्वार्थवादकों मानता है | 
“विश्वका नागरिक अपने आचरणमें अपने सामाजिक सम्बन्धकों भूल 
जाता है| सामाजिक शुभके बदले वह वेयक्तिक आत्मनिर्भरताको खोजता 
है| देशपर आपत्ति पड़नेपर वह! बिना हिचकिचाहट्के स्वाभिमानके साथ 
कहता है कि "में विश्वका नागरिक हूँ”; किन्तु नागरिकका कुछ कर्त्तव्य भी 
है, इसे वह भूछ जाता है। आत्मनिर्भरता और आत्मपर्याध्ताका इच्छुक 
सिनिक पारिवारिक झंझटोंमें नहीं फँसता है। इसे वह दासताकी दशा 
मानता है। वास्तवमें सिनिवस अपने सिद्धान्तको अहंतावादसे नहीं बचा 
पाये । व्यक्तिगत आत्मनिर्भरताकों अत्यधिक महत्व देनेके कारण वे विश्व- 
वादको नहीं समझा पाये । वह व्यक्ति जो कि अपने सजातीयोंसे छणा 
करता है, विश्वएक्ये अथवा बिश्वप्रेमके गीत केसे गा सकता है ! वह 
१, डायोजिनिस 


विश्वनागरिकता- 
बाद स्वार्थवाद है 
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वास्तवमें पूर्ण अहंतावादी है | 
सिनिक सिद्धान्तके दो रूप हैं : भावात्मक और अभावात्मक | इस 

सिद्धान्तके प्रारम्भिक विचारकोंने अपने समयकी मभावात्मक (यथार्थ) नेति 
कताको स्वीकार किया | प्रचलित व्यावह्मरिक 
सद्गुर्णो--न्याय, संयम आदि--को अपने-आपमें 
शुभ साना। यह सत्य है कि उन्होंने सदगुर्णोंको 
समझनेका प्रयास नहीं किया--उनके सामान्य आधारभूत तलाँकी खोज 
नहीं की | कल्याण अथवा सद्गुणका वास्तविक स्वरूप क्या है ओर इनके 
मूल्में क्या सत्य है-इन प्रश्नोंपर मनन नहीं किया। उन्होंने बिना आलोचना- 
त्मक विश्लेषणके प्रचलित सदूगुणोंकों स्वीकार कर लिया। सिनिक्सकी 
अभावांत्मक रूपकी प्रचण्डताने उनके सिद्धान्तके भावात्मक पक्षकों अप्रमुख 
बना दिया | फलतः जनताके सम्मुख उनके सिद्धान्तका प्रस्फुटन अभावा- 
त्मक रूपमें हुआ | नेतिकताको स्पष्ट रूपसे समझानेके बदले, नैतिक नियर्मोंको 
पुष्ठ अथवा दोषमुक्त करनेके बदले वह विद्देषी, अहंतावादी और असामा- 
जिक हो गया | सिनिक्सका आत्मसंयमका सिद्धान्त कठोर वैराग्यवादपर 
आधारित है। उनके लिए यह कहना उचित होता कि अनावश्यक इच्छाओं 
ओर प्रवृत्तियाँकोी रोकना चाहिये अन्यथा व्यर्थकी निःसार वस्तुओंके लिए 
शारीरिक और मानसिक कष्ट उठाना पड़ता है। सदगुणको जीवनका ध्येय 
बतलाते हुए सिनिक्सने जीवनके अमावात्मक पक्षकों महल दिया | उनके 
अनुसार बोद्धिक व्यक्ति सुख दुःखकी भावनासे अछूता है। उसे जीवन 
भर शारीरिक और मानसिक कष्ट उठाने चाहिये | अकीर्ति, दरिद्रता और 
कठोर परिश्रम नैतिक ओर आध्यामिक उन्नतिमें सहायक होते हैं | शारीरिक 
तथा प्राकृतिक आवश्यकताओंका अधिकसे अधिक त्याग तथा आत्म- 
निर्ममता ही जीवनका ध्येय है। अनुराग, आसक्ति, भावना या तीतज्रमावना 
पाप हैं, वे बीमारीके सहृश हैं, उनका दमन अनिवार्य होना चाहिये। 
सदगुणी व्यक्ति आत्मनिर्भर व्यक्ति है। आत्मनिर्मरताके ये उपासक सैद्धा- 
न्तिक व्यक्तिके सामाजिक सम्बन्धकों भूल गये। इन्होंने व्यक्तिकी प्रथक 


अभावात्समक पक्ष 
मसुख हे 
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अथवा वेयक्तिक सत्ताको इतना अधिक महत्व दिया कि वह असामाजिक 
हो गयी। वेयक्तिक खतत्रताकों ही सबकुछ माननेवाल सिद्धान्त सामाजिक 
कल्याणकों भूछकर परम स्वार्थवादकों अपना लेता है। वह समाज और 
उसके जीवित नियमोंके प्रति विद्वेषात्मक् भाव रखता है और बुड्धिके गर्वसे 
दर्पित होकर अमनोवैज्ञानिक हो जाता है। वह भावनाओंकों पाप और 
रोग मानकर उन्हें आमूल नष्ट करनेका प्रयास करता है। वह जिस चिंवेक- 
पूर्ण जीवनकों अपनाता है वह वासना, इच्छा एवं भावनारहित तथा शुद्ध 
बुद्धिमय है | विवेकी व्यक्ति वासनाओंके उन्मूलन द्वारा आत्मनिर्भरता 
प्राप्त करता है | मावनाओंका विनाश ही आनन्द है | आत्म-वर्जन ही पूर्ण 
शान्ति है। किन्तु भावनाशूल्य आत्माको शान्ति ओर आनन्द कैसे प्राप्त 
हो सकता है यह नहीं कहा जा सकता | 
सिनिक सिद्धान्त प्रमुख रूपसे अभावात्मक और विधिवत्‌ ([7079%/) 
है | विधिपाल्नको अथवा नियमानुवर्तिताकों उसने विशेष महत्व दिया 
अनेक देव अमल है। नियमका पालन करना उचित है पर साथ ही 
सरोज की यह जानना भी अवश्यक है कि नियमका अन्तर्त्य 
- ((०7०ग)क्या है ? नियमका क्‍या अर्थ और सार 
ग्रथम अभिव्यक्ति हि ५ भ 
है तथा विवेक, सदूगुण ओर कल्याणसे क्या अभि- 
प्राय है ? विवेक, सदगुण अथवा कल्याणके अर्थकों स्पष्ट किये बिना 
विवेकको सदूृगुण कहना अथवा सद्गुणको कल्याण, या विवेक बताना व्यर्थ 
है। सिनिक्सने जीवनके अन्तर्तथ्यकों समझाये बिना ही वैयक्तिक और 
सामाजिक शुभको अभावात्मक ओर विधिवत्‌ व्याख्या की है। ऐसी 
व्याख्याका व्यावह्यरिक ओर वास्तविक मूल्य सामाजिक दृष्टिसे दणित और 
हेय है। उनके सिद्धान्तने जिस रूपमें प्रसिद्धि प्राप्त की है वह अनाकर्षक 
ओर गहित है। सिनिक सिद्धान्तके नासके साथ प्रकृतिके प्रति आकर्षण, 
लोकमतकी उपेक्षा, वेयक्तिक प्रतिष्ठाकी कमी तथा सजातीयोंकी प्रति घृणा 
प्रसिद्ध हो गये हैं। इसमें सन्देह'नहीं कि जिन उच्च मान्यताओंकों लेकर 
वे प्रारम्भमें चले, अन्तमें उनका उतना ही कुत्सित रूप उन्होंने सम्मुख 
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रखा | संक्षेपमें, विवेक बतलाता है कि उन व्यर्थंकी प्रदृत्तियों ओर इच्छाओँ- 
से मुक्ति प्रात करनी चाहिये जो परिश्रम और चिन्ताका कारण हैं और 
सामाजिक लोकरीतियों तथा अबौद्धिक पूर्वग्रहोंके प्रति उदासीन रहना 
चाहिये। >्यवहारमें सिनिवस अत्यन्त असामाजिक और अव्यावहारिक हो 
गये । उन्होंने कलाशून्यता, रुढ़िविरोध, अहंता, विद्देघभाव ओर कुत्सित 
व्यवहाश्की अपना लिया । दूसरोंकी श्रेष्ठताके प्रति उपेक्षाका. भाव, उनसे 
विद्वेष ओर इणा करना, यही उन्होंने वास्तवमें सिखाया | उनका व्यवहार 
अत्यन्त विलक्षण, अशिष्ट ओर विरूप हो गया | किन्तु फिर भी उनके 
सिद्धान्तकी नैतिक दर्शनकों एक देन है। उसने सर्वप्रथम यूनानियोंमें उस 
प्रवृत्तिकों दार्शनिक अभिव्यक्ति दी जो बुद्धिमय जीवनकों ही बोड्धिक 
प्राणीके योग्य मानती है और इन्द्रियोंको आत्माकरे फँसानेके लिए. फन्‍्दा 
. मानती है | उनके जालूसे मुक्त होनेके लिए आवश्यक है कि विवेकी मनुष्य 
इन्द्रियोंका सबंथा त्याग-कर दे। सिनिक सिद्धान्त वेराग्यवादका प्रथम 
ओर अत्यधिक उग्र रूप है। 

सिनिक सिद्धान्त अत्यन्त व्यक्तिवादी और नकारात्मक हो गया था। 

इस कारण उसका अपने-आप ही पतन हो गया। वह यूनानियोंको 
उहिदका केक ह प्रभावित नहीं कर पाया। विनोदप्रिय, लल्ितिकल्य 
स्थिति ओर सोन्दर्यके प्रेमी होनेके कारण वे सिनिक्सके 
आत्म-संयमको स्वीकार नहीं कर सकैे। उन्हें 

नैतिकता आकर्षित नहीं कर सकी क्योंकि उनके लिए जीवन सॉन्दर्यका 
क्षेत्र था, न कि शुभका | उस समय यूनानमें नगरराज्य थे जो समृद्धि- 
शाली थे | उनकी नागरिक व्यवस्था उत्तम थी, अतः जीवन सुखद था | 
किन्तु समयके साथ यह व्यवस्था टूट गयी, जीवन अव्यवस्थित हो गया' 
जिससे विरोध ओर कलह बढ़ गया | कलहने यूनानियोंकी नेतिक चेतना- 
को जागरित कर दिया | नागरिक व्यवस्थाके टूटनेके पूर्व ही प्लेटो और 
अरस्तू सांसारिक जीवनके परे एक जीवनके बारेमें कह चुके थे। उन्‍होंने 
बतलाया कि बुद्धिनिर्देशित इन्द्रियपरक जीवनसे परे एक ओर भी उच्च 
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जीवन है जो शुद्ध बुद्धिमय है। यह दार्शनिक, चिन्तनशील तथा बौद्धिक 
जीवन है | उनके इस कथनकी ओर आनन्दप्रिय यूनानी तब आकृंष्ठ हुए 
जब उनका जीवन अव्यवस्थित हो गया । वास्तवमें उच्च जीवनके जिस 
सन्देशको यूनानियोंने सुना वह उन्हें स्टोइक्ससे प्रात हुआ | . 

स्टोइक शिद्धान्तके प्रचारक जीनोंने अपना भाषण देनेके लिए 
एथेन्समें एक पाठशाला खोली । इसके लिए उसने जिस बरखातीकों 
किरायेपर लिया वह रंगीन बरसाती के नामसे पुकारी 
गयी । स्टोइक (9800०) शब्द स्टोए, (8809) शब्द- 
से उद्भूत किया गया है । जीनोके शिष्य 'स्टोएके छोग” अथवा स्टोइक्स 
कहलाये | इस सिद्धान्तका प्रचार कर इसको प्रसिद्धि क्रिसिपस ने दी। 
क्रिसिपस ज्ञीनोका शिष्य था | 

स्टोइक्सने सिनिक सिद्धान्त सदगुण ही परम शुभ है? को संवर्धित 
ओर विकसित किया । वास्तवमें सिनिक सिद्धान्त दो दिशाओंमें विकसित 
हुआ | उसकी एक शाखा परम स्वार्थवादकी ओर बढ़ी और दूसरी स्टोइ- 
सिज्मकी ओर | स्वार्थवादने वेराग्यवादकी मिथ्या रलाघामें कुटिल आनन्द 
पाया और अपने सिद्धान्तका थोथा प्रदर्शन कर उसे लोगोंकी दृष्टिमें गिरा 
दिया । आत्माकी स्वतन्त्रताके नामपर समाजके प्रति घृणा ओर विद्वेषको 
महत्व देकर उसने अपने सिद्धान्तको निम्न ओर हास्पास्पद कर दिया। 
स्टोइक्सने आत्मनिर्मरताका अर्थ अविचल रूपसे उन कत्तंव्योँका पालन 
माना जो स्वभावतः व्यक्तिकी सामाजिक ओर विश्वजनित स्थितिसे उत्नन्न 
होते हैं। इन दोनों सिद्धान्तोंके मूलमें आत्माके सन्दिग्ध अर्थ हैं। स्वार्थ- 
बादियोंने आत्माको असम्बद्ध इकाई माना ओर स्टोइक्सने उसकी 
सामाजिक एकताको महत्व दिया | 

सिनिक्सकी भाँति स्टोइक्सने भी सद्गुणको परम शुभ कहा है । 
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'सिनिक्सने इस कथनके अमावात्मक पक्षकों ही समझाया । सदगुणका अर्थ 
उन्होंने प्रचलित नियमों ओर छोकरीतियोंकों न 
मानना, लिया | स्टोइक्सने इसकी भावश्वात्मक व्याख्या 
करते हुए.कहा कि वह अपने आपकमें संगतिपूर्ण तथा प्रकृतिके अनुरूप 
जीवन है | सिनिक्सके अनुसार विवेकी व्यक्तिके रिए कुछ भी असामान्य 
नहीं है| उसे लोकरीतियोंकी परवाह नहीं करनी चाहिये ओर भौतिक 
आवश्यकताओँको न्यूनतम कर देना चाहिये। स्टोशक्सने सिनिक्सके ऐसे 
इृष्टिकोणकों दार्शनिक जीवन ओर सामाजिक जीवनके विभाजन द्वारा 
समझाया । उन्होंने यह बतद्यया कि सिनिक्सका कथन दार्शनिक ध्येय ओर 
सामान्य एवं निम्न इच्छाओंके विरोधको समझाता है। आचरणकी ऐसी रीति 
अनिवार्य रीति नहीं है किन्तु वह यह इंगित करती है कि वैरागी साधु विशिष्ट 
'परिस्थितियोंमें इस रीतिकों अपना सकता है। सिनिक्सका लोकरीतियोंके 
प्रति विद्वेषात्मक भाव था। स्टोइकक्‍्सने इसको कर्त्तव्यके यथार्थ नियमोंमें 
परिवर्तित कर दिया | उनका कहना था कि विश्व जीवन्त बौद्धिक पूर्णता 
(शंग३8 ए०धंणार्न ७॥0०) है ओर मानव-आचरण उसका सूक्ष्म दर्शन 
है। कर्तव्यके नियमोंका आधार विश्वका संचालन करनेवाले वास्तविक नियम 
हैं । विवेकका अर्थ प्रकृतिकी अग़राध चेतनाकै साथ संगति है | 'जो कुछ भी 
प्राकृतिक है वह शुभ है), मनुष्यकों केवल प्रकृतिके अनुरूप रहना चाहिए | 
स्टोइक्स दो प्रकारके जीवन मानते हैं,--प्रकृतिके अनुसार ओर बुद्धिक 
अनुसार। दोनों ही परस्पर निर्भर हैं। दोनों एक-दूसरेके अनुकूल हैं। प्रकृति- 
के अनुसार जीवन इन्द्रियपरक जीवन है | वह मनुष्य और पशुका सामान्य 
जीवन है। उसमें व्यवस्था और नियम है। उसके कर्म अनायास और सहज 
प्रेरित हैं| वह अपने-आपमें न शुभ है, न अश्यम। किन्तु यदि यह पूछा जाय 
कि आचरणपर नैतिक निर्णय केसे देते हैं, क्या कर्मोंका नेतिक मूल्यांकन 
सम्भव है, अथवा जीवनमें नेतिकताकों केसे आरोपित किया जा सकता है तो 
स्टोइक्स कहते हैं कि जब प्राकृतिक जीवनका निर्देशन स्वतन्त्र संकल्पशक्ति 
और बुद्धि करती है तब उनकी द्वारा सश्चाल्ति आचरण शुभ कहलाता है| 
दर 


सद्गंण 
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अथवा स्टोश्कसके अनुसार प्रकृतिके अनुरूप जीवन अंधग्रवृत्तियों और 
आवेगोंका सूचक नहीं है बल्कि वह स्वतन्त्र संकल्प और बुद्धिके अनुरूप 
जीवन है | सिनिक्स अपनी विद्वेषरात्मकके प्रवृत्तिके कारण व्यावहारिक 
कठिनाइयोंकों सलझानेमें असमर्थ रहे | नेतिक जीवनकों अपनानेके लिए 
मनुष्य कई प्रश्न करता है : जैसे, व्यक्तिगत नैतिक नियमोंकों केसे जाना 
जा सकता है ? शुभ आचरणको कैसे निर्धारित किया जा सकल है ? 
व्यावहारिक नैतिकता क्या है १** 'आदि | सिनिक्स ने इन समस्याओं की 
अभावात्मक व्याख्या की है। उनका कहना है कि साधुका कल्याण उसके 
शारीरिक स्वास्थ्य, सौन्दर्य, कीति, सुख और दुःखसे मुक्तिका सूचक है | 
स्टोइक्सने भावात्मक अर्थकों समझाते हुए कहा कि स्टोइक साधु आत्मा- 
की प्रसन्‍नताका ओर शुभ आननन्‍्दका मोक्ता है। एकमात्र सदगुणको ही 
कल्याणके लिए अनिवाय मानते हुए वे सुखवादियोंकी आलोचना करते 
हैं ओर उनके विरुद्ध यह कहते हैं कि सुख जीवनका ध्येय अथवा इच्छाका 
विषय नहीं है | विवेकी व्यक्ति या सदगुणी व्यक्ति सुखकी ओरसे विरक्त 
होता है | सदगुण सुख नहीं हैं किन्तु सदूगुणके प्रयोगमें सुख संयोगवश 
 कल्याणका एक अविच्छिन्न अंग है। यह सद्गुणका अनिवार्य निर्माणा- 
त्मक अंश नहीं, उसका परिणाम है। अतः सुख न तो स्वाभाविक 
(बोद्धिक) ध्येय है ओर न यह कर्मकी प्रेरणा ही है। उसका सम्बन्ध 
कर्मकी क्रियासे है। वह क्रियाका परिणाम है। इस आधारपर स्टोइक्स 
यह कहते हैं कि सुखका नेतिक मूल्य उन कर्मोपर निर्भर है जिनका कि 
वह परिणाम है | यही कारण है कि मूर्खोके सुख ओर विवेकी व्यक्तिक 
शान्त आनन्दमें भेद है| विवेकी व्यक्तिका आचारण सदूगुण द्वारा निर्दे- 
शित होता है; उसे दुःख या क्लेश व्याकुल और छुब्घ नहीं कर सकते; 
वह संयम ओर विवेककों अपनाता है; वह जानता है कि असंयम ओर 
सुखका अत्यधिक मोह उचित बुद्धिपर आवरण डाल देता है। वह व्यक्ति- 
को संयम और विवेकके मार्गसे हटा देता है। अतः स्टोइक्सने भावहीनता 
अथवा एपेथी' (894४८४४) को ही विवेकी व्यक्तिका प्रमुख गुण कह्म 
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है। यह ध्यान देने योग्य है कि 'एपेथी' का प्रयोग स्टोइक्सने भावहीनता- 
के अर्थमें नहीं किया है। इस शब्दसे उनका अमिग्राय अधिकतर पूर्ण 
रूपसे भावनारहित या मावनाशून्य स्थितिसे नहीं है बल्कि बुद्धि द्वारा 
भावनाओंपर नियन्त्रणकी स्थितिसे है। यही, वास्तवमें, स्वतन्त्रताकी 
स्थिति है | ऐसा स्वतन्त्र व्यक्ति शान्त बोद्धिक संवेगोंके आनन्दका भोक्ता 
है। ब्विविक अथवा सद्शुणोंके साथ अविचल शान्‍्त प्रसन्नताकी स्थिति 
संयुक्त है। अतः आनन्द विवेकी व्यक्तिके जीवनका ध्येय नहीं है, पर वह 
सत्कर्मोका अनिवार्य परिणाम है। यही कारण है कि सद्गुण आनन्द है 
ओर सदगुण द्वारा ज्ञान अपने रूपको व्यक्त करता है। 

भावहीनता या सुख-दुःखके प्रति विरक्तिकों आदर्श मानकर स्टोइक्सने 
कहा कि साधु एक विकारशून्य वेरागी ([7995$४ए०९ 5४86) है। उसका 
विवेक निम्न प्रवृत्तियोंकी ओर से उदासीन है। वास्तवमें, सभी जीवित 
प्राणियोंकी मूलप्रद्ृत्ति सुखंकी ओर नहीं, अत्मसंरक्षणकी ओर होती है। 
विवेकी व्यक्ति यह जानता है कि तीतज्र वासना और भावना अस्वाभाविक 
और अबोद्विक है; संवेग अपनी अत्यधिक स्थितिमें निरंकुश हो जाते हैं । 
वे मानसकी अबौद्धिक और अस्वाभाविक विक्वति हैं। वासना बुद्धिकी 
वह प्रतिक्रिया है जो अबोद्धिक और प्रकृतिके विपरीत है | शुभके स्वरूपका 
अज्ञान ही वासनाकों उसन्न करता है। वासना आत्माका रोग है | सदगुण 
ज्ञानके प्रकार हैं; किन्तु वासनाएँ लछोकमतकी प्रकार हैं। अतः वासनाएँ 
सत्यपर आधारित नहीं हैं। मनुष्य उनके प्रवाहमें बह जाता है ओर इस- 
लिए. आत्मसंमय नहीं रख पाता। मनुष्यकों वासनाओंके प्रति विरक्तिका 
भाव रखना चाहिपे। उसे विवेक द्वारा भावनाओंपर नियन्त्रण रखना 
चाहिये। घन, कीति, कामुकता, अहंकार अथवा उन मिथ्या विषयोंके 
प्रति, जो सामान्य रूपसे इच्छाके पोषक हैं, विरक्ति रखनी चाहिये । 

स्टोइक्सने भावहीनताकों महत्व दिया है। क्‍या इसका यह अर्थ है 
कि स्टोइक्स सभी प्रकारके भावोंके त्यागमें* विश्वास करते हैं ? क्या भाव- 
हीनताकी स्थिति अचेतना ([7५०७9आ57॥॥59)की स्थिति है ! भावहीनता 
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खरा, जैसा कि हम कह चुके हैं, स्टोइक्सने आत्मसंय एवं भावनाओंके 
बोद्धिक नियन्त्रणकों महत्व दिया है। भावनाके बारेमें स्टोइक्समें मतभेद 
मिलता है। कुछ मानते हैं कि वह पाप है और कुछ मात्राओंका भेद गानते 
हुए कहते हैं कि शान्त भाव बुरे नहीं हैं। किन्तु फिर भी सब यही मानते 
हैं कि वह शुभ नहीं हैं । वैसे स्टोइक्स यह मानते हैं कि सुख, दुःख, 
इच्छा और भय यह मूल भाव हैं। उनका त्याग अनिवार्य है क्योंकि वह 
भानसको क्षुव्ध कर देते हैं। वे आनन्द, पूर्वशान ओर संकव्पशक्तिको अच्छा 
कहते हैं क्योंकि ये मानसकी शान्ति और शक्तिका अपहरण नहीं करते । 
सुकरातके अनुसार सद्गुण एक ही है ओर वह ज्ञान है। इस कथनकी 
व्याख्या करते हुए स्टोइक्सने कहा कि ज्ञान सदूगुण है। वह शुभ और 
सक्रिय है ओर वह व्यावह्रिक चेतना देता है | 
ज्ञानी अवश्य ही शुम कर्म करता है। मनुष्यकी आत्मा ' 
आत्मचेतन सक्रिय विवेक है इसलिये वह विवेक 
द्वारा सदृगुणोंकों समझकर उन्हींके अनुरूप कर्म 
करता है। जहातक सदगुणोंका प्रश्न है उनमें एक्य है। वे अप्रथक्‌ हैं | 
इसका कारण यह है कि वे एक ही बुद्धिके परिणाम हैं जो कि कर्मों द्वारा 
अभिव्यक्ति पा रही है। सद्गु्णोका ध्येय एक है और उनका सैद्धान्तिक 
पक्ष भी एक है। वे वास्तवमें ज्ञानकी व्यावह्मरिक चेतनाके प्रकार हैं। 
व्यावह् रिक विवेक बतत्यता है कि कोन कर्म शुभ हैं, कोन अशुभ हैं ओर 
कोन उदासीन हैं (न शुम और न अशुभ) । जैसा कि पहिले कह चुके हैं, 
प्रकृतिके अनुरूप कर्म उदासीन हैं। नेतिक दृष्टिसे वे कर्म जो न लाभप्रद 
हैं, न हानिप्रद, उदासीन कर्म कहलायेंगे। जीवन, झुत्यु, स्वास्थ्य, रोग, 
शक्ति, दुबंखढता, सुख, दुःख, शोभन, अशोमन, घन, दरिद्रता, यश, कुयश 
आदि इस वर्गके अन्तरगंत आते हैं। जिस परिस्थितिमें ये उत्पन्न होते हैं 
उसके अनुसार उन्हें स्वीकार अथवा अखीकार करते हैं। स्वास्थ्य, धन, 
जीवन, शक्ति आदि अपने-आपकमें शुभ न होनेपर भी उपयोगी हैं। ये प्राणीके 
संरक्षण ओर विकासमें सहायक हैं। रोग, दुर्बलता, दरिद्रता आदिसे वे 


ज्यावथहारिक नेति- 
कता: ज्ञान, सद्‌- 
गुण, छुम-अशझुस 
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अधिक वाञ्छनीय हैं। ये अशुभ नहीं है, किन्तु असुविधाजनक हैं| अतः 
उन्हें पसन्‍द न करना और उनसे दूर रहना ठीक है। जहॉतक शुभ-अश्यमका 
या तो वस्तुएँ शुभ ही होती हैं ओर या अशुभ ही, उनमें मात्राआँका 
भेद नहीं है 4 मूर्खता, अन्याय, कायरता, असंयम अश्यम हैं । वे खमावतः 
हानिप्रद हैं। अपने आपमें अवाज्छनीय हैं। व्यावहारिक विवेक, संयम, 
पराक्रम "और न्याय शुभ हैं। ये सदगुण हैं | व्यावहारिक विवेक कर््तव्यका 
ज्ञान देता है। वह वस्तुओंके शुभ, अशुभ और उदासीन स्वरूपोंके बारेमें 
बताता है और विश्वकी उस सार्वभौम व्यवस्थाका ज्ञान देता है जिसे देवी 
बुद्धिने स्थापित किया है। उसके अनुसार दैवी विधानके अनुरूप कर्म 
करना ही उचित है | संयमका सम्बन्ध आवेगोसे है । यह आवेगों, सहज- 
प्रवृत्तियोँ, भावनाओं और इच्छाओंपर बौद्धिक नियन्त्रण रखनेकी आब- 
इ्यकताका ज्ञान देता है। पराक्रम सहनशील्ता देता है एवं भय, बीमारी 
मृत्युको अविचलतापूर्वक सहनेकी शक्ति देता है। न्याय बतलाता है कि 
व्यक्तिका समाजके प्रति कत्तव्य है। उसे सामाजिक सदगुणोंकों खीकार 
करना चाहिये। समाज ओर न्यायका आधार नियम है। नियमका मूल- 
खोत प्रकृति है | यह सार्वभीम बुद्धिका परिणाम है | इसके द्वारा स्टोइक्सने' 
विश्वप्रेमवादकों समझाया । मनुष्य विश्वका नागरिक है | उसका मानवताके 
लिए कर्तव्य है। स्टोइक्सका यह विश्वास था कि विवेकी व्यक्ति सद्गुणोंकि 
अनुसार कर्म कर सकता है। और जो व्यक्ति एक सद्गुणका ज्ञान प्राप्त कर 
लेता है वह सभी सद्गु्णोका ज्ञान प्रा्त कर छेगा | अतः जिसके पास एक 
शुभ गुण है उसके पास समी शुम गुण होते हैं। विवेक द्वारा कर्मोको 
साञ्बालित करनेवाल व्यक्ति दुगुंणोंसे मुक्त होता है | 
स्टोइक्सके अनुसार भावहीनताकी स्थितिको साधु ही प्राप्त कर 
सकता है। वास्तवमें यह स्थिति साधुके स्वमावकों प्रकट करती है। 
स्टोइक्सका कहना है कि भावश्यन्य साधु प्रकृतिके अनु- 
सार कार्य करता है। उर्तके जीवन ओर जनसाधारणके 
जीवनमें महान्‌ अन्तर है । उसका जीवन आध्यात्मिक 


भावहीनताकी 
स्थिति 
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ओर कल्याणप्रद है। बिना अन्य साधुओँका भला किये साधु अपनी उँगली 
तक नहीं उठा सकता | वह स्वतन्त्र होनेपर भी भावनाओं. ओर वास- 
नाओंके वशमें नहीं है । वासना बौद्धिक आत्माकी उच्छुल्डूल (नियमविरुदध) 
ओर दषित स्थिति है। ऐसी स्थितिमें आत्माके ओचित्य-अनोचित्यके निर्णय 
भ्रामक होते हैं। बिवेकी व्यक्ति ऐसी भ्रान्तियोंसे मुक्त है। वह विकारशून्य 
वैरागी है | किन्तु इसका अर्थ यह कदापि नहीं कि साधुको जनसाधारणकी 
भाँति शारीरिक ओर मानसिक कष्ट नहीं होता | वह भूख-प्यास, रोग 
आदिकी प्रति सचेत होते हुए भी उनकी ओरसे विरक्त है। वह मलीमौति 
जानता है कि ये शुभ नहीं हैं। आशा, भय, हर्ष, दःखकी ओरसे वह 
उदासीन है। उसे साल्म है कि जीवनका ध्येय सदगुण है | वह वास्तविक 
शुभकी प्राप्ति करना चाहता है। आत्माके आनन्दका अनुभव करना 
चाहता है | आत्माका आनन्द प्राप्त करनेवाछ्य साधु सचमुच ही भावना 
रहित नहीं है। अतः 'भावशून्य के यथाशब्द अर्थ नहीं लेने चाहिये । 
साधु केवछ उन वासनाओंसे पराड्मुख है जो सामान्य मानसको प्रभावित 
करती हैं | उसके कर्म उसकी वास्तविक एवं बोड्धिक आत्मा द्वारा सन्ञा- 
छित होते हैं | वह बोद्धिक नियमका पालन करता है। अन्य सब वस्तुओंके 
प्रति वह विरक्त है | यह उचित भी है। बौद्धिक नियमका पालन करनेसे 
ही वह जीवनकी पूर्णता ओर शान्तिक्रो प्राप्त करता है। बौद्धिक अन्त- 
टष्टिका सत्यविवेक उसे वस्तुओंके आधारभूत शाइवत सत्यका ज्ञान देता 
है। समयमें घटित होनेवाली वस्तुओंसे उसे विरक्ति हो जाती है। उसकी 
मुक्त आत्मा सार्वभौम बुद्धिके शाश्वत जीवनकों ग्रहण कर लेती है | वह 
आत्मनिर्भर और स्वतन्त्र है। उसमें मानबीय गुणोंका पूर्ण विकास हुआ 
है | वह कवि, भविष्यवक्ता, सुबक्ता, नेयायिक और न्यायाध्यक्ष है तथा 
सब प्रकारसे पूर्ण है। साधुका ऐसा वर्णन करनेके साथ ही स्टोइक्स यह भी 
भानते हैं कि इस पूर्ण आदर्शकी स्थितिको' प्राप्त करना अत्यन्त कठिन है| 
दार्शनिक अभी उस स्थितिर्कों प्राप्त नहीं कर पाये हैं। वे घीरे-घीरे उस 
ओर बढ़ रहे हैं। उनका यह स्पष्ट विश्वास अवश्य था कि प्राचीनकाढुमे 


बुद्धिपरतावाद ३४२३ 

दो-एक व्यक्तियोंने उस स्थितिको प्राप्त किया था | 
सिनिक सिद्धान्तने बोडिक श्रेष्ठताके गुणगान करनेमें अपने सिद्धान्त- 
को दुरात्मवादी बना दिया | उन्होंने सकरातके कथन 'शान सदूगुण है! 
पवन स्किंलों+ को व्याख्या करनेके क्रममें प्रचलित रीतिरिवाजोंकी 
सा निन्‍्दा को, सुम्नाजक प्रति विद्वेपात्मक भाव स्खा्‌ | 
* फलस्वरूप सिनिक्सका बाह्यरूप अत्यन्त कुटिल और 
निषेधात्मक हो गया। विश्वनागरिकतावाद माननेपर भी वे उसकी 
स्थापना नहीं कर पाये। उनके इस अधूरे प्रयासको स्टोइक्सने पूरा किया | 
सिनिक्सका व्यक्तिवाद उनके सिद्धान्तमें महान नागरिकतावाद--विश्व 
नागरिकतावाद--में परिणत हो जाता है। उन्होंने छोकरीतियों, रूढ़ियों, 
रीतिरिवाजों, प्रचलित मान्यताओंमें सत्यकी खोज की और कह्य कि न्याय, 
मित्रता, सहानुभूतिकी भावना आदि श्रेष्ठ हैं। बौद्धिक होनेके नाते व्यक्ति 
विश्वका नागरिक है। उसका कर्तव्य मानवताके नियमोका पालन करना 
है| वह छोटे नगरराज्यकी सीमाओंसे होकर विशाल, श्रेष्ठ समाजमें, ईश्वर- 
के राज्यमें, आध्यात्मिक प्रवेश पा लेता है। मानवताका सा्व॑भीम श्रेष्ठ 
राज्य होना प्रथ्वीपर सम्भव नहीं है। स्टोइक्सकी नागरिकता आध्यात्मिक 
राज्य एवं स्वर्गकी नागरिकता है। उनकी दृष्टिमें वह प्राकृतिक समाज 
एवं बोद्धिक प्राणियोंका समाज है। बोडिक होनेके नाते अथवा विचार- 
साम्यके कारण सब प्राणी समान हैं। बुद्धिके सर्वव्यापी होनेके कारण सब 
प्राणी एक ही परिवार या सम्प्रदायके सदस्य हैं। वे 'जेठसके नगर! ((ए 
० 7०७५) के सदस्य हैं | ऐसे राष्ट्रमें जातिगत ओर राष्ट्रगत भेदोंके लिए 
स्थान नहीं है। न कोई शत्रु है ओर न कोई अजनवी है | स्वामी-सेवकका 
भाव मिथ्या है। यहाँ सबको समान अधिकार है | किसीके लिए विशिष्ट 
अधिकारोंका प्रश्न नहीं उठ सकता | इस रज्यमें किसो प्रकारका भेद 
नहीं, यह बुद्धिसे सम्बालित है। न्यायका नियम इसकी व्यवस्थाको अमि- 
व्यक्ति देता है। न्याय प्रकृतिका नियम है, सार्वभीम बुद्धिका परिणाम 
है। वह केवछ लोकरीतिमात्र नहीं है | न्याय वह नियम है जो विश्वकी 
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वस्तुओआँकी पारस्परिक संगतिको व्यक्त करता है। स्टोइक्सकी ऐसी विचार- 
धारा उन्हें विश्वप्रेम तथा मानव-जातिके प्यारकी ओर ले जाती है | 
वास्तवमे स्टोइक्स प्रश्म विचारक थे जिन्होंने इस सद्गुण (विश्वप्रेम) 
को महत्व दिया ओर स्वदेशप्रेमके बदले विश्वबंधुत्वकों सम्मुख रखा |, 
उनके विश्वप्रेमवादने नागरिकोंकों नियमनिष्ठ बनाया । सिनिक्सके विश्व- 
नागरिकतावादको उन्होंने स्वस्थ और सुन्दर रूप दिया। उन्होंने कहा, 
विश्वका रूप व्यवस्थित ओर बौद्धिक है। सब प्राणी एक ही राज्यके हैं | 
उनका कर्तव्य है कि एक-दूसरेकी रक्षा तथा मानव-समाजका संरक्षण 
करें | उन्हें अपने छोटेसे राजनीतिक सम्॒ुदायके कल्याणके लिए--जिसमें: 
वह रहता है--सक्रिय योग देना चाहिये। विवेकी व्यक्ति बुदिके 
राज्यमें रहता है । वह अपनी स्थिति ओर कर्त्तव्यकों समझता है। वह साव॑- 
जनिक कमोंमें माग लेता है। नागरिकके कर्त्तव्योका भलीभाँति पालन! 
करता है | सजातीयोंकी शिक्षामें रुचि रखता है। उनके जीवनका ध्यान 
तथा उनके बच्चोंकी चिन्ता करता है। संक्षेप स्योइक्समे उन सभी 
नियमोंको महत्व दिया है जो विश्वकस्याणके लिए. आवश्यक हैं। ऐसे 
नियमोंका पालन करना ही सद्शुण है एवं प्रकृतिके अनुरूप रहना है। 
नेतिकता धर्मकी ओर भी ले जाती है। सदगुणका ध्येय ईश्वरमें निष्ठा है। 
स्टोइक्सकी धार्मिक आराधना बुद्धि साम्राज्ञीकी सेवा है। प्राकृतिक नियम 
देवी नियमोंसे ही उमन्न होते हैं 

सिनिक्सकी भाँति स्टोइक्सने भी माना कि विवेक शुभ अशुभका 
ज्ञान देता है । जब यह प्रश्न उठता है कि कौन-सा आचरण झुभ है तो 
दोनों ही कहते हैं कि प्रकृतिके अनुरूप आचरण ही 


आराकृतिक नियमके ं कम 

हे .. शुभ है। ये दोनों ही प्रकृतिका वह अर्थ नहीं लेते हैं 
अर्थ : कत्तव्यकी हर 

करों जो ऐंपिक्यूरसने लिया था। ऐंपिक्यूरसके अनु- 


सार वही आचरण प्रकृतिके अनुरूप है जो अधिकतम 
व्यक्तिगत सुख देता है। स्टोइक्सके निदेश--'प्रकृतिका अनुसरण करों'-- 
का अर्थ यह है कि बोडिक रूपसे कर्म करो | बुद्धि और प्रकृति, दोनों ही' 
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जिन कर्मोकों करनेके लिए कहती हैं वे समान होते हैं। अथवा सिनिक्स 
ओर स्टोइक्सके अनुसार प्राकृतिक नियम ही बौद्धिक नियम हैं | सिनिक्स- 
ने शुभ आचरणके अमावात्मक पक्षकों समझाया; प्रकृतिके अनुकूल 
आचरण छोकरीतिके प्रतिकूल है। स्टोइक्सने प्राकृतिक नियमको समझानेमें 
आचरणके यथार्थ नियमोंका प्रतिपादन किया। प्राकृतिक नियमोंकों उन्होंने 
इतनी*महत्ता क्यों दी ? क्योंकि उनके अनुसार प्राकृतिक, देवी ओर बोद्धिक 
नियम एक ही हैं। सार्वभोम बुद्धिसे ही प्राकृतिक नियम उद्यूत होते हैं 
जो निष्किय जड़ पदार्थमे जीवन ओर क्रियाका संचार करते हैं | प्राकृतिक 
नियम अन्धनियम नहीं हैं, वे सार्वभोम बुद्धि द्वारा संचालित हैं। प्रकृति 
बौद्धिक है। वह देवी नियम ओर विवेककों व्यक्त करती है। उसके 
अनुरूप कर्म करनेते ही कल्याण सम्मव है। सामान्य रूपसे प्रकृतिसे 
उनका अभिप्राय विश्वके अनिवार्य नियमसे है ओर विशिष्ट रूपसे उन 
नियमोंसे है जो कि व्यक्ति ओर उसके भोतिक परिवेशमें अभिव्यक्त 
होते हैं | उनकी दृष्टिमें विश्व निष्किय कणोंका सम्रुदायमात्र नहीं है, उसमें 
जीवन है। उसकी एकता आवयविक (08०79) एकता है। विश्वमें 
जो दुर्बलताएँ, पाप और त्रुटियाँ प्रतीत होती हैं उनका कारण यह है कि 
विशिष्ट घटनाओंकों हम विश्व-पूर्णताकी प्ृष्ठभूमिसे विच्छिन्न कर समझनेका 
प्रयास करते हैं। विश्वका विधान व्यापक है, उसमें बोद्धिक अर्थ निहित 
है | उसे समझना ही विवेक है| जिस प्रकार संगीतके स्वरोंको बिना उसकी 
सम्पूर्ण योजनाके समझना अविवेक है उसी प्रकार विश्वकी घटनाओं एव॑ 
उसके अंशोंको उसके सन्दर्मके बिना समझना भी अविवेक है | विवेकी 
अथवा साधु इस तथ्यकों समझता है। वह प्रत्येक संवेदन तथा घटनाकों 
सार्वभौम बुद्धिके सम्बन्ध ही समझता है। उसे सार्वमोौम छोगस 
([प्रांए्टा$० [,०8०5)की--सार्वभौम बुद्धि--की अभिव्यक्ति मानता है । 
विश्वकी वस्तुओंकी ऐसी व्याख्या हेत॒ुवादी और एकवादी है । इस प्रकार 
स्टोइक्सने जीवनके प्रति आदर्शवादी ओर परात्परवादी दृष्टिकोण रखा । 
स्टोइक्सके प्रकृतिवादने 'प्रकृतिके अनुरूप जीवन को नया अर्थ दे दिया | 





कक 
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उनके अनुसार बुद्धिका जीवन अथवा नियमनिष्ठ जीवन ही योग्य जीवन 
है। यह लछोकरीतियों और प्रचलनोंका विरोधी नहीं है क्योंकि मानव- 
समाजमें स्थापित नियमों और रीतियोंके रूपमें ही सामान्य बुद्धि मूर्तिमान्‌ 
होती है। मनुष्यका कर्त्तव्य उनके अनुरूप कर्म करना है, न. कि उनके 
विपरीत । मानव-जीवन नियमसे मुक्त नहीं है । सच्चे नियमको 
समझना और उसका पालन करना ही मनुष्यका ध्येय है। स्टोइक्स 
यथार्थवाद ओर आदर्शवाद दोनों को ही अपना छेते हैं। यथार्थ 
ही को बोद्धिक भी मानते हुए वे कहते हैं कि भाग्यकी घटनाओंके 
प्रति उदासीन रहना चाहिये । परिवर्तनशील परिस्थितियोंसे प्रभावित 
न होकर दृढ़ एवं कठोर बने रहना चाहिये | किन्तु साथ ही 
वे यह भी मानते हैं कि सब वस्तुएँ मिल्जुककर शुभके लिए काम 
करती हैं | व्यक्ति विश्वका अज्ज है, उसे जीवनकी घटनाओंकों स्वीकार 
करना चाहिये ; क्योंकि व्यक्तिपर जो कुछ भी बीतता है वह विश्वके लिए 
शुभ है। वास्तवमें सुकरातके सभी अनुयायियोंने किसी-न-किसी रूपमें यह 
भाना कि विश्वकी धारणा दिव्य विचारसे संघटित और व्यवस्थित है | 
कुछ दार्शनिक इस परिणामपर भी पहुँचे कि दिव्य विचार ही विश्वकी 
एकमात्र सत्य सत्ता है। यह सर्वेश्वस्वाद है। स्टोइक्सके सिद्धान्तमें यह 
विचार मानव-शुमकी धारणासे युक्त हो गया है। वे कहते हैं कि विश्व 
जेउससे विकसित हुआ है और अन्तमें यह फिर उसीमें छीन हो जायगां । 

अपने मूलरूपमें देवी होनेके कारण विश्व पूर्ण है। उसके अड्जोंमें जो 
त्रुटियोँ या खोद दिखाई पड़ते हैं उनका कारण यह है कि हम उन्हें सम- 
ग्रतासे अछग करके देखते हैं | समग्रताके दृष्टिकोणसे विश्व पूर्ण तथा शुभ 
है। मोतिक विश्व सम्बन्धी इस प्रकारके ईश्वरज्ञानने स्टोइक्सको यह बत- 
लाया कि लोकिक सत्यके अनुसार विवेक मानव-कल्याणके लिए पूर्ण रूपसे 
पर्याप्त है। सावमोम लोग'!स ओर मगवान्‌ एक ही हैं। अतः लोगस या 
बुद्धिके अनुरूप कर्म करना अन्तस्थित भगवानके अनुरूप कर्म करना है | 

जिस बुद्धिको उन्होंने सर्वोच्च कह्य वह जेउसकी बुद्धि है, साथ ही देवताओं, 
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विवेकी व्यक्तियों ओर स्वयं उनकी बुद्धि है। एक भी व्यक्तिमें सार्वभोमः 
विवेककी प्रासि सब बौद्धिक व्यक्तियोंके सामान्य झुभकी प्राप्ति है। साधु 
अन्य साधुओंके छिए. उतना ही उपयोगी है जितना कि जेउस्‌ ज्ेउसके 
लिए. | इस प्रकार स्टोइक्सने प्राकृतिक ,नियमोकी ईश्वरीय ओर बौद्धिक 
बतव्यकर तथा लोगोंको बोद्धिक एकताके सूज्में बॉघधकर, उनकी धार्मिक 
ओर सामाजिक भावनाओंको जाग्रत किया | विवेकशीर व्यक्ति नागरिक 
नियमों और उनके पालनमें देवी विधानकी सांसारिक प्रतिमूर्तिको देखता 
है। वह यह समझ लेता है कि विश्वविधानमें उसका पद निर्दिष्ट है। 
अपने पद एवं स्थितिके अनुरूप वह नागरिकके करत्तंव्योंका पालन करते हुए 
अपनेकों विश्वका नागरिक मानता है। कुछ स्टोइक्सने अपने देशके 
लिए कर्तव्य करते हुए अपनेकी विश्वका नागरिक कहा । ऐसा व्यक्ति यह 
भी जानता है कि विश्व पूर्ण बौद्धिक होनेके कारण पूर्ण शुभ है | दरिद्वता, 
अतृप्त इच्छाएँ, असामयिक मृत्यु, दुःख आदि अश्युम और पाप नहीं हैं | 
यदि उन्हें विश्वविधानकी अभिव्यक्तिके रूपमें समझनेकी चेश्टा करें तो 
मालूम होगा कि वे झुम हैं। इसीलिए स्टोइक असह्य कठिनाइयों, दुःख, 
रोग, विपरीत परिस्थितियोंको भी पाप नहीं समझता है। वह उन्हें इृढ़ता 
और शान्तिपूर्वक सहता है। वह कर्मोंके परिणामकी भी चिन्ता नहीं 
करता | वह आत्मनिर्मर और आकत्मपर्याप है एवं परिणामकी इच्छासे 
मुक्त है और वह परिणामकों मगवानपर छोड़ देता है। वास्तवमें वह अपने 
कर्मोंके लिए वहींतक उत्तरदायी है जहॉतक कि उसकी प्रेरणाओंका 
प्रदन है । प्रेरणाओंका बोड्धिक ओर विवेकसम्मत होना अनिवार्य है । 

स्टोइक्सने नियतिवाद और अनियतिवादकों सार्वभोंसम विवेक द्वारा 
समझानेका प्रयत्न किया है। उमके अनुसार मनुष्यमें विवेक है, वह स्वतन्त्र 
है ओर विवेकके अनुरूप कर्म कर सकता है, किन्तु साथ ही, वे नियति- 
वादके मी प्रबल समर्थक हैं | अब प्रश्न उठता है कि यदि मनुष्य स्वतन्त्र 
है तो नियतिवादके कया अर्थ हैं ? यदि प्रकृतिके नियम अपरिवर्तनशील 
हैं और उनके अनुरूप कर्म करना ही मनुष्यका धर्म है तो स्वतन्त्रताका 
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क्या अभिप्राय है ! क्‍या इसके अर्थ यह हैं कि मनुष्य अपने दुर्गुणों और 
पापोंके लिए उत्तरदायी नहीं है ? स्टोइक्स स्वतन्त्रता और नियतिवादमें 
एकत्व देखते हैं। मनुष्यकी स्वतन्त्रता उसके प्रकृतिके अनुरूप कर्म करनेपर 
निर्भर है । उसका विवेक सद्गुणके मार्गको अपनाता है अथवा; उनके 
अनुसार सद्गुण ज्ञान है। तो क्या वे यह स्वीकार कर लेते हैं कि अज्ञानी 
अपने कर्मोंके लिए उत्तरदायी नहीं है ओर उसके दुष्कर्म अनिच्छित हैं। * 
स्टोइक्स यह मानते हैं कि अज्ञानीके कर्म इच्छित हैं। अतः अविवेकी ही 
पाप करता है और दुर्गुणोंकों अपनाता है। पर, हम देखते हैं कि स्टोइक्सने 
इस कथनके साथ पूर्ण नियतिबादको'मी अपनाया है। उनका कहना है 
कि प्रत्येक घटनाकों सार्वभोस बुद्धिके प्रसंगमें समझना चाहिये | ऐसी 
स्थितिमें एक और समस्या उठ खड़ी होती है | यदि सब कुछ पूर्वनिर्धारित 
है तो पापी अपने पापोंके लिए. नेतिक रूपसे उत्तरदायी नहीं है। इस 
समस्याको स्टोइक्स यह कह कर समझाते हैं कि पापके मूल्में अज्ञान 
अथवा श्रान्ति है। अज्ञान इस अर्थमें स्वेच्छित है कि मनुष्य यदि चाहे 
तो उचित बुद्धिके अनुसार कर्म कर सकता है। अतः मनुष्य बाह्य कारणों- 
से बाधित होकर दुष्कर्म नहीं करता बल्कि वे उसके मीतरसे उलन्न होते 
हैं | वह दुष्कमोंके लिए स्वयं उत्तरदायी है। इस भाँति स्गोइक्सने नियति- 
बादको मानते हुए यह समझाया कि विवेकशील प्राणी अपने नेतिक 
दायित्वसे छुटकारा नहीं पा सकता। प्राकृतिक नियमोंके साथ सामझस्य 
स्थापित करनेमें ही मनुष्यकी स्वतन्त्रता निर्भर है | 


आलोचना 


स्टोइक्स यह मानते हैं कि ज्ञान सदगुण या शुभके स्वरूपकों समझाता 
है। वह बताता है, 'प्रकृतिके अनुसार कर्म करो, “विकारशून्य वेरागी 
बनो , “विश्वप्रेमवादकी अपनाओ_', साथ ही स्टोइक्सने 
अपने समयकी भावात्मक नैतिकताकों स्वीकार करके 
कर्तव्यको महत्व दिया है। इसमें सन्देह नहीं कि कर्त्तव्यकों महत्व देकर 


व्यक्तिदाद 
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उन्होंने अपने सिद्धान्तककों सिनिक्सके वेयक्तिक और झमावात्मके नियम- 
निश्तासे मुक्त कर लिया | पर साथ ही यह भी स्पष्ट है कि अपने इस 
प्रयासमें वे पूर्णरूपसे सफल नहीं हो पाये | इसका कारण यह है कि उन्होंने 
सिनिक्सके उस आदशंको पुनःस्थापना करनी चाही जिसके अनुसार आत्म- 
निर्भरता और आत्म-पर्याप्ताका जीवन हौ आदर्श जीवन है | ऐसे आदर्शकों 
भानबलेनेके कारण ही स्टोइक्स अपनेको व्यक्तिवोद्रकी सीमाओंसे ऊपर 
नहीं उठा पाये | 

स्टोइक्सने सदृगुणकों जीवनका ध्येय मान है | संद्रुण ही कल्याण 
है ओर वह प्रकृतिके अनुरूप रहनेसे प्राप्त होता है। प्रकृतिके अनुरूप रहना 
शुद्ध बुद्धिमय जीवन व्यतीत करना है। प्रत्येक व्यक्तिमें 
कुछ सरल, स्वाभाविक घारणाएँ होती हैं| -े घार- 
णाएँ सब मनुष्योंमि समान रुपसे वर्तमान हैं | जब मनुष्य इन्हें समझ कर 
इनके अनुरूप कर्म करता है तो वास्तवर्म वह अपने स्वाभाविक यथार्थ 
रूपका अनुसरण करता है। वस्तुओंका आन्तरिक स्वभाव बौद्धिक है। 
बौद्धिक विधानके अनुरूप कर्म करना ही उचित है। छोग”स विश्वमें 
तथा व्यक्तियोंमें, जो कि विश्वके अंग हैं, अभिव्यक्त होता है । बौद्धिक 
मनुष्य सार्वमौम बुद्धिकां सहभागी है। उसे बुद्धि द्वारा निर्देशित जीवन 
बिताना चाहिये। वासनामय ओर इन्द्रियपरक जीवन अबोद्धिक और 
अनियमित है। चिन्तनहीन पश्ुु वासनाकी दासता स्वीकार कर लेता है पर 
बौद्धिक मनुष्य ऐसी दासतासे पूर्ण मुक्त है। वह भावनाका स्वामी है | 
स्गोइक्सके ऐसे सिद्धान्तमें स्वाभाविक इन्द्रियजीवनके लिए कोई स्थान 
नहीं है। बोड्ििक ओर अबोद्धिक त्लोंकी संगति असम्मव है। भावना 
आत्माकी शत्रु है। यह उसे बाह्य जगतसे बॉँधती है। बुद्धि आत्माको उससे 
मुक्त करती है जो अनात्मा है, जो छायामात्र, अ्रमपूर्ण ओर असत्य है । 
वासनाके बन्धनमें पड़कर मनुष्य परिस्थिति और भाग्यका दास बन जाता 
है। यदि आत्माकों जीवित रखना है तो मावनाकों रत्तीभर भी स्थान 
नहीं देना चाहिये | आत्माका वास्तविक स्वरूप मुक्त है। वह आत्म-निर्भर 


जीवनकी सारहीनता 
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है | वास्तवमें स्टोइक्सके इन कथनोंमें ्ेटोकै सिद्धान्तकी प्रतिध्वनि सुनाई 
पड़ती है। इनका बोद्धिक और अबोद्धिकका द्वेत इनकी विशेषता नहीं 
है। थह ऐलेटो और अरस्तूसे प्रारम्भ हुआ है। इन्होंने उसीको पुनः सुदृद 
कर दिया | स्टोइक्सने तट्स्थताकी स्थितिको लक्षित ध्येय माना है। वह 
भावना और बुद्धिके द्वैतपर आधारित है--इच्छाओं और भावनाओंका 
दमन उसकी प्रासिमें सहायक होता है। मनुष्यके संगतिपूर्ण विकाससे,शुभ- 
का तादात्म्य स्वीकार करते हुए भी उन्होंने कृतित्वशक्तिको महत्व दियां ; 
अथवा नियसनिष्ठ सारहीन जीवनके आदर्शको सम्मुख रखा। ऐसे 
सिद्धान्तकी व्यावहारिक उपयोगिता है, इसमें सन्देह नहीं है। दुःखके असह्य 
क्षणोंमें विरक्तिका भाव एक सबल संबलकी भाँति है। वह व्यक्तिकी मान- 
सिक स्थितिकों अपसामान्य होनेसे बचाता है, उसक्री सहनशक्तिकों सुदृढ 
बनाता है | किन्तु फिर भी यह कहना अनुचित न होगा कि भावनाहीन 
जीवन नीरस ओर निष्प्राण है । यह उस कर्त्तव्यकी प्रभ्ृ॒ताकों भी छीन 
लेता है जो कि स्टोइक सिद्धान्तका प्राण है। बिना शासन और. प्रजाके 
राजा व्यर्थ है। बिना भावनाके बुद्धि मरघटके उस प्रदीपके समान है 
जिसका प्रकाश मृतकोंके लिए है। भावनाशूत्य जीवनमें बुद्धि पंगु है | 
भावनाओंके विनाशके साथ ही वह निष्किय हो जाती है। यदि भावनाएँ 
ही नहीं रहेंगी तो वह किसके मार्ग को निर्देशित करेगी ! भावनाओंको 
कर्ततव्यके मार्गगर आरूढ़ करना बुद्धिका काम है। भावना, संकव्पशक्ति 
ओर विवेकके सामझ्ञस्यपूर्ण मेल द्वारा ही बुद्धि, अपनेकों व्यक्त करती 
है | स्टोइक्सने बुद्धि और संकव्पशक्तिके एकत्वकों मानते हुए विवेककों 
संकव्पशक्तिका दास माना, भावनाओंकों निरर्थक बतलाया । संकव्पशक्ति 
जिस ध्येयकी प्राप्तिके लिए प्रयास करती है उसका मूल्याइ्ुन भावना और 
विवेक द्वारा सम्भव है। संकव्पशक्ति इनसे ऊपर नहीं उठ सकती है। 
बिना इनके वह अबोद्धिक एवं मूल्यरहित है। 

स्टोइक्सके बोद्धिक ओर अ्बौद्धिकका द्वेत सुकरात, प्लेटो और 
अरस्तूके सिद्धान्तकी ओर ध्यान आकृष्ट करता है| सुकरातने बौद्धिक जीवन- 
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को योग्य जीवन कहा है। वह बौद्धिक अन्तर्दृष्टि 
ओर आत्मज्ञान द्वारा सुल्भ है। प्लेणो ओर 
अरस्तूने भी बोद्धिक जीवनको शुभ जीवन माना | 
उचित बुद्धिके अनुरूप कर्म करना सदशुण करना है। सुकरातके विपरीत 
इन छोगोंने बोद्धिक जीवनको दो प्रकारका माना है। बुद्धि द्वारा निर्देशित 

न्द्रिय-जीवन ओर इस जीवनकी परे अधिक उच्च तथा महान्‌ जीवन, जो 
दार्शनिक, चिन्तनग्रधान ओर विवेकपूर्ण जीवन है। प्लेटों ओर अरस्वृक 
बोद्धिक ओर दार्शनिक जीवनका हेत ही यूनानी नैतिक सिद्धान्तोंके भावना 
और बुद्धिके दैतके मूलमें है। प्लेगोने आदर्श वास्तविकता (96) 
४८४०) और इन्द्रियगोचर प्रतिभास ($९४०४9]6 89७9००४४०7१८९), 
रूप (7077 और जड़ पदार्थ (४६६८) अथवा आदर्श और इन्द्रिय- 
परताके जिस देतकों स्वीकार किया था उसीकी पुनरादृत्ति स्टोइक्सके 
सिद्धान्तमें मिलती है | इन्द्रियजीवन अनियमित और अबौद्धिक है | बोडिक 
अन्तर्शानवात्य व्यक्ति सार्वमौम बुद्धिका भागी है। इच्द्रिजीवन ओर 
बौद्धिक जीवनकी एकता असम्भव है। 

उपर्युक्त ढैत ही शार्वत और नश्वर जीवनके द्वैतकी स्थापना करता 
है | काछूजगत्‌ शाश्वतको छायामात्र है। वास्तविक इन्द्रियसंवेदन आदर्श 
ओर अतीर्द्रिय सत्यकै प्रतिबिम्ब हैं। जिस आत्माने 
शाश्रत सत्यको समझ लिया है वह काव्यधीन संसारकी 
क्षणभंगुरताको हेय दृष्टिसे देखता है। जेउसक नगरमें जो पवित्रता है 
उसका प्रतिरूप भी प्रथ्वीपर सम्भव नहीं है। इस प्रकारकी पूर्ण निराशाकी 
मनःस्थितिमें ऊब पेदा करनेवाछा घोर अवसाद अनिवार्य रूपसे आ जाता 
है। आत्मा किसी भी वस्तु-विषयमें आनन्द नहीं पा सकती, उसे विश्व्में 
एकस्वरता दिखाई देती है | सांसारिक क्रिया-कलाप सूने रूगने लगते हैं । 
सबकुछ क्षणिक होनेके कारण इस क्षणमंगुरतासे मुक्ति पानेके लिए तथा 
शाश्वतमें प्रवेश करनेके लिए वह मत्युका स्वागत करनेके लिए उत्सुक 
प्रतीत होती है । प्रारम्भमें यहु मासित होता है कि सिनिक्स सिद्धान्तमें जो 
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निराशावाद मिलता है, स्टोइक्स आदर्शवाद उससे मुक्त तथा आशावादसे 
पूर्ण है | उसके लिए विश्वमें बौद्धिक नियम हैं तथा सब कुछ बोद्धिक 
विधानके अनुरूप है। पर आदर्श और यथार्थके द्वैतको मान लेनेके कारण 
वह उस घोर उदासीनताको अपना लेता है जिससे कि उस काल्की सुखो- 
न्मत्त यूनानी चेतना अपरिचित थी | सिनिक्स निराशावाद बुद्धिके गोरव- 
के बोधसे यक्त होनेके कारण तथा स्वतन्त्रता ओर आत्म-निभरताी 
भावनाके कारण उस नेराश्यकी अतिशयतासे मुक्त है | 

अपने सिद्धान्तको समझानेके लिए स्टोइक्सने तकशासत्र और पदार्थ- 
विज्ञानको महल दिया । पदार्थविशानसे उनका अभिप्राय वस्तुओंकी 
प्रकृतिके विज्ञानसे है। उन्होंने यह समझाया कि जड़- 
भूतोंके प्रत्येक कणमें भगवान्‌ व्याप्त हैं । विश्वर्मे एक 
सार्वमीम नेतिक व्यवस्था है। विवेकी व्यक्ति अपने बाह्य 
तथा आन्तरिक जीवनमें सन्तुल्न रखता है। वह रीतिरिवाज और प्रच- 
लनोंको विद्वेषसे नहीं देखता । नियर्मोका पालन करके वह अपने 
व्यक्तिखको पूर्णता प्रदान करता है। स्टोइक्सने, सिनिक सिद्धान्तके प्रतिकूल 
विश्वमें कर्त्ंव्यका एक संगतिपूर्ण विधान देखा | कत्तव्यसे उनका अभि- 
प्राय उन कर्मोंसे नहीं है जिन्हें करनेके लिए. परिस्थितियां बाधित करती 
हैं बल्कि वे, जो विवेकसम्मत हैं। नैतिक ओर सांसारिक दृष्टिमें भेद है। नेतिक 
दृष्टिसे व्यावहारिक शुभ परम शुभ है। विवेकशीलछ व्यक्ति विश्वग्रेमी होता 
है। वह सर्वत्र सार्वमौम विवेककी अभिव्यक्ति देखता है। वह पर-कल्याणको 
समझता है| न्याय, विश्वप्रेम ओर मित्रताकी भावना प्रत्येक व्यक्तिकै 
जीवनको मूल्यता प्रदान करती है। स्टोइक्स वास्तवमं कर्त्तव्यके सम्प्रदायके 
प्रवर्तक हैं। उन्होंने अपने नैतिक विश्वासको पुष्ट करनेके लिए पोराणिक 
उपाख्यानोंका प्रयोग किया। वे आत्माकी अमरताके प्रति विरक्त तथा 
न्यायप्रधान हैं। ईश्वरमक्ति सदगुणकी प्राप्तिमें सहायक है। कर्तव्यनिष्ठ 
होना ही धार्मिक होना है। मनुष्यको न्यायप्रिय होना चाहिये । उसे अन्यायसे 
विमुख करनेके लिए. मगवानका भय दिखाना उचित नहीं है । उसमें 


कचसंव्यका 
सम्प्रदाय 
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अनेक कठिनाइयाँ उत्पन्न हो सकती हैं | स्टोइक्सका धर्म नेतिक विश्वासपर 
आधारित है । उन्होंने प्रचलित नैतिकता तथा नेतिक सिद्धान्तोंकों प्रभावित 
किया | सर्वप्रथम उन्हींने कर्त्तव्यके अधिकार और प्रभ्ुुलक्की धारणाको 
व्यवस्थित रूप दिया। बादमें कांटने इस घारणाकों भमलीभाँति समझाया 
ओर अपने सिद्धान्तकों इसपर आधारित किया | 
 हँपिक्यूरसके सिद्धान्तके विरुद्ध स्टोइक्सने यह सिद्ध किया कि सब 
इच्छाएँ सुखके लिए नहीं होती हैं| इस सत्यको समझनेपर भी उन्होंने 
एक अन्य मूल की । इस मनोवैज्ञानिक सत्यपर अपने 
नेतिक सिद्धान्तकों आधारित कर उन्होंने कहा कि सुख 
शुभ नहीं है, उसको आचरणका ध्येय नहीं मानना चाहिये | किन्तु यह 
कहना उचित नहीं है। सुख कल्याणका अनिवार्य अंग है क्योंकि वह 
ध्येयकी इच्छामें निहित है | ह 
स्टोइक्स अपने सिद्धान्तमं सिनिक साधुओँके जीवनके उन उपा- 
ख्यानोंसे प्रभावित हुए जो आत्माकी स्वतन्त्रता तथा भौतिक ऐश्वर्यके 
प्रति उदासीन थे । उन्होंने सिनिक्सके ऐसे सिद्धान्तको 
स्वीकार कर उसका उन्नयन किया तथा उसका ऐसी 
'नवीनताके साथ प्रतिपादन किया कि छोग प्रभावित हो गये और उसके 
मूल प्रतिपादकोंकों भूल गये | स्टोइक्सने यह समझाया कि आत्मामें दुःख 
एवं भाग्यकी विपरीतताकों सहनेकी शक्ति है। वह दुःखके प्रति तटस्थता 
प्रात्त कर सकता है। आत्माकी ऐसी स्थिति पूर्ण रूपसे अभावात्मक नहीं 
है। वह बतलाती है कि बुद्धि ही आभ्यन्तरिक रूपसे शुभ है। उसकी 
सक्रियतामें यदि भावनाएँ बाधक हैं तो उनपर संयम रखना चाहिये। 
'जहातक स्टोइक्सके अपने जीवनका प्रश्न है, वह निर्मम नियमनिष्ठताका 
जीवन है,--कठोर और सारहीन | पर जब दूसरोंके आचरणके अनो- 
चित्यका प्रशन॒ उठता है, तब वह अत्यन्त विशाल एवं सहिष्णु हो जाते 
हैं। दूसरोंके बुरेसे बुरे आचरणको देखकर'वे चुप रह जाते हैं और कुछ 
नहीं कहते । उनका निर्णयश्युत्वय होना इस तथ्यपर आधारित है कि प्रत्येक 
र्३्‌ 
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व्यक्तिका आचरण अनिवार्य रूपसे उसके विशिष्ट स्वभावके अनुरूप होता 
है | अतः वे दूसरोंके कर्मोको उतनी ही शान्त विरक्तिसे देखते हैं जितनी 
कि प्राकृतिक घटनाओंको । वास्तवमें मनुष्यके कर्म प्रकृतिकी घ्नाएँ ही 
हैं। क्योंकि वह बौद्धिक विश्वका जज्ञ है । 

स्टोइसिज्मके प्रादुर्भावके समय यूनानके राष्ट्रीय जीवनका पतन हो 
चुका था | उस समयके नागरिक और राजनीतिक जीवनमें स्वतन्त्रता 
और मानव-गोरवके बोधके लिए कोई स्थान नहीं रह गया था। लोगोंका 
ध्यान जीवनके आन्तरिक सत्यकोी ओर आकष्रित हुआ । उन्होंने सर्वत्र 
सार्वमोम बुद्धिकी अभिव्यक्ति ही देखी | बुद्धि ही मनुष्यकों मनुष्यसे युक्त 
करती है, सबको एकताके सूत्रमे बॉधती है ; साथ ही वह प्रत्येक व्यक्तिको 
मनुष्यका गौरव देती है। इस माँति वातावरण, परिस्थिति, वैयक्तिक 
विशेषताओंके बदले उन्होंने, सर्वसामान्य ग़ुण--बुद्धि--को स्वीकार कर, 
यह समझाया कि सब मनुष्य समान हैं। उन्होंने दास और स्वतन्त्र नाग- 
रिककों समानताके सूत्रम बांध दिया। समानताकी धारणाने विश्व- 
नागरिकतावाद अथवा विश्वबन्धुत्वको जन्म दिया तथा पारस्परिक निर्भरता 
ओर कर्त्तव्यकी पारमार्थिक भावनाओंकों उत्पन्न किया। कुछ छोगोंके 
अनुसार यह श्रेय ईसाई घमकों मिलना चाहिये। किन्तु ईसाई धर्मकी 
उक्तियाँ भावुक ओर रहस्यात्मक हैं | प्रारम्भिक ईसाइयोंने तो दासप्रथाका 
मानव-संस्थाके रूपसें विरोधतक नहीं किया । स्टोइसिज्मने चिन्तनप्रधान 
ओर व्यावह्रिक दृष्टिकोणको अपनाकर अपने सिद्धान्तकों प्रभावोत्पादक 
ओर सक्रिय बनाया । मनुष्यके स्वतन्त्र व्यक्तिवको महत्व देकर स्टोइ- 
सिज्मने पहिली बार कानूनी अधिकारोंके सिद्धान्तकों एक सुरक्षित आधार 
दिया | आगे चलकर अधिकार ओर कर्त्तव्यके व्यापक तथा व्यवस्थित 
नियम बने जिन्होंने रोमन क्ानूनके नामसे प्रसिद्धि पायी। सच तो यह 
है कि स्टोइसिज़्म यूनानी जगतको प्रभावित नहीं कर पाया। उसका प्रभाव 
रोमन और ईसाई जगतपर पड़ा'ओर आधुनिक जगतकों उसने ईसाई 
धर्मके माध्यमसे प्रभावित किया | 


बुद्धिपरतावाद श्५५ 
अर्वाचीन उप्र बुद्धिपरतावाद ईसाई वैराग्यवाद 





इंसाई धर्ममें स्टोइक्सका वेराग्यवाद्‌ पुनः स्थापित हो जाता है | 
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उन्हींकी भाँति इस घने विश्वनागरिकतावादकोीं अपनाया ओर व्यक्तिके 
स्वतन्त्र अस्तित्वको महत्व दिया। स्टोइसिज़्ममें विवेको 
व्यक्ति ही विवेकके गोरवसे मण्डित है | इंसाई धर्म- 
में प्रत्येक व्यक्ति मनुष्य होनेके नाते गोरवबयुक्त है | 
प्रत्येक व्यक्तिकों अपनी मुक्तिके छिए प्रयास तथा आदरश जीवनको आम्त' 
करनेका प्रयास करना चाहिये। देवी व्यक्तित्वके सदश जीवन ही आदर्श 
जीवन है | उसकी प्राप्ति प्राकृतिक मनुष्यके जीवन दावारा ही सम्भव है। 
प्रत्येक वस्तु--धन, ऐश्वर्य, सुख, परिवार आदि--का त्याग अनिवाय 
है। सांसारिक जीवन उच्चतम जीवनके लिए तीर्थयात्रामात्र है। उच्चतम 
जीवनका प्रारम्भ देह ओर आत्माके बिछोहसे होता है। मोतिक जीवन 
उस महत्‌ जीवनकी एक भूमिकामात्र है। महत्‌ जीवन ही एकमात्र ध्येय 
है | इंसाई साथ स्टोइक साथ और मध्ययुगीन साधकोंकी भ ति अपनेको 
स्वर्ग अथवा शाश्वत विश्वका निवासी मानकर ऐहिक जवनके थ्रतिं विरंक्ति 
तथा तटस्थता प्राप्त कर लेता है| ईसाई वेराग्यवादने आभश्रमिक जीवनको 
महत्व दिया और समझाया कि यती-जीवनको अपनाना श्रेयस्कर है । 
सुकरात; प्लेटो, अरस्तू , जीनोी, स्टोइक्स आदिने विवेकमें मानव- 
नेतिकताके मूल्तत्वको पाया । उन्होंने कहा कि विवेक परमशुभकी धारणाः 
देता है। परमणुभ विवेकका परिणाम है। सदूगुण- 
को प्राम करना आनन्दको प्राप्त करना है। ईसाई- 
धर्मकी नैतिकताने परमशुभकी नवीन व्याख्या की |: 
नेतिक जीवनका मूललोत हृदय है, न कि विवेक | व्यावह्यरिक जीवनमें. 
प्रेम ही परम सत्य है। वही आनन्द, सदूगुण तथा अन्य ध्येयोंकी प्राति 
कराता है। परमशुभमें आनन्द ओर सद्शुणका ऐक्य है। सद्गुण दया 
है। वह मनुष्यका भगवानके /्रति प्रेम है। भगवानकी प्राप्ति ही आनन्द 


ईसाई धर्स ओर 
स्टोइक्स 








३ है 
नंतिकताका मूल- 
खत्रोत हृदय हे 
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है | प्रेम पूर्ण संयोगकी ओर ले जाता है। ऐसा संयोग इस जीवनमें 
सम्भव नहीं है। दूसरे जीवनमें ही वह सफल होगा। अतः परमशुभकी 
प्राप्ति इस जगतमें सम्भव नहीं है ओर इसलिए पूर्ण आनन्द इस 
जीवनमें असम्भव है | सदगुण आनन्दका प्रारम्भमात्र है। 

ईसाई धर्मने हृदयकी पवित्रताको समझा। आचरणके आन्तंरिक 
पक्ष-प्रेणा--कों महत्व दिया। कर्मके ओचित्यकों समझनेके बलिए , 
प्रवृत्ति और प्रेरणाकों समझना चाहिये,'न कि बाह्य 
आकस्मिक परिस्थितियोंको | मनसे भी किसीका 
बुरा नहीं चाहना चाहिये | मन, कर्म और वचनसे पवित्र होना चाहिये। 
स्टोइक्स और कांटने भी आन्तरिक प्रेरणाकोमहर व दिया किन्तु ईसाई 
घर्मकी प्रेरणाकी धारणा उनसे मिन्‍न है | उनके अनुसार बौद्धिक 
प्रेणा शुभ प्रेरणा है | किन्तु ईसाई धर्म कहता है कि प्रेरणा तभी झुभ है 
जब कि वह भगवद्‌ इच्छाके लिए पूर्ण आत्मसमर्पणसे उल्न्‍्न होती है । 
उसके अनुसार--हुदयकी पवित्रता ही स्वर्गका द्वार है।” इस धमकी मूल 
धारणा दैवी सदाचारकी धारणा है | यही मानव-जीवनको पूर्णरूपसे शासित 
करती है । ईसाइयोॉने इसे यहूदियोंसे प्राप्त किया । व्यक्ति ओर मगवानका 
जो सम्बन्ध है उसीसे नेतिकता उद्भूत होती है। यह तथ्य ईसाई धर्मको सब 
प्रकारते लोकिक नीतिशास्त्रसे, यहाँतक कि प्लेणो और स्टोइक्सके अध- 
धार्मिक सिद्धान्तोंसे मी भिन्‍न करता है। अपने प्रभुको अपने हृदयका 
समस्त प्यार देना ही ईसाईका कर्तव्य है। यही ईसाई धर्मका प्रथम आदेश 
है। उसमें कर्तव्यकी एक नवीन व्याख्या है। यही आदेश द्वितीय आदेश-- 
मानवताबाद--की स्थापना करता है। मानवतावाद एवं त्याग, स्नेह, दया 
आदि ईसाई घर्के अनिवार्य अज्ञ हैं | ये उसे घर्मोन्माद और मिथ्या- 
भिमानसे बचाते हैं। अपराधीके प्रति भी दया ओर क्षमाकी भावना 
रखनी चाहिये । “पिता, उन्हें क्षमा करो, वे नहीं जानते कि वे क्या कर 
रहे हैं” दया और क्षमाकी ऐसी भावनाओंकों महत्व देनेवाले धर्मके 
ओऔचित्य और अनोचित्य सम्बन्धी निर्णय क्ूर्मके बाह्य रूपपर आधारित 


हूदयकी पविन्नता 
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नहीं हो सकते और न ऐसा धर्म मात्र नियमनिष्ठताको ही उचित कह 
सकता है| उसकी नेतिकताका प्रश्न आन्तरिक जीवनकी पविन्नताका प्रइन 
है, हृदय और मनःशक्तिके ओचित्यका प्रश्न है। 

इसाने- प्रत्यक्ष रूपसे वेराग्यवादका प्रतिपादन नहीं किया और ने 
जीवनकीे स्वाभाविक आनन्दोंका ही निराकरण किया। ईंसाका अपना 
स्वयंका जीवन आत्म-वर्जन, आत्म-त्याग और 


“ईखीके” जीबनका ने 

से दुःखका जीवन था। उन्होंने अपने आचरण द्वारा 

प्रभाव:वैराग्यवाद यु तप है दिया 
और आला धार » प्रेम, त्याग ओर सदाचारका सन्देश दिया 


उनके अनुयायियोपर इसका गहरा प्रभाव पड़ा | 
असदाचारकी प्रति ईसाकी जो दृढ़ मनोशत्ति थी उसने उन्हें तथा उनके 
अनुयायियोंकी कश्सहिष्णुता, आत्मत्याग तथा मृत्युतककों स्वीकार 
करनेका बल दिया | इसा यह मानते थे कि इन्द्रियॉँका स्वाभाविक जीवन 
अपने-आपमें पाप नहीं है; किन्तु यदि वह आपत्माके विकासमें बाधा देता 
है तो उसका निषेध करना चाहिये | उसपर पूर्ण विजय प्राप्त कर उसे बौद्धिक 
आत्माके अधीन रखना चाहिये। “दि तुम्हें तुम्हारी दाहिनी ऑंख कष्ट 
देती है तो उसे उखाड़कर अपनेसे दूर फ्रेंक दो; यह तुम्हारे लिए अच्छा 
है कि सम्पूर्ण देहके नरकमें जानेके बदले एक अद्भ मर जाय |” सदाचारके 
ऐसे परम आदर्श एवं नेतिक हृढताकों ईसूके अनुयायियोंने बेराग्यवादमें 
परिणत कर दिया । अपने वेराग्यवाद द्वारा उन्होंने स्टोइक्सकी विरक्तिकों 
धारणाकों एक नवीन अर्थ दिया। मनुष्य इच्छाओंका समूल विनाश अपने 
आध्यात्मिक जीवनको इन्द्रियोंके मोहक मांसछ जालसे बचानेके लिए करता 
है, न कि अपनेकों अस्थिर ओर कुकर्मी भाग्यके आधातोंसे बचानेके लिए। 
मांस अथवा देह आत्माके विरोधी हैं | वह तत्बतः पाप है | 
देह और आत्माके द्वैतने आश्रमिक जीवनको जन्म दिया। वास्तविक 
जगतके प्रति विरक्ति और आदर्श जगतके प्रति आकर्षणकों उत्पन्न किया | 
स्टोइक्सकी' भाँति ईसाई धर्मने भी ह्ेठोसे यह सीखा 


आश्रमिक जीवन. के थ 
कि काह््पेक्षित जगत हेय है। यह आत्माका वास्तविक 
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वास नहीं है। ऐ्लेटोके अनुसार शिक्षाका क्रम आत्मशुद्धिका क्रम है। यह 
इस तथ्यकी क्रमिक पुन्राप्ति है कि मनुष्यने संसारमें जन्म लेकर क्‍या 
खोया है। इसी भाँति इंसाइयोंने भी कहा कि यह जगत इन्द्रियोंके अधीन 
है, आत्माके लिए. बन्दीग॒ह है| मध्यकालीन युगके धार्मिकोंने इच्छाओं 
ओर आकांक्षाओंके जगतके प्रति दैवी असन्तोष प्रकट किया | शाश्रत 
जगतके प्रति उन्हें अनुरक्ति थी ओर काल्पेक्षित जगतसेो अषच्तिल 
उनका लगाव कमंसे अधिक चिन्तनके जगतसे था। प्राकृतिक मनुष्यकी 
मृत्युसे उन्होंने आध्यात्मिक जीवनका प्रारम्भ माना। पूर्ण आत्मत्यागमें 
ही जीवनकी सफलता देखी । वह जो जीवनकी रक्षा करता है, जीवनको 
खोता है और जो खोता है वह पाता है। आश्रमिक जीवनने पविज्नता, 
दरिद्रता और समर्पणके अतोंको स्वीकार किया। यतीका जीवन दुःख, 
दया, विश्वास ओर आनन्दका जीवन है | विश्वास आध्यात्मिक जीवनकी 
ग्रापिके लिए आत्मत्यागका सन्देश देता है। यतीके वैयक्तिक जीवन और 
वैयक्तिक ध्येयका अन्त हो जाता है। वह नागरिक भी नहीं है| सार्वभीम 
ओर दैवी प्रयोजनके प्रति अनुरक्त होकर वह उसीमें लीन हो जाता है | 
उसकी लौकिक प्रवृत्तियाँ धार्मिक रुचिमें खो जाती हैं | इंसाई धर्म पार- 
लोकिक जीवनकों ही सबकुछ मानता है। आध्यात्मिक जीवन बितानेके 
लिए. देहिक जीवनको झूलीपर चढ़ाना चाहिये। ईसाई धर्मकी मूल्चेतनाका 
सूचक क्रॉस एवं सूली (आत्मबलिदान)की चेतना है। वेराग्यवाद एवं 
आश्रमिक जीवनके लिए ईसाई धर्म नवीन प्लेटोवाद (९९७-२]४॥०एांशा) 
का ऋणी है। मध्यकालीन साधुओं ओर रहस्यवादियोंने स्वर्ग अथवा 
शाश्वत वासस्थानसे अलग रहनेके कारण अपनेको खिन्नह्नदय पाया | 
उन्होंने इस जीवनकों निरर्थक माना । अपने वास्तविक निवासस्थानकी 
ग्राप्तिके लिए विश्वकी वस्तुओंका त्याग किया । संन्यासवादकों सहर्ष अज्जी- 
कार किया। उनका विश्वास आचार, बाह्य आडम्बरों, रीति-रिवाजोंसे 
उठ गया। उन्होंने आत्माके पुनर्जन्मके' लिए---आध्यात्मिक जीवन--- 
आन्तरिक शुद्धि एवं हृदयको पविन्नताको. ही”सुबकुछ माना | 
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इंसाई धर्मके सब सद्शुणोंके मूलमें प्रेम है । प्रेमका इस धर्ममें वही 
स्थान है जो कि विवेकका प्राचीन सिद्धान्तोंमें था। तुम अपने प्रभ्ुकों 
अपने समस्त मन, हृदय ओर आत्मासे प्यार करोगे, - 
'भगवानकी प्रति अद्देतुक प्रेम, उसके सम्मुख प्रणति 
ओर भगवद्‌ इच्छाके प्रति असन्दिग्व आत्मसमर्पण,' 
यही इंसाई धमका प्रमुख आदेश है। इसीसे आत्म- 
वर्जेन, धममेके लिए प्राणोत्सर्गका उत्साह, विश्वास, दया, क्षमा आदि सदू- 
शुण उद्भूत हुए हैं| भगवत्‌ प्रेम ही मानव-कल्याणकी ओर ले जाता 
है। यह बतलाता है कि अपने शत्रुको प्यार करो, जो तुम्हें शाप दे उसे 
आशीर्वाद दो, जो तुमसे छणा करता है उसके लिए अच्छा करों, ऐसा 
मानवतावाद ईसाई धर्मका अनिवार्य अद्भ है, यह द्वितीय आदेश है। 
- विश्वास, आशा ओर दया इसके तीन अभिन्‍न सदगुण तथा आधारस्तम्म 
हैं | इस धर्ममे ज्ञानका स्थान विश्वासने ले लिया है। विश्वास बतत्वता 
है कि सफलता दूसरे जीवनमें प्राप्त होगी। भविष्यमें परमशुभकी प्रासि 
सत्य और अनिवार्य है। परमशुभमें ऐसी निष्ठा आशाको उत्पन्न करती 
है | आशा बतलाती है कि निर्वाचित अथवा चुने हुए. व्यक्तियोंकों ही उस 
आनन्दकी प्राि होगी जो कि उन्हें अभीतक यहाँ प्राप्त नहीं हुआ है। 
यह आशा ही दयाकों उदभूत करती है तथा विश्वप्रेम और त्यागकी 
भावनाकों पल्लवित करती है | 
ईसाई धर्मके दया, प्रेम और त्यागजनित सन्देशके मूल्में श्रद्धा है। 
स्टोइक्सकी भाँति उन्होंने दयाकों बौद्धिक स्थायीभावके रूपमें नहीं माना 
ईसाई घर्स श्रद्धा है और न उसे मानव-गौरवकी चेतनाका परिणाम 
आर विश्वांसका मे गोगों है | ईसाई घममें ज्ञानका स्थान श्रद्धाने ले 
धर्म है लिया है। श्रद्धा आत्म-समर्पणकी क्रिया है। मगवद्‌ 
इच्छा ओर मगवद्‌ आदेशकीे प्रति स्नेह ओर 
विश्वाससे समर्पण करना ही श्रद्धा है। मनुष्य स्वभाववश पतित और भ्रष्ट 
 है। भगवानको प्रसन्न करनेक लिए तथा अपनेको उससे युक्त करनेके 


व्यावहारिक पक्ष; 
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लिए. उसे अपने पड़ोसीको प्यार करना चाहिये | जब वह अपने पड़ोसीकी 
पूर्णताके लिए प्रयास करता है, उसको उसके दुःखोंसे मुक्त करनेके लिए. 
कष्ट उठाता है, तब वास्तवमें वह भगवानकी प्रति अपने प्रेमकों व्यक्त करता 
है | मनुष्यका पारस्परिक प्रेम उस प्रेमका परिणाम है जो भगवाह मनुष्यों- 
के प्रति रखते हैं। भगवान्‌ प्रेम हैं। वह दयाल हैं। उन्होंये, भनुष्योके 
प्रति अपने प्रेमको अपने एकरात्र पुत्रको संसारमें भेजकर प्रको किया;। 

उन्होंने मनुष्योंकी भलाईकें लिए ही ऐसा किया । यदि भगवान्‌ 
मनुष्योंको इतना प्यार करते हैं तो मनुष्योंकी भी चाहिये कि वे एक- 
दूसरेको प्यार करें | यदि मनुष्य एक दूसरेकों प्यार करेंगे तो भगवान्‌ 
उनमें वास करेंगे, भगवानका प्रेम उनमें पूर्णता प्राप्त कर छेगा। 
ईश्वर-प्रेम द्वारा ईसाई धर्मने विश्वबन्धुत्वको समझाया | ईईैवर-प्रेमक्े 
रूपमें विश्वबन्धुत्वकी मावना अधिक तीजत्र और गहन रूपसे आकर्षित 
करती है। स्टोइक्सके सार्वभौम विवेककी धारणाकों ईसाई धर्मने नहीं, 
अपनाया | स्टोइक्सके अनुसार विवेक सबका आन्तरिक सत्य है ; ईसाई 
धर्मने सबको भगवानकी सनन्‍्तान कहा है। भगवानको प्राप्त करके ही 
मनुष्य आनन्दको प्राप्त कर सकता है। प्राचीन विचारकॉ-सुकरात, प्लेये, 
अरस्तू ओर जीनो--के विपरीत इस धर्मने समझाया कि परमशुभमें आनन्द 
ओर सद्गुण नहीं मिलते हैं। दया करना एवं अपने पड़ोसीके दुःखोंकोः 
दूर करना तथा उसकी पूर्णताके लिए प्रयास करना यही नैतिक शुभ है। 
यह भगवानका प्रेम है, मनुष्यका भगवानके प्रति प्रेम ओर कैबलछ मगवान- 
के लिए, प्रेम है | प्रेम ही भगवान्‌ ओर मनुष्यमें पूर्ण एकत्व स्थापित करता! 
है। सदूगुण, यद्यपि आनन्दके योग्य है फिर भी यह आनन्दकी प्रारम्भिक 
स्थितिमात्र है | भगवानको प्राप्त करना ही परमशुभ है। उसकी प्राप्ति ही 
आनन्द है । प्रेम पूर्ण संयोगकी ओर ले जाता है, तभी पूर्ण आनन्द मिलता 
है। किन्तु यह इस जन्ममें सम्भव नहीं है। ईसाईके देह-स्वरूपकी मृत्यु 
हो जाती है जिससे कि वह आत्माके अनुरूएः रह सके | ईसाई पर्मने प्लेटो, 
अरस्तू , एँपिक्यूरस, स्टोइक्स इन सभीके |जपरीत यह भी समझाया किः 
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परमशुभ सद्गुणका परिणाम नहीं है। उसके अनुसार आशा, दग्ा, श्रद्धा 
आदि अमभिन्‍न सद्गुण हैं। ये आत्माकी एक ही स्थितिके सूचक हैं | किन्तु 
ये सदशुण मानव संकल्पपर निर्भर नहीं हैं| भमगवद्‌ अनुकम्पा ही आत्मा- 
को उस स्थितिपर छा सकती है जहाँ ये तीनों गुण अमिन्‍न रूपसे वर्तमान 
है झिंद्‌ अनुकम्पाकी अनिवार्यता मान लेनेपर ईसाई धर्मके 
इक युक्ष आपत्ति खड़ी हो जाती है कि स्वतन्त्र संकल्पकी धारणा 
सथंक हो जाती है। इसमें सन्देह नहीं कि ईसाई विचारकोंकों स्वतन्त्र 
 संकल्पकों अनुकम्पाके साथ संयुक्त करनेमें कठिनाई हुईं । 
ईसाई धर्म मुख्य रूपसे श्रद्धाका धर्म है | श्रद्धानेही प्रेमकों व्यापक 
रूप दिया है| पूर्णता प्राप्त करनेके छिए. यह आवश्यक है कि मनुष्य 
अपनेकों तंथा अन्य व्यक्तियाँ और भमगवानकों एकताके सूत्रमें बँधा देखे । 
अहेतुक त्याग ही आध्यात्मिक जागरणको जन्म देता है। प्रारम्भमें इस 
धर्मने विश्वके मिथ्या होनेको ही महत्व दिया था। उसने इस जीवनको 
तीर्थयात्रा माना । व्यक्तिकों वास्तवमें स्वर्गका प्राणी माना। संसारकी 
ओरसे इसमें भी व्यक्ति उतना ही तटस्थ है जितना कि स्टोइक्सका विकार- 
शून्य वैरागी | यह आश्रमिक जीवनको स्वीकार करना है। किन्तु धीरे 
धीरे उन्होंने जीवनके सामाजिक पक्षकों भी महत्व देना प्रारम्भ किया। 
इंश्वरीय प्रेमके आधारपर उन्होंने विश्वबन्धुत्व तथा मानव-प्रेमकी भावनाका 
#माजमें विकास किया । उनके अनुसार नैतिक जीवनका मूल उद्गम 
हृदय है, न कि विवेक । हृदयकी पवित्रता ही कर्मके ओचित्य-अनोंचित्यको 
आँक सकती है | प्रेम व्यावहारिक जीवनका मुख्य सिद्धान्त है। प्रेम ही 
आनन्द, सद्गुण तथा अन्य शुभको देता है। वास्तवमें अहेतुक त्याग, 
प्रेम, दया, आन्तरिक पवित्रता आदिको निष्ठापूर्वक स्थापित करनेका श्रेय 
इसी धर्मकों है | ईसाई दया और त्यागकी भावना महान्‌ है। स्टोइक्स 
इतने प्रखर ओर गहन रूपसे इसे नहीं समझा पाये थे। यद्यपि ईसाई 
धर्ममं भी दया अपने-आपमेँ पूर्ण नहीं है पर भगवानसे अपनेको युक्त 
करनेके लिए, उसे प्रसन्न क हे लिए, वह अनिवार्य रूपसे आवश्यक है। 





अध्याय 2६ 
छु(द्वेंपरदाबाद (परिशेत्र) 


अवाचीन उम्र बुद्धिंपरताबाद--कांट 

इमेनुअछ कांटॉकी दर्शनमें बुद्धिपरतावादका चरम उत्कर्ष मिलता है। 
यह जर्मन दार्शनिक थे | इनका जन्म पूर्वी प्रशाके प्रान्तीय नगर कोनिंग्स- 
जीवनी वर्गमें हुआ | इनके पिता व्यावसायिक दृष्टिसे जीन 
बनानेवाले मोची थे » माता तथा पिता, दोनों ही 
स्वभावसे धर्मनिष्ठ थे )) पाइटिस्ट” सम्प्रदायी थे | वंशानुगत गुणोंकी रूपमें 
इन्होंने धार्मिकता और संयम प्राप्त किया था। अपनी योग्यताके कारण 
इन्होंने गणित, पदार्थविज्ञान, तकशास्त्र, तत्वदर्शन, नीतिशाखत्र, भौतिक 
भूगोल, दतत्वशाख्त्र, प्राकृतिक ईश्वरज्ञान, दार्शनिक विश्वकोशपर भाषण 
दिये । बादमें ये तर्कशासत्र ओर तत्वदर्शनके प्राध्यापक ही नहीं बने बल्कि 

इनका विश्वके दर्शनके इतिहासमें प्रमुख स्थान हो गया | 
'कांटका लगभग सम्पूर्ण जीवन कोनिंग्सवर्गमें व्यतीत हुआ । प्रारम्भमे 
वह अपने नगरके विद्यार्थी थे ओर फिर बादमें शिक्षक, लेखक तथा 
जीवनमें नियम- * निर्के बने | धार्मिक वातावरणमें पलनेके कारण 
कांगटने शान्‍्त, नियमनिष्ठ तथा कर्त्तव्य-परायण 
जीवनको अनायास ही अपना लिया । अपने प्रदेशके 
तात्कालिक राष्ट्रीय और सामाजिक परिवेशके प्रभाववश भी उन्होंने नियम- 
निष्ठ और आत्मनिर्भर जीवनको स्वीकार किया |) उनका जीवन नियमा- 


१, ाधभापल एा 724-804, 
२. 77599, &077250९४- 


निश्ठताका प्राधान्य 
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नुवर्तिताका जीवन था ओर उनका चरित्र नियमनिष्ठका चरित्र | जहाँतक 
उनके वैयक्तिक जीवनका प्रश्न है, उनका विद्यार्थी जीवन आमोद-प्रमोदसे 
अछूता न रहा । मित्रों और साथियोंके साथ उन्होंने ताश, बिल्यर्डके खेल 
खेले, मज्ूल्िसोंमें गये किन्तु इसके बाद उनका जीवन एकान्तिक रहा | 
तिन्तनम कं, एहनेके कारण वह जन-समाजसे दूर रहे। ज्यों-ज्यों उनकी 
जता धारा परिवर्तित होती गयी, त्यों-त्यों उनकी रचनाओंमें परिवर्तन 
आता गया उनकी रचनाएँ उनके परिवर्तित विचारोंकी प्रतिकृृतियाँ 
हैं। उनमें दुराव नहीं है । यही कारण है कि वे असंगतियोंसे युक्त हैं। 
उनका_नैतिक दर्शन कर्चत्यनियमका द | वास्तवमें वह 
नियमितताके प्रेमी थे; आयुकी बृद्धिके साथ उनमे नियमितताकी भो दृद्धि 
होती गयी । दार्शनिक कांटके बाह्य जीवनका रूप यान्त्रिक था, सब कुछ 
निश्चित ओर निधारित था | ) सबेरे उठनेसे लेकर रातकी सोनेतक उनके 
प्रत्येक कमें--कॉफी पीना, छिखना, भाषण देना, खाना-पीना, घूमना 
आदि---विधिवत्‌ होते थे। उनके बारेसें यह प्रसिद्ध है कि ठीक साढ़े चार 
बजै--चाहे केसा ही मोसम हो--जब वह घूमनेके लिए निकलते थे तब 
लोग उनका प्रसन्‍नवदन अभिवादन १ अपनी घड़ियाँ मिलते थे | 
(बुडिकों महल देनेवाले सुकरातक अनुयोवियोन यह भाना कि मनष्य महल्र देनेवाले सुकरायक शा मनष्य 
त्मचैेन परक्रिय विवेक है। शान प्रात होनेपर मनुष्य उसीके अनुरूप, 

नीतिशाखकी यों है अन्यथा ज्ञानका कोई अर्थ नहीं है। 
बुद्धिपरतावादी कोर्ट इस सिद्धाव्तका अनुमोदन करता 
है। साथ ही वह बुद्धिकी शक्ति, व्यापार और सीमाओंको 
समझनेका प्रयास करता है। वह इस परिणामपर पहँ 
पता है कि निरपेक्ष एवं परम सत्यका बोध बुद्धि द्वारा सम्भव नहीं है । 
बुद्धिके दो रूप हैं; विचारात्मक या छुद्ध बुद्धि (9९८प्रौवा/ए९ 07 
7एए/८ 7८9507) आर. व्यावहारिक बुद्धि (0६८0६ 72880) 
शुद्ध बुद्धिका सम्बन्ध दृश्यगंगतसे है” ॥ वह अनुभवात्मक जगतके 
नियमोंको जन्म देती है ।& वह संवेदनशील व्यक्तिकों यह बतलाती 
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है कि इन्द्रियग्राह्म जंगतके पीछे परमार्थजगत है। यह भी सत्य है कि 
परमार्थजगतकोीं समझनेके प्रयासमें वह उसे विकृृत कर देती है 
अपनी धारणाओं ((६९80768 8[.९2077€ 5) ह्वारा उसके वास्तविक स्वरूपको 
छिपा देती है। बुद्धि वस्तुओंके वास्तविक स्वरूपको नहीं: समझा 
सकती । वह उन्हें अपनी घारणाओं--देश, काल, / पह 
क्रारण, सम्बन्ध आदि--के रूपमें ही समझ सकती है। इन धाष्मशाथोका/ 
ज्ञान बतलाता है कि अनुभवगम्य वस्तुओंके रूप ओर. सम्ब-ध वहुत्मींमे 
नहीं होते हैं, किन्तु वे मनुष्यके वस्तुओंकोी जाननेकी क्रियाके तात्कालिक 
परिणाम हैं। धारणाओंके बिना. अनुभव सम्भव नहीं है। वे ही प्रत्येक 
अनुभवका निर्माण करती हैं;/झ॒द्ध बुद्धि उन धारणाओंका आधार है जिनके 
' अनुरूप अनुभवात्मक जगत दृश्य होता है । द्श्यजगत उसके नियमोंकी 
अवहेलना नहीं कर सकता । वे नियम अनुभवनिरपेक्ष हैं। अनुभव द्वारा 
उनको प्रमाणित नहीं किया जा सकता । अतः ज्ञान अनुभवजगततक 
ही सीमित है | वस्तुओँके वास्तविक रूपका ज्ञान प्राप्त नहीं हो सकता | 
परमार्थजगत एवं निरपेक्ष सत्य जश्ेय है ।भेकटिका यह कथन उसे 
नेतिक जीवनकी ओर छे जाता है। वह कहता है कि कुछ ऐसी समस्‍्याएँ 
हैं जिन्हें शुद्ध बुद्धि नहीं समझा संकेती । शुद्ध बुद्धिका सेम्बन्ध हंश्य या 
इर्द्रियग्राह्म जगतसे है। व्यावहारिक एवं नैतिक बुद्धिका सम्बन्ध कर्त्तव्य- 
निष्ठ जीवनसे है। वह कर्चव्याकर्तव्यका ज्ञान देती है। यहाँपर कांयने 
ज्ञानको व्यावहारिक जगततक सीमित कर दिया। वह मानता है कि 
आत्माकी अमरता, इंश्वरका अस्तिख, आत्मा ओर इंश्वरका सम्बन्ध, 
जगतकी सृष्टि आदि प्रश्नोंका उत्तर बुद्धि नहीं दे पाती । वास्तवमें यह 
विश्वासका क्षेत्र और विषय है। बुद्धिकी घारणाओंके कारण नेतिकताके 
स्वतःसिद्ध आधारकों समझनेमें मनुष्य असमर्थ है। अतः भ्रद्धाका पथ 
प्रशस्त करनेके लिए उसने ज्ञानकी सीमाएँ निर्धारित कीं | वह 
लिखता है “श्रद्धाके लिए_स्थान' बनानेकै (लिए. हमें ज्ञानका परिसीमन 


करना चाहिये ईश्वरका अखिल, अर्माको अमरता और मनः- 
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शक्तिकी स्वतंत्रता--ये नैतिकताकी तीन मूल आवश्यक मान्यता हैं 


2७८० आस्था 7 जरा, 


इनका ज्ञान नेतिक बोध द्वारा प्रात होता है । बिना इनके नेतिक जीवन 
सम्भव नहीं है। इनके बिना कर्त्तव्यका बोध निरथंक है। ये 


/ए++++#७.4मलपाला-43 १०4०० पृ पााआज कक 20४ 5४ ४५8७०:का# 3. 
न्नै तिकता और. 


र करत्तव्यनिष्ठताका संबल हैं। नेतिकताका उचित मूल्यांकन 







#कई अर्थ नहीं है। इसी प्रकार आत्माकी अमरताकों स्वीकार 
चिक्क्रिहना कठिन है. कि नैतिक आदर्शकों कालान्तरमें यथार्थ 
रूप मिल सकेगा । पुनः बिना सर्वशक्तिमान्‌ चेतन खशमें अट्टूट विश्वास 
रखे यह नहीं कहा जा सकता कि सद्गुणके फलस्वरूप आनन्द मिलेगा | 
कांगकी नैतिकतामें दृढ़ श्रद्धा थी। उसने नेतिकताको अपने तख्न- 
दर्शनसे संयुक्त किया । उसका विश्वास था कि नैतिक अनुमवके द्वास ही 
मनुष्य अनुभवात्मक आत्मा (एए72८७) $९से 
ऊपर उठकर परात्पर आत्मा ( [798८९7व६४७/। 
3८१ को प्रात कर सकता है और दृश्यमान्‌ जगतसे परे परमार्थके साथ 
सम्बन्ध स्थापित कर सकता है। इच्छाओं और भावनाओँके जगतमें 
रमनेवाली आत्म अनुभवात्मंक आत्मा है। वह वस्तुजगतका सदस्य है | 
परातपर आत्मा परमार्थ सत्ताकी सदस्य है। कांटके सम्मुख मनुष्यके दो 
रूप हैं--नैतिक आदर्शस्वरुूप व्यक्ति ओर अनुभवात्मक व्यक्तित्वका 
अमिद्यषी व्यक्ति | पहिला व्यक्ति ही दूसरे व्यक्तिका आदर्श तथा मूलरूप 
है। अतः अनुभवात्मक व्यक्तिको आदर्श व्यक्तिका आदर करना चाहिये | 
उसकी उन्नति ओर वृद्धि करनी चाहिये 
/ कांटका कहना था कि मनुष्य खशासित (#ैपा०7077005) है। 
उसके कम आत्म-नियमित हो सकते हैं"। आत्म-नियन्त्रित होना 
अर से मनुष्यकी खभावगत विशेषता भैथा विशिष्ट अधिकार 
है। पशु एवं निम्न प्राणियों और मनुष्यमें मुख्य..भेद 
यही है। .पशु परतन्न है । वह बाह्य संवेदनोंसे 
शासित है। दुःखकी भावनाएँ ही उसे प्रभावित करती हैं प्रकृति 


नैतिक अनुभव 


शासित हे 
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पशु-जीवन स्चाल्न करती है [2 उसने पद्चुको सुखग्राप्तिके लिए 
अनिवार्य सहजप्रवृत्तियाँ द्वी हैं | हा जीवन- ..विच्रित्र है। वह 
दो धरातलोंका प्राणी है। एक ओर तो वह संबेदचशील प्राणी 
($९४४९॥४ 2९708) तथा सजीव सृष्टिका साझेदारे' हैं ओर जीवनकी 
प्रति संवेदनशील है (2 “ कर्मोको सुख और दुःूरूप॥ आावनाएँ 
परिचाल्ति करती हैं और इच्छाओंकी तृत्ति एवं सुख शेद्ी (जिस 
कर्मोंका स्वाभाविक प्रेरक है; दूसरी ओर वृह बौद्धिक प्राप्लहैं ओर अपन 
: बोद्धिक संकल्प (रिवंणाओंं ७) द्वारा वह सावंभौम बुद्धिका पालन 
करता है। यही उसमें तथा निम्न प्राणियोंमें मुख्य अन्तर है। प्रकृतिमं 
प्रत्येक वस्तु नियमोंके अनुरूप कर्म करती है। मनुष्यमें इतनी शक्ति है कि 
वह नियमकी धारणाओं एवं सिद्धान्तोंकी समझकर उनके अनुरूप कर्म कर 
सकता रे (आवेगों ओर प्रवृत्तियोंके प्रति उसकी प्रतिक्रिया अन्ध नहीं है। 
वह जानता है कि वह क्या कर रहा है। उसमें संकल्प है और यही वह 
शक्ति है जो आदेश देती है 2 नेतिक करत्तव्यकी चेतना खतनन्‍्त्रताकी 
चेतनाके साथ अविच्छिन्न रूपसें मिली हुई है । (संद संकल्प करनेवाली आत्मा 
. खतन्‍्त्र ॥' वह परात्पर आत्मा है। कि चेतना भनुष्यको यह हृढ़ 
विश्वास दिलाती है कि वह स्वतन्त्र है५ उसे इस सत्यका बोध कराती है 
कि उसे वही करना चाहिये जो कि उचित हे! अथवा उसे इच्छाके मार्गमें 
नहीं चलना चाहिये । 3 थ चेतना बतल्वती है कि यदि व्यक्ति किसी 
कमकी उचित समझता है तो वह उस कर्मको करनेकी शक्ति भी रखता 
है । | ध्येय मनुष्यकी कार्य-क्षमताकों निर्देशित करता है। बौद्धिक प्राणी 
जब नेतिक नियमका पालन करता है तब कहा जाता है कि वह आन्तरिक 
नियमका पालन कर रहा है; अपने बौद्धिक और सत्यस्वरूपके अनुरूप 
कर्म कर रहा है | बोद्धिक प्राणियोंके कर्म सुख-दुःखकी भावनाओं, बाह्य 
शक्तियों एवं अबोद्धिक आत्मा द्वारा यान्त्रिक रूपसे निर्धारित नहीं होते | 
उन्हें (बौद्धिक या सत्य आत्मका सिद्धान्त निर्धारित करता है | इस 
अर्थमें मनुष्यकी स्वतन्त्रता आत्म-आरोपित नियमका पालन करनेपर निर्भर 
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है //नीतिशासत्रका सम्बन्ध आन्तरिक खतत्रताकी प्रामिसे है ॥ उस्वाभाविक 
प्रवृत्तियोंका विशेध करके बौद्धिक ध्येयोंकों इृढ़तापूर्वक खोजनों ही नेतिकता 
है ।(बुद्धिकि आदेशकी अवशा करना मनुष्यके लिए उचित नहीं है| यह 
अपने खरूपका-अपनी बोद्धिक आत्मा-का निराकरण करना है। अपनी' 
इस श्रेष्ठ किक, रण वह बुद्धिके उच्च नियमोंसे शासित है, न कि इन्द्रिय> 
छु जीआके नियमोसे । रे दि वह छुद्धबुद्धि होता तो उसका जीवन 
संघ हीन होता) (दो भिन्न घराततँसे संयुक्त होनेके कारण उसमें आन्तरिक्ल 
इन्द्र होता है। मावनाएँ उसे अपनी ओर खींचती हैं ओर संकल्प अपने: 
निरपेक्ष आदेशकोी आरोपित करता है। बुद्धिके आत्म-आरोपित नियम 
और संवेदनशील जीवनके अबोद्विक बाह्य नियम विरोध है। बोडिक 
होनेके कारण उसे चाहिये कि केवल बोद्धिक आदेशका पालन करे | 
बोद्धिक आदेशका पालन करना ही आत्म-आरोपित नियमका पालन करना 
है | यही मनुष्यकी खतन्त्रता है। 9 ३७५५७ *५ «५* 
.... कांट उन सभी सिद्धान्तोंको सुखबादके अन्तर्गत मान लेता है जो" 
इच्छारओंकी तृर्तिकों कंसका प्रेरक मानते है। इन सिद्धान्तीन बुद्धिक साध्य 


(सके र्काकब तन नमा9 2042: (के शषएकर' “इटटा४८ ७5 आन भर शा ककचन ५००५७ बकतकाका, 


- डायट 5 या 
0 ५ हु जृ समझा कद 
संकलित वन रुपको नहीं समझा € ओर बाह्य शक्तियोंसे शा 
.. «  जीवनको स्वीकार कर बुद्धिको इच्छाओंकैं ध्येंयोकी 
भावषनाके . लिए 62 0-0 25 405 233 38-45 पनीर 
अॉनिलही प्रामिक लिए साधनमात्र माना है | बुद्धि अपने-आपमें 
सक्रिय है, इस तथ्यसे सुखवाद अनभिज्ञ है। उसने 
सुखवाद अनेतिक है सर 
सुखकोी आदर्श मानकर इच्छाओंकी उृप्तिकों ध्येय 
मान लिया है ओर क्षणिक इच्छाओं भोर आवश्यकताओँकी पूत्तिका 
: आदेश दिया है। कांटके अनुसार विशिष्ट इच्छाओंकी पूर्ति द्वारा सुख प्रात 
करनेके लिए वैधानिक आदेशों (]८८॥३०८०) ॥ग6/ ४४४९७) का प्रति- 
पादन किया जा सकता है | ये निश्चित ओर निरपेक्ष आदेश (]0९67९ 
थावें. (४९०४2०7८४) 7्रएथबा।ए९) नहीं हैं। इसका कारण यह 
है कि सुखका विषय परिवर्तनशील है तथा इच्छाएँ ओर प्रवृत्तियाँ आत्म- 
गत ओर वैयक्तिक हैं | वास्तवमें उसके अनुसार सुख कल्पनाका आदर्श 








तकटी अिपरनाकसलकक फल, 
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है, बुद्धिका नहीं । बोद्धिक जीवन ही मनुष्यके लिए आदर्श जीवन है। 
ज्जीवनका ध्येय सुख नहीं, सदगुण है | सुखवादियोंके अनुसार सुख खोजना 
श....>र-व०सकत+-कना कट ट कार ५०७४ ४४४४७४४७७७४७७० 

ही सदूगुणी होना है | किन्तु उनके विपरीत कांटने समझाया कि सदगुणक 


ह3332लस>लन>कन+ >> कमा. अल कनाकलकाक बल, अप, 


प्रति सचेत होना ही सुखी होना,है | अतः कर्मको सुखको समूस्त्र-धारणाओं 
से मुक्त कर देना चाहिये। 0 

क नियम ही नेतिक नियम है। नैतिक नियम उस श्थससे 
स्थापित करता है जिसमें कि अपवादके लिए कोई स्थान न है । वास्तव 
वह आदेश देता है, न कि सम्मति । उसका आदेश निरपेक्ष है और आदेश- 
का निरपेक्ष रूप बताता है कि कर्मके परिणामपर ध्यान नहीं देना चाहिये। 
नैतिकताका यथार्थतः परिणामसे कोई सम्बन्ध नहीं है । कर्मोंका परिणाम 
उन्हें नेतिक मूल्य नहीं देता है | सिद्धान्तके अनुरूप कियो हुआ कर्म ही 
उचित है| सच्चे रूपमें मानवीय अथवा शुभ होनेके लिए कर्मकी उत्पत्ति 
आदेशके प्रति श्रद्धासे ही होनी चाहिये। यदि कर्म किसी निम्न प्रेरणासे 
लेशमात्र भी युक्त हो गया तो वह अनैतिक हो जांयगा । कर्मका शुभत्व 
उसके आन्तरिक बोद्धिक रूपपर निर्भर है। 
 (कांटकी नैतिकतामें दृढ़ श्रद्धा थी। वह तर्क द्वारा उसे सिद्ध नहीं 
करता है ओर न वह यही मानता है कि अनुभव उसके सिद्धान्तको 
वतिक आदेश- सी सकता है। वह एक दार्शनिक स्तरपर सदाचार- 
फिगेश अगेशे कै नियमोंका प्रतिपादन करता है। उसका कहना है 
नेम कि कत्तव्यका आधार मनुष्यकी संवेदनशील प्रकृति 
नहीं है, परात्पर आत्मा ही नैतिक अनुभूतिके मूलमें है | जब व्यक्ति नैतिक 
संकल्पके अनुरूप कर्म करता है तब वह अपना सम्बन्ध परमार्थसत्ताके 
साथ स्थापित कर लेता है। अपने सत्यस्वरूप या परात्पर आत्माके अनु- 
कूल कर्म करनेवाला व्यक्ति ही परमार्थसत्ताका सदस्य है| यही कारण है 
कि दृश्यमान्‌ जगतकी वस्तुओंके विश्लेषण द्वारा नैतिक कर्त्तव्यके स्वरूपको 
नहीं समझा सकते हैं | विश्वकी विभिन्‍न परिस्थितियाँ, परिवेश, वातावरण, 
समाज आदिका ज्ञान, नैतिकताके मूल सिद्धान्तकों नहीं समझा सकता | 
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जिस प्रकार बुद्धिकी धारणाओंकों इन्द्रियजन्य विषयोंमें नहीं दूँढ सकते हैं 
उसी प्रकार कर्च॑व्यका स्वरूप इसपर निर्भर नहीं है कि मनुष्य विशिष्ट 
वस्तुकी इच्छा करता है अथवा उससें किसी विशिष्ट कर्म करनेकी प्रत्ञत्ति 
है | मनुख्यका मानसिक रा  य० अओ ओर किशन ऑय- 
कर्ततत्यकी 5; समझा सकता। वह इच्छाओं और कामनाओंका जीव 
है कैल्यका सम्बन्ध अनुभवात्मक आत्मासे मिन्‍न परादर आत्मासे है | 
नेतिकता व्यावहारिक बुद्धिकी उपज है। वह अनुभवनिरपेक्ष है। अतः 
मनोविज्ञान भो मनुष्यके नेतिक आचरणको नहीं समझा सकता। मनो 
विज्ञानका सम्बन्ध मनुष्यकी अनुभवात्मक आत्मासे है। वह बताता है कि 
'वंशानुगत गुण, मूलगत स्वभाव, शिक्षा, परिवेश आदि मनुष्यके संवेदन- 
शील व्यक्तित्वका केसे निर्माण करते तथा उसके स्वभावकों केसे प्रभावित 
करते हैं। वह मनुष्यके आचरणका तथ्यात्मक वर्णन करता है । उसका 
सम्बन्ध 'क्या है से है। कत्तृव्य अथवा 'क्या करना चाहिये! मनोविज्ञान- 
का क्षेत्र नहीं है । शुद्ध नैतिकता मनोविज्ञानपर आधारित नहीं है यद्यपि 
उसका प्रयोग मनोविज्ञानमें कर सकते हैं। नेतिक नियरमोंको आरोपित 
करनेके लिए मानवस्वभावका ज्ञान ओर विश्वका अनुभवसापेक्ष ज्ञान 
“आवश्यक है | किन्तु जहॉतक केवल नेतिक ज्ञानका प्रश्न है, यह अनुभव- 
निरपेक्ष है | नेतिक बुद्धि ही मनुष्यकों उसके निरपेक्ष एवं एकांतिक कर्च॑व्य 
([००फर्केध्०णर्णा तंपाए) का ज्ञान देती है। उसके नियम अनुभव- 
निरपेक्ष हैं। उसका आदेश परम आदेश ((०४०४८४) ॥र९7- 
४7४८) है। इस आदेशकी व्युत्पत्ति” व्यक्तिके संकल्पसे बाहर अन्य किसी 
ध्येयके विचारसे सम्भव नहीं है। बाह्य ध्येय. अनुभवपर निर्भर है। अतः 
'वह कैवल साझ्लेतिक आदेश (#9790॥208॥ ॥77967०४४८) दे सकता 
है। वह स्थितिविशेषके अधीन है। उस आद्शक अनुसार यदि कर्चा 
किसी विशिष्ट ध्येयकी प्राप्ति करना चाहता है तो उसे एक विशिष्ट 
प्रकारसे कर्म करना होगा | उस आदेशमें कार्य-कारण सम्बन्ध मिलता 
है | नैतिक व्यक्ति कार्य-कारणके विश्व अथवा दृथ्यमान्‌ विश्वका 
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सदस्य नहीं है | कर्तव्यका आदेश निरपेक्ष है। उसका किसी ऐसे 
बाह्य ध्येयसे सम्बन्ध नहीं है जिसकी ओर संकल्प प्रेरित हो बल्कि वह 
स्वतःसंकव्पके उचित प्रयोगसे ही सम्बद्ध है ४#मैंतिक आदेश परिस्थिति- 
विशेषकी चिन्ता नहीं करता ।« उसके अनुसार चाहे कुछ, हो जाय, 
व्यक्तिको उसके अनुरूप आचरण करना चाहिये ४“यह .ऋरणसाेक्ष 
आदेश नहीं है, निरपेक्ष आदेश है। कारणसापेक्ष आदेश प्रतिदिने*- किले: 
कलाप, इच्छा, भावना, परिवेश, जगतकी प्रकृति आदिपर निर्भर है। वह 
सार्वमौम और अनिवार्य नहीं है। किन्तु कर्त्तव्यकी बाध्यता अनिवार्य है। 
कर्तव्यका इच्छुक व्यक्ति व्यावहारिक बुद्धिके आदेशोंका उसी प्रकार 
उल्लंघन नहीं कर सकता जिस प्रकार कि दृश्य जगतको देखनेवात्य, 
व्यक्ति शुद्ध बुद्धिकी धारणाओंका उल्लंघन नहीं कर,सकता | कर्तव्यका 
आदेश परम है। सब परिस्थितियों, विभिन्न दिशाओं ओर कालोंमें यह 
सदैव समान रहेगा ४ नैतिक निर्णय अन॒भवुनिरपेक्ष है। वह न तो अनु 
भवपर आधारित है और न उसको प्रमाणित ही कर सकते हैं। अनुभव- 
सापेक्ष निर्णय तथ्यात्मक होते हैं | ;। नैतिक निर्णयका सम्बन्ध क्या हो यका सम्बन्ध (क्या होना 
चाहिये! से है, '्या है से नहीं है। अनुभवसे स्वततन्र होनेके कारण वह 
सार्वभीम और अनिवार्य है। किसी विशिष्ट तथ्यपर आधारित नहीं है। 
कर्त्तव्य एक प्रकारकी अनिवार्यता है। कर्त्तव्यकी चेतना अथवा 'करना 
चाहिये' की चेतना अनिवार्यताकी सूचक है। कर्त्तव्य, कर्त॑व्यके लिए 
करना ही धर्म है। कर्त्तव्यका आदेश नैतिक बुद्धि या झुभ संकव्पका 
आदेश है। बुद्धिका ओआत्म-आरोपित नियम अपने परम और निश्चल आदेश 
द्वारा एकान्तिक निष्ठाकी अपेक्षा रखता है। वह मनुष्यके अन्दर परम और 
पूर्ण आदेशके रूपमें व्यक्त होता है | 

_परम आदेशका उद्गम क्या है! _वह कहॉँसे आता है! कांटका 
कहना है कि वह परिस्थितियोपर निर्भर नहीं है | परिस्थितिजन्या 
आदेश कारणसापेक्ष झादेश हैं। परम आदेशका 


' शुभ संकल्प व व 
उत्त्तिस्थल कर्ताका सत्य स्वरूप है। उसका खोत 
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नेतिक मनुष्यका स्वभाव है। कर्त्ता कर्म करते समय संकल्पके रूपमें 
उसे व्यक्त करता है ओर संकल्पका स्वरूप ही कर्मके नैतिक मल्यकों 
निर्धारित करता है। शुभ संकल्प ही तखतः शुभ है। वही नैतिक एवं शुभ 
कर्मके मूल्सें , है । शुभ संकव्पकी क्या पहचान है ? वही संकव्प झुभ है 
जो बोडिक है। बोद्धिक संकल्पको .केसे समझ सकते हैं ? उसका 
जैक्षणी, >केरना आवश्यक है | जब संकल्प द्वारा चयन किया जाता 
तो यह भांसित होता है कि वह आवेग मात्र है-अथवा आवेगोंका 
इन्द्रमात्र है। किन्तु संकब्पफे चयनका विश्लेषण बतत्ाता है कि 
उसके दो अंग हें--बोद्धिक ओर अबोद्धिक | वह भावनाओं, आवेगों 
आदिपर बौद्धिक नियन्त्रण रखता है। बौद्धिक योजनाके अनुरूप उन्हें 
निर्देशित करता है । यह बतलाता है कि संकल्पका सत्य रूप बोंद्धिक है। 
इसके बोद्धिक रूपकों युह्‌ कहकर समझाया जा सकता है कि ग्रत्येक अंगी 
स्वाभाविक प्रकृतिवश अपने संरक्षण ओर सुखके लिए प्रयास करता है । 
अथवा प्रकृति अपने-आप ही उपयुक्त ध्येयोंकी पूर्तिके लिए. उचित साधनोंको 
चुनती है |»अंगीके संरक्षण एवं शारीरिक संरक्षणके दृष्टिकोणसे बुद्धि व्यर्थ 
है। अतः बुद्धि मनुष्यको इसलिए प्राप्त नहीं हुई है कि वह अंगीके लिए 
उपयोगी सिद्ध हो। बुद्धिके कर्मका क्षेत्र मिन्न है। उसका उचित क्षेत्र 
संकल्पका क्षेत्र है। अपने सिद्धान्तके अनुरूप संकल्पको निर्देशित करना 
तथा बौद्धिक संकल्पको उत्पन्न करना बुद्धिका काम है| यह भी सच है कि 
प्रत्येक वस्तुका तखतः शुम होना इसपर निर्भर है कि वह अपने व्यापारको 
पूर्णता प्रदान कर लेती है, संकल्पका झुमल ४2५ सके बोद्धिक होनेपर 
निर्भर है। वही संकल्प शुभ है जो बोद्धिक है | कींटका यह कहना था कि _ 
जुभ संकल्पके अतिरिक्त विश्व अथवा विश्वरे परे ऐसा कुछ ही बह. 
दीखता है जिसे कि बिना बिना किसी विशेषणके शुभ कह दें। अथवा शुआ.. 
संकल्प हीं एकमात्र वह वस्तु है जिसे कि बिना किसी सीमाके शुभ कह 
सकते हैं | उसका खरूप उसके ही आन्तरिक सिद्धान्तपर निर्मर है । अतः 
वह विश्वकी कोर्य-कारण-श्ज्डूछासे स्वतन्र है। उसका अन्तर्तथ्य दृश्यमान्‌ 
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प्रकृतिपर निर्भर नहीं है। उसका शुभल्॒ परिस्थिति विशेष द्वारा निर्धारित 
नहीं होता है । वह अपने-आपमें शुम है, न कि बाह्य तथ्यों और ध्येयोंके 
सम्बन्धमें | उसका शुभल्व न तो उस ध्येयपर निर्भर है जिसे वह खोजता 
है और न उसकी उपयोगितापर ही निर्मर है । उसे न तो उस स्वाभाविक 
प्रवृत्ति (चाहे वह शुभ प्रद्गत्ति ही हो)के सम्बन्धमं शुभ कह सकते हैं जो कि 
उसे निर्धारित करती है ओर न किसी अन्य वस्तुसे सम्बन्धित होकर. हरी,शह्‌ 
शुभ होता है | इच्छाएँ, स्वाभाविक प्रवृत्तियाँ, परिणाम, बह्य ध्येय आदि 
कछ मी उसके शुमल्लको स्थापित नहीं कर सकते । वह सबसे खत्र 
तथा अपने-आपमें शुभ और स्वप्रकाश है | वह अपनी ज्योतिसे उसी प्रकार 
ज्योतित है. जिस प्रकार कि बहुमूल्य मणि अपने ही प्रकाशसे प्रकाशित 
होती है। अतः वह परम रूपसे शुभ है। यदि प्रकृतिकी अच्छीसे अच्छी 
बस्तुओकों देखें तो वह व्यर्थ अथवा _ हानिप्रद सिद्ध हो सकती ह। किन्तु 
शुभ संकल्पको चाहे किसी सन्दर्भमें देखें वह सदेव शुभ रहेगा | उसका 
शुभ होना इस तथ्यपर भी निर्मेर नहीं है कि कोई उसे चाहता है अथवा 
नहीं चाहता | वह प्रचलित नैतिकतासे भी सीमित नहीं है। प्रचलित 
तैतिकता प्रचलनकी दृष्टिसे ही शुभ है, न कि सत्य या परम रूप परम रूपज़े”| सत्यके 


पर जसमकबनन्‍त. +.. >कानीक क+काको-ननन- ४++- 


भानदण्डमें वह अशुभ उतरेगी | वह न तो तकसम्मत ही है ओर न व्याव 
हारिक दृष्टिसे ही शुभ है । वास्तवमें व्यावहारिक दृष्टिसे वह कुमार्गी और 
पतित है | इसके विपरीत शुभ संकल्प बिना सीमाके परम रुपसे शुअं है-+- रूपसे 

उसका  शुर्मंल उसके बाहर किसी भी वस्तुपर निर्भर नहीं है। उसका 
सिद्धान्त पूर्णरूपसे उसमें निहित है। उसका आदेश परम है। वह अनुभवके 
तथ्योंपर मिर्भर नहीं है और इसलिए वह निर्भर या सापेक्ष आदेश नहीं है | 
शुभ संकव्पके दो पक्ष हैं--भावात्मक ओर अमावात्मक। अपने प्रथम पृक्षम 


बह बिना सीमाके शुभ है। उसका झुमल उत्तम है, किसी बाह्य परिणाम या 


कतार कषमक्ल जन 


ध्येयपर नहीं हैं । अपने दूसरे पक्षम वही एकमात्र घुभ है, अन्य कुछ शुभ - 


नहीं है | भ्रन्य वस्तुओंको सीमित रूपसे ही शुभ कह सकते है। वे अनिवार्य 
ऋूपसे शुभ नहीं हैं, विशिष्ट परिस्थितियाँमें ही उपयोगी हैं. तथा प्रत्येक ओर 
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सभी सन्दर्भमें उपयोगी नहीं हैं | अतः कांट इस परिणामपर पहुँचता है कि 
बौद्धिक संकल्प या शुभ संकल्प ही एकमान्न शुभ है और शुभ संकल्प कर्त्तव्य 
के लिए कर्म करता है |-कींटका यह कथन उसके सिद्धान्तके उस पक्षकी 
भोर ले जाता है जो कर्त्तव्य ओर स्वाभाविक प्रवृत्तियों, नैतिक प्रेरणा, 
परिणाम तथा सामान्य प्रेरणाओंके बीच स्पष्ट विरोधका स्थापक है। 

४ कांयके सिद्धान्तमें कत्तेव्यकी धारणाका प्रथम बार स्पष्ट रूप मिल्ता 
है | वास्तवमें उसने कर्त्तव्यकी घारणासे ही शुभकी धारणाका निगमन 
अं्व्य और मंबसि किया । [उसका कहना था कि बोद्धिक प्राणी होनेके 

_..--.. कारण मनुष्य अपनेको बुद्धिके उस उच्चतर नियमसे 
शासित करता है जो कि इन्द्रियंपरताकी उपेक्षा करता है। .शुभ संकब्पके 
अनुरूप कर्म करना उचित है। शुभ संकल्पका विशिष्ट गुण यह है कि 
वह अपने-आपमें शुभ है ।४वह सिद्धान्तके अनुरूप कर्म करता है। 
सिद्धान्तके अनुरूप कर्म करना कर्तव्य करना है। बौद्धिक प्राणी 

गैनेके कारण मनुष्य अपनेमें एक ऐसा जीवन चाहता है जो 
बुद्धिकी सृष्टि है ;| जिसके खोत उसके बौद्धिक स्वरूपके नियमके प्रति 
श्रद्धामें हैं। वास्तवमें नेतिक आदेशका परम रूप उस स्वभावके परम 
गुणमें है जिसका कि वह सिद्धान्त है। 'बोद्धिक प्राणी अपने-आपमें साध्य 
है। उसे किसी अन्य साध्यके लिए अपनेको साधन नहीं बनाना चाहिये | 
उसे सदेव समान रूपसे कर्म करना चाहिये अथवा उसे सदेव उन कर्मोंको 
करना चाहिये जिनके द्वारा वह अपने बौद्धिक खमभावकों पृणछणता प्रदान 
कर सकता है | उसे अपनी बुद्धिका प्रयोग अबौद्धिक ध्येयोंकी पूर्तिके लिए 
साधनके रूपमें नहीं करना चाहिये | ,बोद्धिक प्राणी अवोद्धिक या संवेदन- 
शील व्यक्तिको परम आदेश देता है कि “कत्तंव्यका पारून करों! | यह 
आदेश अनिवार्य है। बुद्धिको साध्य माननेवात्य अथवा कत्तव्यकी प्रेरणासे 
कर्म करनेंवॉल्म अबोर्डिकि कर्मोको नहीं करेगा। कोई कर्म, चाहे वह 
कितना ही प्रशंसनीय क्‍यों न हो, यदि उसकी उपज स्वाभाविक प्रवृत्तिसे 
हुई हो, यहाँतक कि सहानुभूति और दयासे भी हुई हो तो वह नैतिक दृष्टिसे 


३७४ नीतिशास्त्र 


शुभ नहीं है। ऐसे कर्मोको प्रोत्साहित करना वाज्छनीय तो है पर ऐसे 
कर्मोकोी शुभ नहीं कह सकते । इच्छाओं ओर भावनाओँसे युक्त कम अने 
तिक हैं | प्रबत्तिसे किया हुआ कर्म कर्चव्यके अनुरूप हो सकता है किन्तु 
वह सदैव नेतिक मूल्यसे रहित रहेगा । (यदि कर्ता किसीको इस कारण 
सहायता देता है कि वह सहानुभूतिसे द्रबित हो गया है. अथर्वा उसकी 
स्वाभाविक प्रवृत्तिने उसे प्रेरित किया है तो ऐसा कर्म अनैतिक है क्षौर 
यदि वह बिना दूसरेके दुःखसे दुःखी हुए कर्त्तव्यवश उसे सहायता देता 
है तो वह कर्म शुभ है। अपने जीवनसे ऊब जाने एवं.घणा करनेवाला 
व्यक्ति यदि अपने जी कि कर्त्तव्यवश संरक्षण करता है तो यह उचित 
और नैतिक है ॥ नेतिक गुण आन्तरिक गुण है |/ शुभ संकल्पके अति- 
रिक्त किसीमें भी येंह गुण नहीं है |(कर्म तभी शुम है जब वह बोदिक 
संकल्पसे किया गया हो अथवा जब वह करत्त॑व्यके लिए किया गया हो | 
कर्तव्य कत्तंव्यके लिए करना चाहिये | | शुभ संकल्प या कत्तंव्यके अनुरूप 
कर्म भी नेतिक मूल्यविहीन हैं (कर्तव्यका सिद्धान्त बुद्धिसे प्राप्त होता 
है, न कि भावनासे |(( कर्मकी नेतिकता उस सिद्धान्तपर निर्भर है जिसके 
साथ संकल्प अपनेको युक्त करता है। यदि कोई व्यापारी सच इसलिए 
बोलता है कि इससे उसके व्यापारकी अधिक बृद्धि होगी तो यह अनुचित 
कर्म है. तथा व्यावसायिक बुद्धिसे परिचालित व्यवद्यारकुशल कर्म है | अतः 
नैतिक मुल्यसे रहित है। कत्तंव्यते कियाछुआ कर्म ही नेतिक कर्म है।) 
कर्त्तव्यकी चेतना ही सम्बालिका चेतना होनी चाहिये । क्र्त॑व्यकी प्रेरणासे 
कर्म करने चाहिये । अन्य प्रेरणाएँ नैतिक मूल्यहीन हें ।|कर्तंव्यकी प्रेरणाके 
सिवाय अन्य प्रेरणाएँ प्रवृत्तियोँका ही रूप हैं। वे विभिन्‍न प्रवत्तियों 
आवेगों एवं सुखकी इच्छाओंकों व्यक्त करती हैं। इस प्रकार कांटने 
प्रेरणाओंकों दो वर्गोमें बाद दिया है--कर्त्तव्यकी प्रेरणा और प्रवृत्तियोंको 
व्यक्त करनेवाली प्रेरणाएँ। यहीं नहीं, उसने प्रेरणा और परिणाम तथा 


प्रव्नत्तियोमिं 





आदेश है। वह कत्त॑व्यका आदेश है। कांट कहता है, “अपना कर्तव्य 
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करो, चाहे परिणाम कुछ भी हो । प्रवृत्तियोँके आदेश सांकेतिक हैं। वे कैवल 
मन्रणाएँ ओर विधियों हैं, निरपेक्ष आदेश नहीं हैं | बोड्धिक आदेश मनुष्य- 
पर अपनेकों आरोपित करता है और बिना परिणामकों महत्व दिये संकल्पको 
कर्ममें परिणुत करता है। यह आदेश प्रत्यक्षसिद्ध है।:संकल्प इन्हें 
देखकर समझ जाता है कि इनका पालन करना अनिवार्य है। ये आदेश 
प्रत्येक संकल्पपर अपनेको आरोपित करते हैं। अतः ये सार्वमोम हैं। प्रत्येक 
बोद्धिक व्यक्तिके लिए सभी परिस्थितियोंमें इन आदेशोंका इन्हींके लिए 


पालन करना अनिवार्य है। कांटका कहना था कि कर्तव्य और प्रवृत्तियाँ 


प्रायः एक दूसरेके विरोधी दीखते हैं। वह इनकी हेत॒वादी व्याख्या करता 
है। यह मान लेता है कि प्रत्येकका क्षेत्र एक विशिष्ट ध्येयके लिए पूर्व- 
नर्धारित है। तार्किक रूपसे भी वे भिन्‍न हैं। इच्छाएँ ओर प्रवृत्तियाँ 
अनेक हैं, उनकी अनेकता अनेक दिशाओं, विरोधी वर्गों ओर विभिन्न 
क्रमोंकी ओर ले जाती है। उनकी विरोधी अनेकता कर्त्ताको कठिनाईमें 
डाल देती है। कर्मके विरोधी मार्ग उचित नहीं हो सकते । वह यह सिद्ध 
करते हैं कि इच्छित कर्म ओर उचित कर्ममें भेद है। कर्मका औचित्य 
कर््ताको कर्म करनेके लिए बाधित करता है। कत्तंव्यका आधार न॑ तो 
आत्माके संवेदनशील खभावमें खोजना चाहिये और न विश्वकी उन परि- 
स्थितियों में, जिनमें कि वह है ।(कर्तव्यका आधार बुद्धिकी धारणा है। वह 
अनुभवनिरपेक्ष है। जिस प्रकार दो ओर दोका जोड़ स्पष्ट रूपसे चार है 
उसी प्रकार यह कथन कि 'झूठ बोलना बुरा है” अपनेमें स्पष्ट है। जो कोई 


भी व्यक्ति इसे बुद्धिसे समझनेका प्रयास करेगा वह इसे स्वतःसिद्ध पायेगा । * 


गणितके जोड़की भाँति यह अनुभवनिरपेक्ष है। जिस प्रकार गणितके 
कथन अपने स्वयंसिद्ध रूपके कारण प्रमाणोंकी अपेक्षा नहीं रखते उसी 
भाँति चोरी करना बुरा है', 'सच बोलना चाहिये आदि कथन भी 
प्रमाणोंकी अपेक्षा नहीं रखते । नेतिक वाक्य स्वतःसिद्ध तथा सावंभोम 
हैं। वे सब बोद्धिक प्राणियोंके लिए सब परिस्थितियोंमें समान हैं। चोरी 
करना अथवा झूठ बोलना किसी भी परिस्थितिमें उचित नहीं है | 


सजा 
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टका कहना था कि कर्त्तव्यक्रै छिए कर्म करनेवाला संकल्प शुभ 
है। साथ ही वह यह भी कहता है कि सम्पूर्ण शुम और पूर्ण संकल्प 
कर्तव्यके लिए कर्म नहीं करेगा | इच्छाओं और 
प्रवृत्तियोपर विजय प्राप्त करनेका विचार कर्त्त॑व्यकी 
धारणाके साथ स्वतःनिहित है | एक सम्पूर्ण और 
“पवित्र ” संकल्प एक-सा होगा | बिना स्वाभाविक प्रवृत्तियोंका प्रतिरोध 
किये वह अपनेको शुभ कर्मों द्वारा व्यक्त करेगा । अतः परम रुूपसे शुभ 
संकल्प कर्त्तव्यकी धारणासे कर्म नहीं करेगा | जब मनुष्यके समान सीमित 
प्राणियोंका प्रश्न आता है तो देखते हैं कि उनमें आत्मगत सीमाएँ? होती' 
हैं । उनके संकल्प पूर्ण रूपसे शुभ नहीं होते | वे इन्द्रियपरक इच्छाओं 
और प्रवृत्तियोंसे प्रभावित हो जाते हैं | इसका प्रभाव उनके बौद्धिक मार्ग- 
में रोड़ अयका सकता है। वे शुम कर्म, जिन्हें करनेके लिए कर्त्ताको 
बाधाओंको दूर करना पड़ता है, कर्त॑व्यके रूपमें प्रकट होते हैं; अथवा: 
उन कर्मोंके रूपमें प्रकट होते हैं जिन्हें, रुकाव्ोंके उत्पन्न होनेपर भी, 
उसे करत्त॑व्यके लिए करना ही चाहिये। यदि व्यक्ति पूर्ण शुभत्वके आदर्श- 
को प्राम करना चाहता है तो उसे अपनी इच्छओंको इस प्रकार अनुशा- 
सित एवं संयमित कर देना चाहिये कि वे बाधाएँ उत्पन्न न कर सके |, 
इसमें सन्देह नहीं कि इन रुकावर्ठोके कारण संकव्पका शुभत्व अधिक 
उत्कृष्ट हो जाता है। किन्तु, फिर भी, शुभ संकल्पकों, उन रुकाव्टोकै: 
अतिरिक्त भी, (जिनपर कि वह विजय प्राप्त करता है, अपने-आपमें शुभ, 
होना चाहिये। 
कांटके पूर्वके नीतिजञोंने नैतिकताकों परम झुभकी धारणापर आधा- 
रित किया है। परम शुभ सदगुण ओर आनन्द दोनोंका अपनेमें समावेश 
करता है | कांट मानता है कि उच्चतम शुभमें ये दोनों' 
ही हैं | किन्तु वह परम शुभ और नेतिक झुभकों एक 
ही नहीं मानता ; दोनोंमें मेद देखता है।" नेतिकता 
पूर्ण तटस्थताकी अपेक्षा रखती है, वह भावनाकों आकर्षित नहीं करती ॥ 


कच्च व्य ओर 
पूर्ण संकल्प 


सद्गुण ओर 
आनन्द 
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वह अपनेको संकल्पपर आरोपित करती है | अतः आनन्दसे उसका प्रत्यक्ष 
सम्बन्ध नहीं है। परम शुभ अमीष्ट वस्तु है। किन्तु वह इस जीवनमें 
अल्भ्य है। जहाँतक नैतिक जीवनका प्रश्न है मनुष्यकों कर्चव्यके लिए 
कर्म करना चाहिये । आत्म-स्वार्थकी , तृप्ति उचित नहीं है। कर्त्तव्यको 
सुखके लिए साधन मानकर नहीं करना चाहिये। कर््तव्यके लिए कमको 
महत्व देनेके साथ ही वह यह स्वीकार करता है कि बोद्धिक रूपसे तबतक 
भछी प्रकारसे कर्तव्य नहीं किया जा सकता जबतक यह आशा न 
हो कि आनन्द मिलेगा | यहॉपर वह परम शुभकी धारणापर आ जाता है 
ओर कहता है कि व्यक्तिके लिए अपने निजी संंखका ध्यान रखना विवेक- 
सम्मत है| पर उचित बोद्धिक आत्म-प्रेम केवल सामान्य सुखकी ही खोज 
नहीं करता, बल्कि वह उस सुखकी खोज करता है जिसका नेतिक मूल्य 
है | व्यक्तिके लिए परम शुम न तो केवल सद्गुण है ओर न कैवछ आनन्द, 
वह वह नैतिक राज्य है जहां सुल और सद्गुण परस्पर सन्तुल्ति हैं । बिना 
ऐसे राज्यकों स्वीकार किये नेतिकताके उच्च ओर महान्‌ विचार प्रशंसा 
ओर श्रद्धाके विषय भले ही हो सकते हों किन्तु उनकी वास्तविक देन कुछ 
नहीं हो सकती । वे कर्मों ओर उद्देश्योंके वास्तविक प्रेरणाखोत नहीं बन 
सकते । बौद्धिक रूपसे मनुष्य नेंतिक कर्मोको तबतक नहीं अपना सकेगा 
जबतक उसे यह आशा न हो जाय कि उसे आनन्द मिलेगा । उसका 
भविष्यका जीवन आनन्द और सद्गुणके सामझस्यका जीवन होगा। 
वास्तवमें यह सामञ्ञस्यकी स्थिति नैतिक पूर्णताकी स्थिति है, न कि 
उसके निर्माण ओर. प्रतिष्ठापनकी | नेतिक शुभका लछक्ष्य परम शुभ है 
और परम शुभ आनन्द ओर सद्गुणका ऐक्य है। नैतिकता एक ऐसे 
विश्व-विधानकों अनिवार्य मानती है जहाँ कर्च॑व्यके सन्तुल्ममें आनन्दकी 
प्राप्ति सम्भव है | यह संकल्पकी स्वतन्त्रता भगवान्‌ तथा परलोकमें विश्वास- 
की अपेक्षा रखती है | 

शुभ संकल्प ही एकमात्र शुभ है। इसका सिद्धान्त इसीमें है । यह 
कथरनें बतल्यता है कि नेतिक नियमका कोई विशिष्ट विषय ((०आ६८पां) 





३७८ नीतिशास्त्र 


नहीं हो सकता | वह विशिष्ट वस्तुओँके बारेमें नहीं बताता है। वह 
इस कामको करो ओर इस कामको मत करो, नहीं कहता | नैतिक नियम 
अनिवार्य और सार्वभीम है। विशिष्ट वस्तुएँ अनुभव- 
सापेक्ष ओर अनिश्चित हैं, अतः नैतिक नियमका सम्बन्ध 
किसी वस्तुसे नहीं हो सकता। वह नहीं बतलाता 
कि कर्मका क्‍या वस्तुतत्व (॥(७(८+) होना चाहिये। वह कैवल छनके 
रूप (०४7) के बारेमें बतलछा सकता है। नैतिक नियम बुद्धिसे प्राप्त 
होता है, न कि मावनासे | अतः यह विषयात्मक ()/७/८४४)) नहीं 
हो सकता । यदि इसे विषयात्मक मान लें तो नैतिक सिद्धान्त ध्येय या 
परिणामसे युक्त हो जायगा जो कि अनुचित है। नैतिक सिद्धान्त अपने- 
आपमें शुभ है। वह रूपात्मक तथा अनुभवनिरपेक्ष है ओर व्यावहारिक 
बुद्धिकी देन है। कांटके सिद्धान्तकी यह नवीनता है कि उसने कर््तव्यकी 
धारणासे शुभकी धारणाका निगमन किया है। सिद्धान्तके रूपसे उसके 
विषयकी व्युत्पत्ति की है। कांटके पूर्वके विचारकोंने नियमकी धारणाको, 
शुभकी धारणाके अधीन माना है। कांटने नैतिकताके सिद्धान्तकों कैवल 


बता ऋ।ह/० ५००4 ०५ आह ३०क-५१ 


नेतिक नियम 
रूपात्मक है 


कक फ्काप्रात ०." भाकर »व न 


की विशिष्ट स्थितिमं हो किन्तु फिर भी वह नैतिक विश्वसे असम्बद्ध 
नहीं है । नेतिक सिद्धान्त प्रत्येक बोद्धिक व्यक्तिके लिए समान 
है। वह उस समाजसे सम्बन्ध रखता है जहाँ कि प्रत्येक प्राणी समान 
र्पसे खशासित है।ट. 

>»थौंदि ने तिकताका सिद्धान्त रूपात्मक है, उसका कोई विशिष्ट विषय 
नहीं है तो आचरणके नियमोंका प्रतिपादन केसे किया जा. सकता है ! 
क्या वह व्यावह्रिक नियस दे सकता है ! कांटका 
कहना है कि कर्त्तव्यके सब नियम “कर्च॑व्य कर्ततव्यके 
लिए करना चाहिये! को अभिव्यक्त करते. हैं-।--कत्तंव्यके लिए था बोदिक 
नियमके लिए कम करना ही नेतिकता है। कर्तंव्यके सिद्धान्त अथवा 
परम आदेशके आधारपर व्यावह्मरिक नैतिक नियमोंको प्राप्त किया जा 





आचरणविधियाँ 
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सकता है। बोद्धिक अन्तरईष्टि अथवा नैतिक अन्तर्ज्नवाले व्यक्तिके लिए 
ये नियम उतने ही स्पष्ट, सुगम और सरल हैं जितना यह कथन कि 
दो ओर दोका जोड़ चार होता है। अथवा प्रत्येक घटनाका कोई कारण 
अवश्य होना चाहिये। पहिले ही कह चुके हैं कि सांकेतिक आदेशोका 
व्येय सापेक्ष ओर आत्मगत होता है | वे बतलते हैं कि विशिष्ट परिस्थिति- 
में. कथा करनेसे कर्त्ता अपने इच्छित थ्येयको प्राप्त कर सकता है। सापेक्ष 
व्येयके विपरीत रूपांत्मक या वस्तुगत ध्येय मिल्ता है। प्रत्येक बोद्धिक्‌ 

प्राणीके सम्मुख बुद्धि कत्तंव्यके परम विषयकों रखती है। यही वस्तुगत 
ध्येय है जो परम आदेशके रूपमें प्राप्त होता है। वह बतलाता है कि यदि 
कर्म कर्त्तव्यके लिए. है तो वह स्वतः मूल्यवान्‌ है। बुद्धिके आदेश 
परम और सावंभाम हैं। वे प्रत्येक बौद्धिक प्राणीपर अपनेको आरोपित 
करते हैं। वे प्रत्यक्ष ओर स्पष्ट हैं। बुद्धि यह भी बतलाती है कि कर्मोंमें 
आत्म संगति ($९-(०४५४५:०7८०) होनी चाहिये। आत्म-संगतिका 
नियम अथवा बाध-नियम (8७ ० ८००77०प५८४०४) कहता है कि 
एक ही कर्म उचित ओर अनुचित दोनों ही नहीं हो सकता | यदि कर्म 
एक परिस्थितिमें उचित है तो वह सभी परिस्थितियोंमें उचित रहेगा। 
यदि कत्तांकी प्रेरणा बोद्धिक है तो किसी कर्मको किसी एक परिस्थितिमें 
बह तबतक नहीं कर सकता जबतक कि वह यह भी न चाहे कि वह कमें 
सार्वभीम रूप अहण कर सके । जिन सिद्धान्तोंपर बोद्धिक प्राणी कर्म करते 
हैं वे ऐसे होने चाहिये जिन्हें वे अपने जीवनमर अपना सके और 
साथ ही दूसरोपर भी आरोपित कर सके। उदाहरणाथ, “8ुम दूसरोंके 
लिए, वैसा ही करो जैसा कि तुम दूसरोंसे अपने प्रति किये जानेकी आशा 
करते हो |” अतः कांयने कहा कि “उस सिद्धान्तके अनुसार कम करो. 
जिसके बारेगें तुम यह भी इच्छा कर सको कि वह एक सावंभीस नियम 
बन जाय |” कीटेका विश्वास था कि यह नीतिवाक्य विशिष्ट कर्त्तव्योंकी 
निर्धारित करनेके लिए पर्याप्त मानदण्ड है | इस नीतिवाक्यके व्यावहारिक 
रूपको समझानेके लिए वह शपथ तोड़नेका उदाहरण देता है। वह कहता 
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है कि यदि इसे सावभोम रूप दे दिया जाय--प्रत्येक शपथ तोडने छगे--- 
तो शपथ लेनेका कोई अर्थ नहीं रह जायगा। यदि शपथ छी ही नहीं 
जायगी तो उसके तोड़नेका प्रश्न ही नहीं उठेगा | नैतिक नियम मनुष्यसे 
उस बौद्धिक नियमका पालन करज़ेके लिए. कहता है जो कि इन्द्रियपरताके 
प्रति उदासीन है। मनुष्य बोद्धिक जीवन व्यतीत करनेका आकांक्षी है। 
वह उस जीवनको अपनाना चाहता है जिसकी उपज उसके अपने कोड़िक 
स्वरूपके प्रति श्रद्धासे हुई है। अतः वह इच्छाओं, प्रंवृत्तियों, यहाँतक कि 
कर्मके परिणामकी भी चिन्ता नहीं करता । बौद्धिक प्राणी अपने-आपकमें 
साध्य है। उसक़ी पूर्णता उसीमें है। उसे चाहिये कि वह अपनेको किसी 
अन्य ध्येयके लिए, अपनी बुद्धिको अबोद्धिक ध्येयोंकी प्राप्तिके लिए साधन 
न बनाये | उसे सदेव उन कर्मोको करना चाहिये जिनके द्वारा वह अपने 
बोद्धिक स्वभावकी पूर्णताकों प्राप्त कर सके | उसके कर्मोंमें संगति और 
समानता होनी चाहिये । प्रत्येक मनुष्यका व्यक्तित्व (?९7४०॥०॥०ए)-- 
बौद्धिक स्वरूप-- स्वतः मूल्यवान्‌ है । इसलिए प्रत्येक व्यक्तिको चाहिये 
कि जब वह किसी नियमकों बनाता है अथवा किसी आचरणको अपनाता 
है तो उसे केवछ अपने ही छाभका ध्यान नहीं रखना चाहिये। अपने ही 
समान उसे दूसरोंको भी किसी अन्य ध्येयके लिए. साधन नहीं मानना 
चाहिये । अथवा इस प्रकार कर्म करना चाहिये कि “समस्त मानुवताको 
चाहे वह अपने व्यक्तित्वके रूपमें हो या किस किसी दूसरे व्यक्तिके रूपमें,--ठुम 
प्रत्येक अवस्थामें साध्य समझ सको, न कि साधन ।” उदाहरणार्थ आत्म 
हत्या करना अनुचित है। वह बोंद्धिक प्राणीको दुःख दूर करनेके लिए 
साधन मानती है न कि साध्य१ प्रत्येक व्यक्ति बोड्धिक रूपमें कुछ परम 
अधिकार रखता है। उन अधिकारोंका उल्ल्ड्न नहीं किया जा सकता | 
ये अधिकार बताते हैं कि व्यक्तिकों सापेक्ष ध्येयोंकी प्रासिके छिए साधन- 
मात्र नहीं मानना चाहिये। नेतिक नियमका पालन करनेवाला व्यक्ति ही 
परमार्थसत्तामें प्रवेश करता है। वह झुद्ध बुद्धिके अतीन्द्रिय जगतका 
सदस्य है। अतः झुद्ध संकल्पवाल्य अथवा परम आदेशका पालन करनेवाल्य 
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व्यक्ति उस जगतमें रहता और कर्म करता है जिसे कि बुद्धि द्वारा नहीं 
समझ सकते हैं। कर्त्तव्यका पालन करते हुए वह अपनी श्रेष्ठताको समझता 
है। वह नियमोंका विधायक ओर पालन करनेवाला, दोनों ही है। वह 
स्वयं ही राजा, ओर स्वयं ही प्रजा है। ब्ोद्धिक संकल्प अपना नियम स्वयं 
बनाता है और स्वयं उसका पालन करता है। आत्म-आरोपित नियमका 
पालन" करना अनिवार्य है। उसकी बाध्यता आन्तरिक है, न कि बाह्य | 
आत्म-आरोपित होनेके कारण ही वह परम आदेशके रूपमें व्यक्त होता है। 
मनुष्य उस नियमके अधीन है ओर उसके अधीन होना ही मनुष्यकी 
स्वतन्त्रता है। “इस प्रकार कार्य करो कि तुम न ताके सार्वजनिक राज्य 
(एग्राएड78० थिएहुत॑00 ० प्र05) में अपने सिद्धान्तों द्वारा 
नियमोंके विधायक बन्‌ सको [” कांट उस पूर्णताके राज्यकी कल्पना करता 
है जहाँ कि बोद्धिक प्राणियोंका समुदाय वास करता है। इस समुदायका 
प्रत्येक व्यक्ति अपने आन्तरिक नियमका पालन करता है और वह 
स्वशासित है । आन्तरिक नियम एवं बोद्धिक नियम सार्वभीम नियम भी है| 
बुद्धि प्रत्येक प्राणीको आचंरणके समान नियम देती है। इनका निरपेक्ष 
पालन अनिवार्य है | आत्म-आरोपित नियमोंका पालन करनेवाले प्राणियाँ- 
के राज्यमें संगति ओर सामझञ्जस्य है। नैतिक राज्य विरोधी इकाइयों तथा 
स्वार्थी प्रवृत्तियोँका अस्वाभाविक संघटन नहीं है। वह बौद्धिक संकव्पोंकी 
आन्तरिक एकताको व्यक्त करता है। नेतिकता स्वार्थी प्रब्॒त्तियोंके विरोधकों 
मिय देती है। इच्छाओं ओर प्रवृत्तियों द्वारा विरोध होनेपर भी मनुष्य 
उस नियमका स्वेच्छासे पालन करता है जो कि उसकी वास्तविक आत्माकी 
देन है। नैतिक नियम सुख-दुःखकी भावनाओं, इच्छाओं, प्रद्नत्तियों, 
परिणामकी धारणा, यहाँतक कि मनुष्यके वेयक्तिक विशिष्ट नैतिक बोधसे 
भी उत्पन्न नहीं होता है। वह बाह्य नियम नहीं है ओर इस अर्थमें वह दैवी 
आदेश भी नहीं है। उसका पालन भयवश नहीं किया जा सकता, क्योंकि 
वह आत्म-आरोपित है | मनुष्य अपने नियमोंका विधायक स्वयं है और 
यही उसकी स्वतन्त्रता है | 
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दिख 
आलाचना 
यदि आचरणको सुनिर्देशित करनेके लिए कांटके नीतिवाक्योंका 
अध्ययन किया जाय तो उन्हें केवछ रूपात्मक पायेंगे। उनके आधारपर 
बूथ हक ५ हीं 
नीलिवोक्ये विशिष्ट कर्तंव्योँकी रूपरेखा निर्धारित-नहीं की जा . 


कै 
सकती ओर न यही कहा जा कता है कि क्या करना 
अंसन्तीषमद हैं. आए गो नह कहां जा सकता ह के क्या करना 
_चाहिये। क्यो कॉटके नौतिवाक्य व्यावहारिक हे 


मूल्यहीन हैं / कांगने वास्तवर्म परम आदेशकों पाँच नीतिवाक्यों द्वार 
व्यक्त किया है | किन्तु उन पॉचोंको उपर्युक्त तीन वाक्योंके अन्तर्गत सम- 
झाया जा सकता है | कांटके ये नीतिवाक्य बतलाते हैं कि उसने नैतिक 
निर्णयोंको बौद्धिक स्तरतक सीमित किया है। कर्मका सार्वभोम होना, 
विरोधरहित होना ही उसकी नेतिकताका चिह्न है। 
यदि हम आचरणके नियमको सार्वभौम भी मान छें तो हम देखते हैं 
कि सब कर्म वैयक्तिक और विशिष्ट होते हैं । नियमके लिए यह सुझाव 
कस एण7: देना आवश्यक है कि विशिष्ट करत्त॑व्योंका स्वरूप कैसा 
बाध-नियमकी हे आज अमीर पी अप 
पास होना कक | कत्त॑व्यकी चेतनासे यह केसे समझे 
के सत्य बोंढना उचित है अथवा चोरी 
करना अनुचित है| यह केसे माढूम होता है कि वर्तमान परिस्थितिमें क्या 
करना उचित है। कांगने बौद्धिक संगतिके नियम अथवा बाध-नियमको 
दिया है किन्तु बाध-नियमको मनुष्यके ओचित्य और अनोचित्यको सम- 
झानेके लिए स्वीकार नहीं किया जा सकता। बाध-नियम भाववाचक है। 
यह बतलाता है कि एक ही काम उचित और अनुचित दोनों नहीं हो 
सकता । यह कथन ताककिक रूपसे उचित होनेपर भी वास्तविक एवं व्याव- 
होरिक दृष्टिसे अनुचित है। उदाहरणार्थ, बाध-नियमके अनुसार चोरी करना 
उंचिंत ओर अनुचित दोनों ही नहीं हो सकता | किन्तु जीवनके तथ्य बतदते 
हैं कि कुछ विशिष्ट परिस्थितियोंमें चोरी करना उचित है ओर कुछमें अनुचित | 
॒॒र्किक इष्टिसे जो. संगति आवश्यक है वह तथ्यकी इष्टिसे आन्तिपूर्ण है। 
जहाँतक वास्तविकता एवं तथ्योंका. प्रश्न है, कुछ अपवाद मानने 
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पड़ेंगे | यही नहीं, शब्दोंके व्यावह्रिक अर्थ बदलते रहते हैं। पजीवादके 
अनुसार पेतृक सम्पत्तिकों प्राप्त करना उचित है तो समाजवादके अनुसार 
यह चोरी है। कांट चिन्तनके बाघ-नियमको अपनानेमें इतना छीन रहा कि 
उसने अपने बीतिवाक्योंको प्रत्यक्क व्यावहारिक जगतसे दूर कर किया । 
नियमको सावभोमिकताको सुरक्षित रखनेके लिए वह सुरक्षित रखनेके लिए. वह चोरीका भी एक 
ही अर्थ छेगा। कांटकी आचरणविधिका सार्वभोम रूप अव्यावह्यरिक है | 
अधिकांश छोग यह मानते है कि सच बोलना चाहिये" तथा जीवनकी 


कि कल. इााड/ 7 आर काकर पथ पाया चयन काला पाल; ४“ + ऋचा कक थक थक 


रक्षा करनी चाहिये यह दोनों कथन सावभोम नियमके रूपमें अहण करने 
शग्य हैं। किन्तु जब ऐसी परिस्थिति उत्तन्न होती है कि इन दोनोमे बिरो 
| जाता है तो नेतिक कमका इच्छुक व्यक्ति अपने कत्तव्यकों आसानीसे ँत्तव्यकी आसानीसे 
नहीं समझ सकता | कांटका सिद्धान्त उसे दुविधामें डाल देता है। वह 
यह नहीं कहता के परिस्थित विशेष जीवनकी रक्षाके लिए झठ बोलन वशेषमें जीवनको रक्षाके लिए झठ बोलना 
उचित है। यदि 'सावंभोम नियम का यह अर्थ हें कि प्रत्येक परिस्थितिम 
समान कर्म करना है तो कांटका नीतिवाक्य अत्यन्त दृढ़ और अपरिवर्तन- 
शील हो जाता है। उसमें अपवादके लिए कोई स्थान नहीं रह जाता | 
अपनी दृढताके कारण वह हानिप्रद कर्म करा सकता है। मानव-जातिके 
संरक्षणके लिए विवाह करना उचित है पर यदि कोई व्यक्ति किसी असाध्य 
रोगसे पीड़ित हो जाता है तो मानव-जातिके हितके लिए उसे विवाहके 
बन्धनमें नहीं पड़ना चाहिये। कांटका सिद्धान्त ऐसी स्थितिमं सहायक 
नहीं है । उसका सिद्धान्त विशिष्ट विषयके बारेमें कुछ नहीं बलता सकता 
ओर यदि यह मान लें कि कांटके अनुसार विशिष्ट स्थिनि--देश, 
काल, परिस्थिति--में एक-से कर्म करने चाहिये तो यह अत्यन्त शिथिल 
हो जाता है। चोर यही चाहेगा कि उसकी-सी दयनीय हाल्तमें प्रत्येक- 
को चोरी करना चाहिये। प्रत्येक व्यक्ति अपना कर्म करते समय अपने 
स्वार्थ ओर सुविधाके अनुकूल नियम बना लेगा | उसका व्यावहारिक 
ज्ञान ही नेतिकताके रूपमें उसके सम्मुख आयेगा । इसमें सन्देह नहीं है 
कि नेतिक नियमको सार्वभोम कहकर कांटने उसके वस्तुगत रूपको सम्मुख 
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रखा ओर नैतिक आचरणके लिए यह अनिवार्य है। नैतिक सिद्धान्तको 
रूपात्मक और विषयहीन कहकर उसने बड़ी भारी भूल की । यही उसके 
नीतिवाक्थोंकी अमूर्त और अव्यावह्ारिक बना देता है। उसका कर्त्त॑व्यका 
सिद्धान्त अपने-आपमें अपूर्ण हो जाता है। बिना कर्चव्यके स्वरूपको 
निर्धारित किये अथवा बिना ध्येयकी परिभाषा दिये आचरणकी व्यावहारिक 
नियमोंको समझना कठिन है। प्रत्येक कर्म ओर घटनाका अपना “ मूल्य 


है। उसे समझनेके लिए प्रेरणा और परिणाम एवं सम्पूर्ण परिस्थितिको 


समझना अनिवाय है। कांट कर्मोका मूल्याइुन कैवल प्रेरणा द्वारा करता 
है ओर परिणामको नतिक दृष्सि मूल्यहीन कह देता है। 
'  सैतिक सिद्धान्तके विषयक बारेम कांट कुछ नहीं कहता है । इसके 
विपरीत वह इस तथ्यपर महत्व देता है कि वह रूपात्मक है। नैतिक बुद्धि 
ध्येयके स्वरूपको समझना चाहती है। वह आचरणके 
उस नियमको शुभ नहीं कहती जो संगतिपूर्ण है 
बल्कि उसे जो उस ध्येयकी प्राप्तिम सहायक ओर 
मूल्यवान्‌ है। इसी प्रकार जब व्यक्ति अपने साथ ही 
अन्य व्यक्तियोंकी साध्य मानकर कर्म करता है तो प्रश्न उठता है कि 
हम जिस व्येयर्का प्राधिक लिए, प्रयास करते है. उसकी कया परिभाषा है । 
कांटका नीतिवाक्य यहाँ भी विष्रयहीन रूपको सम्मुख रखता है। उसके 
नीतिवाक्योंका अध्ययन यह अवश्य बतलाता है कि कर्तव्यका आदेश 
परम आदेश है अथवा कर्तव्य कर्ततव्यके लिए. करना चाहिये। पर 
जबतक कर्त्तव्यकी स्पष्ट परिभाषा न दी जाय, उसके विषयक बारेम न जाय, उसकी विषयकी बारेमें न 
कललावा जब, तबतक उसका दही गौर इसवोग देनों डी. ह उसका संदपयोग ओर दुरुपयोग दोनों ही हो 
सकता €। नत्सिका अतिमानव अपनी शारीरिक और मानसिक शक्तिके मानसिक शक्तिक 
बदन पा पबहक बात र पहन नह यह इच्छा कर सकता है कि निदंयताकी नीति सार्वभोम नि 

बन जाये। वास्तव कांटर्के नीतिवाबय इंसाई धर्मको अभिव्यक्ति देते हैं। 
"बे ईसाई धर्मके संस्कृत और विशुद्ध रूपको सम्मुख रखते हैं | उसके नैतिक 
दर्शनमें धर्म उस रूपकी झलक मिलती है जो कि बुद्धिकी परिधिके 
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अन्दर है। उसका प्रथम नीतिवाक्य सार्बभौम नैतिक नियम अटूट 
विश्वासपर आधारित है। द्वितीय वाक्य बतत्ता है कि मजुष्यका महत्व 
असीम ओर अद्वितीय है। उसे दूसरोंके प्रति वैसा ही व्यवहार करना 
चाहिये जैसः वह दूसरोंसे आशा करता है। तृतीय वाक्य द्वारा भगवानकी 
राज्यको प्रथ्वीपर प्रकट किया है |(दार्शनिक रूपसे रावभौम नियमकों 
अपनीकर उसने एकताको समझाया है, प्रत्येकको अपने-आपमें पूर्ण कह- 
कर अनेकता (?[एा०ाछ) की स्थापना की है और पूर्णताके राज्यमें 
उसने एकता और अनेकताके विरोधकों हटाकर समग्रता (गाव) (9) 
“अनेकतामें एकता--को अपनाया है.) 
(बिना भावनाओंको स्वीकार किये कांटका पूर्णताका राज्य (सबसे. 
अधिक व्यापक नीतिवाक्य) भी अवास्तविक हो जाता है। स्थिर विवेक 
एक दूसरेको पंरस्पर बाँधनेके लिए पर्याप्त नहीं है । 
भावनाका “उकताका जाबना हा ब्याक्नाज्ञ पक तलस उ 

भूहपय + -सरापणऊ हु ह हज >> 
कर सकती है | बुद्धि सावभोभ होनेपर मी उस पार 
स्परिक आकर्षण एवं एदता, सहृदयता और आत्मीयताको नहीं रू सकती 
जो दूसरोके साथ सम्बन्धित करनेके लिए आवश्यक है। प्रम स्वेह सह- 
नुभूति आदि हो ऐसी सक्रिय शक्तियाँ हैं जिनके कारण व्यक्ति अपनेको 
दूसरोंमें देखता है । उनके सुखको अपना सुख समझता है। यही कारण 
है कि बुद्धिपरतावादियोंका सिद्धान्त सार्वभौम बुद्धिको माननेपर भी वैय- 

क्तिक रहा है, उनके मतावलूम्बियोंका जीवन आत्म-निमग्न रहा है | 
कांट बुद्धि और इन्द्रियोंके परम द्वैतकों स्वीकार करता है। बुड्धिक्के 
कारण ही मनुष्य पशुसे भिन्न एवं श्रेष्ठ है ) अतः उसे बौद्धिक जीवन 
विताना चाहिये | उसके जीवनमें इन्द्रियपरताके लिए 
कोई स्थान नहीं है। पाशविक इन्द्रियपरताका तो 
बिल्कुल ही विनाश कर देना चाहिये | कर्त्तव्य करते 
समय इच्छाओं, भावनाओं एवं प्रज्ृत्तियोंकी ओरसे विमुख हो जाना 
चाहिये नेतिक व्यक्तिको कर्त्त॑व्यके सिद्धान्त अथवा आत्म-आरोपित 

8 
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नियमको समझना चाहिये |/उसे उन उच्छ खल प्रवृत्तियोंके प्रति जागरूक 
रहना चाहिये जो कर्त्तव्यकी विरोधी हैं| उसे सदैव कर्त्तव्यके लिए कर्म 
करना चाहिये | देश, काल, स्थान, परिस्थिति आदि नेतिकताको निर्धारित 
नहीं करते हैं । (कर्तव्य आदेशके निरपेक्ष ओर सर्वोच्च रूपको समझानेके 
लिए वह नितिजश्ञोके विपरीत यहतक कह देता है कि यदि कर्मकी उयत्ति 
कर्त॑व्यके प्रति श्रद्धासे नहीं है तो वह नैतिक नहीं है)। दयाड भावनाओं 
परमार्थी प्रवृत्तियों, सहानुभूति, स्नेह, दया आदिसे प्रेरित कर्म शुभ नहीं 
हैं। कर्त्तव्यकी प्रेरणा ही एकमात्र शुभ प्रेरणा है। इसमें सन्देह नहीं कि 
कांटका ऐसा दर्शन अत्यन्त कठोर और निःस्पृह हो गया है |जालोचकों- 
का यह कहना है कि कांगटने अपने सिद्धान्तमें भावनाओं, स्थायीभाव 
आदिकों पर्यातत स्थान नहीं दिया है। स्थान देना तो दूर रहा, बह मानव- 
पा 2 माउस कत स्वामाविन जा आज जज जो पा त स्वभावका अवास्तविक विश्लेषण करतो है, जो भ्रान्तिपूर्ण मनोविशानपर 
आधारित है /उसने सब स्वाभाविक प्रेरणाओंकों स्वार्थी और सुखबादी 
कहा है। ऐस उम्र मेतकों अपनाकर उसने अपने सिद्धान्तकों अमान्य बना 
दिया है| मानव-कर्म और सदृगुण न तो भावनाशूत्य हैं ओर न मावना 
उनका अप्रमुख गुण है । वह उनके मूलगत स्वरूपका अंग है। कांयकी 
रचनाओंमें निर्ममताकी प्रवृत्ति मिलती है। उसकी रचनाओंमें जो निःस्प- 
हता मिलती है उसका कारण यह है कि कांटके समयमें छोग नैतिकताके 
क्षेत्रमें बुद्धिको क्षति पहुँचाकर ही भावनाओंकों महत्व दे रहे थे। चरित्रमें 
कि स्थानकों समझते हुए भी उसने उन्हें महत्व नहीं दिया वरन्‌ 
विरोधी सिद्धान्तोंके कारण उन्नकी उपेक्षा की | इन सिद्धान्तोंके विपरीत 
कांगने बुद्धिको ही एकमात्र विधायक नेतिक शक्ति सिद्ध करनेका अपने 
नीतिशासत्रका लक्ष्य बनाया |- हे 
प्पने सिद्धाग्तका प्रतिपादन करते समय कांटने कई स्थलॉमें अत्यन्त 
संक्षि्त तर्क प्रस्तुत किये हैं | एक प्रमाणसे दूसरे प्रमाणमें आनेमें शीघ्रता 
दिखलायी है। ऐसी शैली पाठकको दुविधामें डाल देती है। उसे 
असंगतियां दिखलाई पड़ती हैं | शुद्ध व्यावहारिक बुद्धिका वर्णन करते 
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समय वह कहता है कि इसका आदेश कत्तांसे कहता 
है कि जब कर््तव्यका प्रश्न उठता है तो इच्छाओंको 
ओरसे विमुख हो जाना चाहिये। जब इसका कत्तंव्य- 
से +9 नहीं होता+ है तब इसके अधिकार बुद्धि नहीं 
छीनती है) ऐसी स्थितिमें कर्ता सुख खोज सकता 
है। गर जब कर्तव्य ओर प्रक्ृत्तियोंके प्रशभको वह उठाता है तो वह यह 
मान लेता है कि बौद्धिक व्यक्ति प्रदृत्तियोंसे पूर्ण रूपसे मक्त होना चाहेगा | 
किन्तु नस पा जब शक व कक जे समूल नाश करके व्यक्ति नेतिकताकों प्रात नहीं कर 
सकता | इच्छाओंका करके आत्म-सन्तोष नहीं मिल्ता(। वास्त॒वमें 
बुद्धि और भावना एक दूसरेकी पूरक हैं, विरोधी नहीं। इच्छाओंको 
उचित भाग दिखलाना बुद्धिका काम है। गुणवान्‌ या नैतिक व्यक्ति वह 
है जो इच्छाओंको सन्मार्गी बनाता है, उनका उन्नयन करता है )/इच्छाओं- 
का दमन करना सद्गुण नहीं है। सदूगुणी व्यक्ति इच्छाओंसे स्वतन्त् 
नहीं है | ऐसी स्वतन्त्रता मरघटमें ही प्राम हो सकती है। इच्छाओं द्वारा 
विरोध होनेपर भी उचित मार्गकों ढूँढ़ छेना नैतिक गुण है | (बिना भाव- 
नाओंके नैतिकता विषयश्यून्य है। उसका खोखल्ा स्वरूप शेष रह जाता 
है। भावनाओंके निराकरणकों अनावश्यक महत्व देकर कांटने अपने 
नीतिशासत्रको रूपात्मक बना दिया |/ नैतिकताके रूप ओर विषय 
भेद कर दिया | संकल्पको भावनाओंसे असम्बद्ध करके व्यावहारिक 
बुद्धिसे संयुक्त कर दिया । ग्रत्येक कर्मको निर्धारित करनेवाला 


सिद्धान्तमें अस्प- 

षता : भावनाएँ 

आत्म-सन्तोषका 
अक्के 











| जतना आमसे_ 
को निकालकर उस आम कहना पैडदि और भावनाका संयुक्त 
जीवन ही जीवन है। नीतक ही जीवन है। नीतक दृष्टिस मी भावनाहीन जीवनको नैतिक नहीं 
मान सकते | यह बौद्धिक या चिन्तनप्रधान जीवन है। नेतिकताके उपा- 
दान इन्द्रियोंसे आते हैं | बुद्धि और भावनाओंका द्वेत नैतिक समस्यथाको 
उत्पन्न करता है। भावनाओंका निराकरण करना इस समस्याका निराकरण 
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करना है। इच्छाओंका दमन करके वेराग्यवाद स्वयं अपमें ध्येयमें 
हार जाता है। वह अपने आदर्शको प्राप्त नहीं कर सकता क्योंकि बिना 
भावनाओंके कर्म सम्भव नहीं है। ये जीवनकी सज्चालक शक्ति हैं | सम्पूर्ण 
इन्द्रिययोध जीवनको अवास्तविक, कहकर त्याग नहीं सकते हैं। कांटने स्वयं 
इस सत्यक्ों स्वीकार किया है। एक ओर तो वह अनुभवात्मक इन्द्रियबोध 
(शगरआ08) $८४७अआंण)॥।5) अथवा रुण्ण प्रवृत्तियों (940]08८०| 
८४4870०7४5) को अनेतिक कहकर हटा देता है ओर कहता है कि 
रुण्ण प्रवृत्तियों एवं ग्रेम, दया आदिसे प्रेरित कर्म कर्त्तव्यके अनुरूप हो 
सकते हैं किन्तु वे, नेतिक नहीं हैं। किन्तु फिर वह इन्द्रियबोधका व्यावहारिक 
पक्ष स्वीकार कर छेता है | नैतिक नियम अपनी पूर्णताके लिए अपने 
प्रेणाखोतकी अपेक्षा इन्द्रिययोधपर रखता है; किन्तु, इस भावनाकी उपज 
बुद्धिसे होनी चाहिये | छेगे और अरस्तूने भी यह माना है कि बुद्धि द्वारा ' 
नियन्त्रित भावनाका जीवन ही सामान्य व्यक्तिका स्वाभाविक जीवन हैए- 
किन्तु फिर वे यह कहकर भूल करते हैं कि विशिष्ट व्यक्ति उच्च और दैवी 7 
जीवनकोी समय-सम्यपर प्राप्त कंर सकते हैँ। सामान्य व्यक्तियोंकों इस 
आदश आदश 
जीवन बोद्धिक ओर चिन्तनशील है | आदर्श जीवनके स्वरूपको स्वीकार 
करनेके कारण उन्होंने शुभकों विवेकसे, सदगुणको ज्ञान एवं दार्शनिक 
चिन्तनसे युक्त कर दिया | सिनिक्स ओर स्टोइक्सने भावनाझूंध्य जीवनको 
शुभ कह दिया | किन्तु भावनाएँ ओर इच्छाएँ सानव-स्वभावका निर्माणात्मक 
अंग हैं। बिना इनके मानव-स्वभाव खोखछा है। बुद्धि निष्किय है. 
यदि भावनाएँ नहीं होंगी तो वह उनमें सामझ्जस्य केसे स्थापित करेगी, 
कैसे उनके मार्गको निर्देशित करेगी, केसे उनका उन्नयन करेगी ! वह 
उतनी ही निरर्थक है जितना कि बिना प्रजाके राजा | पुनः मनुष्य 
नियमका नियमके लिए ही पालन नहीं करता है। वह नियमका पालन 
उस ध्येयके कारण करता है जिसे वह प्राप्त करना चाहता है| ध्येयका 
स्वरूप ही नियमको मूल्यवान्‌ बनाता है। यह वह ध्येय है जो प्रबुद्ध 
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प्राणियोंकी भावनाओंकों रुचिकर प्रतीत होता है और उनकी इच्छाओंकी' 
तृप्त करता है | इस सत्यको समझानेका श्रेय उपयोगितावादियोंकी है और 
बादमें देखेंगे कि ग्रीन इसे स्वीकार करता है| नैतिक कर्त्तव्य सब इच्छाओं 
ओर प्रवृत्तियोंके हननका आदेश नहीं देवा | वह केवछ उन इच्छाओंकी 
ओरसे उदासीन होनेके छिए कहता है जो श्रेष्ठ इच्छाओंकी तृप्तिमें एवं 
आल्ै-सन्तोषके मागमें बाधक है| वास्तवमें आत्म-सन्तोष तभी प्राप्त होता 
है जबू आत्मा अपने पूर्ण रूपमें--बुद्धि और भावना--सन्व॒ष्ट होती है । 
| [ काटने अपने नैतिक दर्शनमें व्यावह्रिक बुद्धिके निरपेक्ष आदेश 
अथवा नैतिक सिद्धान्तकी चरमताकों सिद्ध करना चाह्य । अतः उसने 
५." ैै।/फैैैफ , करत्तव्यके सिद्धान्तकों महत्व दिया ओर यह कहा कि 
सात॑क जावनभ 
५. . कर्तव्य ही परम नैतिक निरपेक्ष कत्तंव्य है) कत्त व्य- 
कर्तव्यके अर्थ 
| का नियम ही शुभकों निर्धारित करता है। शुभ 
नियम या ओवचित्यके अधीन है। कर्त्तव्यका सिद्धान्त रूपात्मक है। 
कर्तव्यके क्षेत्रमं भावनाओंके लिए कोई स्थान नहीं है। अब प्रश्न यह. 
है कि कर्तव्य कर्मका प्रेरक केसे हो सकता है ! करत्तव्यकी भावना व्यक्ति 
को कर्मके लिए केसे प्रेरित कर सकती है ? कांयके अनुसार नेतिक नियम 
आदेश देता है और. उसकी महत्ताके सामने इन्द्रियाँ विनीत हो जाती 
हैं। उनमें तुच्छत्ा अथवा विनम्रताकी भावना उतसन्न होती है और यह 
भावना नैतिक नियमके प्रति आदर उत्पन्न करती है| आदर ही नैतिक 
भावनाके रूपमें सक्रिय होता है ओर नैतिक ध्येयकों कत्तांके सम्मुख प्रस्तुत 
करता हैं |" यह भांवना नैंतिकताका आत्मगत पक्ष है। इसीके कारण 
व्यक्ति अपनी सांसरिक स्थितिसे तट्स्थ रहकर अपने आन्तरिक बौद्धिक 
साधनों द्वारा नैतिक ध्येयकरी प्राप्ति कर सकता है। जब बह स्वाभाविक 
प्रवृत्तियोंके मार्गमे रकावट उत्पन्न करती है तब वह दुःखप्रद है किन्तु 
साथ ही नैतिक ध्येयको सम्मुख रखनेके कारण वह सुखप्रद होनेके समान 
है। उचित और आत्म-आरोपित नियमके अनुरूप कर्म करनेमें कर्तताकों 
एक प्रकारका सनन्‍्तोष और आन्तरिक शान्ति मिलती है। अपनी बादकी 
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रचनाओंमें कांट यह कहता है कि उसे सुख कह सकते हैं। नैतिक नियम 
एक सार्वभौम सिद्धान्तके रूपमें मानव-स्वमावकी विभिन्‍न विरोधी शक्तियों- 
को संयोजित करता है| यही “चरित्र' का आधार है । चरित्रका आन्तरिक 
रूप सद्गुण है। यह स्वभावकी द्रुबंलताओं और दुर्बृत्तियोंसे संघर्ष-रत है | 
अपने चरित्रनिर्माणके क्रममें मनुष्य अपनी पूर्णताको अपना नैतिक ध्येय 
भानकर उसके प्रति वास्तविक अभिरुचि पैदा करता है | वह अभिरुषि जब 
श्रद्धा एवं विश्वाससे युक्त हो जाती है तब वह चरित्रकों दृढ़ता ओर महत्व 
देती है तथा यह आशा उसत्न्न कर देती है कि विश्वमें चरम शुभ सम्भव है | 
कांटका ऐसा सिद्धान्त नैतिक समस्याकों सुलझा नहीं पाता है| यदि, जैसा 
कि कांटने स्वयं माना है, बुद्धि ओर इन्द्रियोंका सम्बन्ध बाह्य और यान्त्रिक 
है तो नैतिंक कर्मकी क्रियाका जो उसने वर्णन दिया है वह सम्भव नहीं है । 
यदि इच्छाएँ केवल स्वार्थी ओर तुच्छ हैं तो नेतिक निम्नताकी भावना 
एवं विनप्रत्ताकी भावना उत्पन्न नहीं हो सकती ॥[ कांयने अपने कर्त्तव्यके 
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सिद्धान्तका प्रतिपादन करते समय इच्छाओं और भांवनाओंका निराकरण 
करके, उन्हें अनात्य--बाद्य शक्तिया--कहकर भारी भूल की | इस भूलको 
दूर करनेके लिए ही उसने नेतिक भावनाको उत्पत्ति बुद्धिसे को है। उसको 
यह प्रयास उतना ही असफल है जितना कि पेड़की डालको काटकर उसे 
पुनः गाँदसे जोड़नेका प्रयास होता है ।|यही नहीं, उसने जीवनको अत्यन्त 

२ अनाकर्षक बना दिया। पुष्पविटपकी सार्थकता उसके सुचारु- 
रूपसे पुष्पित होनेमें है। वही जीवन सार्थक और वाजञ्छनीय है जिसमें 
भावनाओं ओर बुद्धिका समवेत गान है, जिसमें मावनाएँ बुद्धिका सम्पर्क 
पा कर विकसित होती हैं ओर बुद्धि भावनाओंके साहुऋर्से-सुगन्धको प्रात 
होती है | कर्त्तव्यके रूपात्मक सिद्धान्तने जीवनकों अवाब्छनीय, अरुचिकर 
ओर अनाकर्षक बना दिया है। यह सत्य है कि वेयक्तिक राम और 
यशको प्रच्छन्‍न आशासे किया हुआ कर्म अनेतिक है। किन्तु क्या इसका 
१. यहाँपर यह ध्यान 20 ग्य है कि काटने रा नद (80[0॥8९55) 

ओर, सुख (0]८४४प४८2) का अभिन्न कर्थृर्मे प्रयोगे-किया है । 
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निष्कर्ष यह निकलता है कि स्नेह, दया, दान आदिसे ऑनायास किये कर्म 
भी अनैतिक हैं ? क्‍या वही कर्म उचित है जिसे करनेके पहिले कर्ता उसे 
कत्तव्यकी तुझठाके ओजित्य ओर अनोचित्यके बॉटोंमें तोल लेता है ओर 
यह स्मरण रखता है कि 'में कर्त्तव्य कर रहा हूँ ! (थर्दि कोई दानी व्यक्ति 
दान देते समय यह ध्यानमें रखे कि 'में दान दे रहा हूँ' और इसके 
विपरीत दूसरा व्यक्ति सहज दयावश हक तो क्या दूसरे व्यक्तिके कर्मको 
अनैतिक कहना विवेकसम्मत होगा १''कर्तव्यके सिद्धान्तकों बिल्कुल ही 
विषयहीन_मानकर कांटने कर्त्तव्य को ऐसी अमूर्त धारणाकों अपना लिया 
है जो अर्थशूत्य है। 'कत्तव्यका बोध इच्छाओं और भावनाओंस पूर्ण 
"ज्ञामान्य व्यक्तिके हृद कक 37क जय सकल कल ही उत्पन्न हो सकता है; देवता या दानवके 
“ईँदयमें नहीं ।! अथवा कत्तेव्यका बोध तभी उत्पन्न होता है जब इच्छाओंमें 
होता हैं। जन व्यकिकों अपने विचाय-आदहो-5 अन्य के होता है। जब व्यक्तिको अपने विचारों-आदशों-के 
करनेके लिए इृढ' अभ्यासोंको छोड़ना पड़ता नेक लिए दृढ़ अभ्यासोंकों छोड़ना पड़ता है, सहजप्रबृत्तियोपर स सहजप्रवृ त्तियाँपर संयम 
रखना पड़ता है तथा इच्छाओं,.भावनाओं आदिका गं, भावनाओं आदिका उन्नयन करना पड़ता है 
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होता है |(कत्तव्य शब्दमात्र नहीं है। यह शुभ इच्छाओंका सूचक है | 
कांटने इच्छाओंसे इसका वियोग कराकर इसे अथ्श्यूत्य और अव्यावहारिक 
कर दिया हैं| कांटका सिद्धान्त अपनी रुक्षताओ कारण भनुष्यकों श्रेष्ठ तर 
बननेक लिए पर्वाम प्रेरणा प्रदान नहीं करता । उसके सिद्धान्तका तार्किक 
निष्कर्ष यह निकलती है कि कंर्चव्य वह है जिसे व्यक्ति अनिच्छासे करता 
है। क्‍या कत्तंव्यके ऐसे सिद्धान्तका चिरस्थायी मूल्य हो सकता है ! क्‍या 
व्यक्ति इसे सर्देव अपूनायेग ? वास्तविक व्यक्ति बुद्धि और भावनाका योग 
है ; नैतिक व्यक्तिमें इनका समुचित सन्तुलन मिलता है | कर्त्तव्यका नियम 
आन्तरिक अवश्य है; पर, उसकी उत्पत्ति झूनन्‍्यसे नहीं होती है। 
कर्तव्य अथवा बुद्धिके नियमका सम्बन्ध मनुष्यकी भावनाओंसे है ; उसके 
वेयक्तिक ओर सामाजिक कं: मे है । अपने-आपमें -- इन सम्बन्धोंसे अलग 
-“ कर्चव्य' कुछ नहीं है (कर्त्तव्यका सम्बन्ध विषयसे है, यह सदैव किसीके 
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प्रति होता है ओर यह विषय वह विषय है जिसमें मनुष्यकी रुचि है| 
यह रुचिका विषय स्वयं मनुष्यकी अपनी आत्मोन्‍नति हो सकता है अथवा 
उसका परिवार, व्यापार, कला, शिक्षा, समाज आदि 2. 

( मनुष्यका नैतिक जीवन बौद्धिक और भावुक आत्माकः जीवन है, 
अथवा उसका सम्पूर्ण जीवन है । नैतिकता जीवनके किसी एक अंगके 
त्यागकी अपेक्षा नहीं रखती ।/उसी अंगका ध्याग 
क्षम्य है जो कि सम्पूर्णकी उन्‍नति ओर पूर्णतामैं बाधक 
है। वेराग्यवादी आदर्श अपूर्ण, श्रान्तिपूर्ण और 
एकांगी है| यह जीवन्त आदर्श नहीं है। सक्रियताके बदले यह निष्कि- 
यताकों अपनाता है। विकारशूत्यता, मावहीनता, तटस्थता, राम-रसः 
हीनता आदि मानवोचित गुण नहीं हैँ । संसारके क्रिया-कलापोंके प्रति 
दर्शकमात्र होना, जीवनमें अभिरुचि न लेना मनुष्यलवका चिह्न नहीं है। 
ऐसे मरुभूमिके आदर्शके मूल्में यह घारणा है कि देह आत्माका बन्दीगृह 
है | इन्द्रियपरक जीवनकों अपनाना बहेलियिके जालरूमें फँसना है। ऐसी 
: धारणा श्रान्तिपूर्ण होनेके साथ ही झुत्युसूचक है। यह तभी सम्भव है 
जब व्यक्ति अपनो जीवनरूपी ढताकों समूछ उखाड़कर फेंक दे। 
ऐसी स्थितिमे बुद्धिका हरापन सूख जायगा। बिना भावनारूपी शिराओंके 
उसकी भी मृत्यु हो जायगी। वेराग्यवादको अपनानेके लिए सुखवादको 
अपनाना अनिवार्य है। ये एक दूसरेके पूरक हैं तथा एक दूसरेकी उम्रताको 
दूर करते (बुद्ध ओर भावना एक दूसरेसे, अल्य - उसी प्रकार नहीं हो 
सकतीं जिस प्रकार-कि सिक्‍्करके दोनों चेहरे । घुद्धिवादियोंने अपने सिद्धान्तमें 
तात्विक और मनोवैज्ञानिक द्वेतवादकों अपनाया है.) नेतिक आत्मा 
परमाथंसत्ताका सदस्य है। भावनाओं जोर इच्छाओंकी आत्मा 
हृश्यमान्‌ जगतका सदस्य है। दृश्यमान्‌ अनुभवगम्य जगत स्वप्नतुल्य है। 
पारमाथिक जगतका इससे कोई :सम्बन्ध नहीं है। अथवा शुद्ध बुद्धिके 
पारमाथिक जगतमें इन्द्रियपरक जीवन अवास्तविक है। ऐसे परात्पर 
आदर्शवाद ([7875८2॥वंध्या४) '0०8॥8%)का विरोध मनुष्यकी 


््‌ 
चराग्यवाद अपने- 
आपमें अपूर्ण 
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सार्वजनीन चेतना करती है। जिस जगतमें हम रहते हैं, कर्म करते हैं 
अथवा जिसका प्रत्येक क्षण अनुभव करते हैं, उसे स्वप्नमात्र नहीं कह 
सकते | जाग्रत अवस्थाकी चेतना स्वग्नावस्थाकी अवास्तविकताका ज्ञान 
देती है | किन्तु जाग्रत अवस्थाकोी अबास्तविक कहनेके लिए ऐसा कोई 
प्रमाण नहीं है ओर यदि इसे अवास्तविक मान ही छें तो नैतिकताका 
क्या भूल्य रह जायगा । स्वस्थ नेतिक वस्तुवाद जीवन ओर विश्वको प्रति- 
भासमात्र नहीं कह सकता । जीवनको क्षणिक ओर स्वप्नतुल्य माननेवालरय 
बोद्धिक आदर्शवाद स्तुत्य नहीं है । वह व्यक्तिको भावश्यूग्य बनानेके बदले 
सिरेनैक्स मतावलूम्बी बना सकता है। वास्तवमें वही आदर्शवाद टिक 
सकता है जिसकी नींव यथार्थवाद ओर वस्तुवादमें है। बिना वस्त॒वादके 
आदर्शवादकी स्थिति त्रिशंकु-सी हो जायगी । वही बुद्धिपरतावाद मान्य है 
जो इन्द्रियपरताका अपनेमें समावेश करके उसे संघटित करता है| इन्द्रिय 
जीवनकी अनेकताके लिए. बुद्धिकी संघटनकी शक्तिकी आवश्यकता है | 
बुद्धि के नियमको कैवछ अनुभवनिरक्षेप कहकर बुद्धिपरतावादियोंने रूपात्मक 
सिद्धान्तकी महत्व दिया | वे यह भूल गये कि उसका विषय भावनासे 
प्राप्त होता है। बिना विषयके वह अस्थिपंजरमात्र और रिक्त है। भावना 
भी बिना बुद्धिके अन्धी है, उसका मार्ग-निर्देशन बुद्धि करती है। परिपूर्ण 
नैतिक जीवनके लिए बुद्धि ओर भावना दोनों ही आवश्यक ई । 

कांटका मनोविज्ञान श्रान्तियोंसे मुक्त नहीं है। नेतिक आत्मा कर्त्तव्यको 
समझती है। वह कर्त्तव्य करनेके लिए बाधित है। नैतिक आत्माका 
सुखवादी संकल्प हे बतलाता है कि क्‍या करना चाहिये | 
के इच्छाओंसे युक्त आत्मा सुखकी खोज करती है | 
किन्तु नैतिक आत्मा इच्छाओंका विरोध करती 

है | अथवा कर्तव्यका मार्ग अनिन्छाका मार्ग है। मनोविश् 
बतलता है कि यह प्रामक है। कर्त्तव्यके मार्गका स्वेच्छासे पालन किया 
जाता है | संवेदनशील आत्मा इस मार्गको देती है। कांटका कहना था 
कि इच्छाएँ सुखके लिए होती हैं ओर उनकी तृप्ति मनुष्यको आत्मसुख 
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देती है। किन्तु सब प्रवृत्तियोँ सुखके लिए नहीं होतीं । इच्छाओंको 
स्वार्थी मानकर वह अनुभवात्मक वस्तुवादसे दूर हो गया है। इच्छाओंके 
सम्मुख एक ध्येय होता है ओर जब उसकी प्राप्ति हो जाती है तो व्यक्तिको 
यह सोचकर सनन्‍्तोष प्राप्त होता है कि "मेरी इच्छा तृप्त हुई!। उसकी 
इच्छाका ध्येय कुछ भी हो सकता है, आत्म-कल्याण अथवा पर-कब्याण 
दोनों ही हो सकते हैं। कांटने नेतिक प्रेरणाके अतिरिक्त अन्य प्रेरणाओंको 
स्वार्थी कहकर उन्हें अनेतिक कह दिया । यहॉपर उसने सुखवादियोंके 
दृष्टिकोणको अपनाया है | उन्हींके समान यह माना है कि इच्छाका एक- 
मात्र विषय सुख है | कांटका यह कहना है कि अबोद्धिक आत्मा इच्छाके 
विष्यको सम्मुख रखती है | बुद्धिका इससे बाह्य सम्बन्ध है। अतः सुखकी 
इच्छा करनेवाल्ा व्यक्ति अपनी भावुक आत्माके अनुरूप कर्म करता है। 
उसका आचरण नेतिक नहीं है | 

कांटके अनुसार वही कर्म नैतिक है जो शुभ प्रेरणासे किया गया है | 
परिणामसे नैतिकताका कोई सम्बन्ध नहीं है। उसका कहना है कि धोखा 
देना पाप है। यदि किसीका जीवन उसके होनेवाले 


ए्‌ः रणाको गी धो 
हे हत्यारेकी धोखा देकर बच सकता हो तो भी धोखा 
पल हे... नहीं देना चाहिये। कांटकी ऐसी विश्यद् नैतिकता 
अनुचित हे 


(॥6व रिप्ाआ)9) कहाँतक मान्य है, कहना 
कठिन है । उसने सम्पूर्ण परिस्थितिको नैतिक दृष्टिसे महत्व नहीं दिया, 
यह उसकी भूल है | यह सम्भव हो सकता है कि हत्यारेकोी पाप करनेसे 
रोकनेपर उसमें कोई महान्‌ परिवर्तन आ जाय और वह नेतिक आचरणको 
अपना ले । यह सोचना कि प्रेरणाका उन परिणामोंसे कोई सम्बन्ध नहीं है 
जिनके बारेमें व्यक्ति पहिलेसे सोच लेता है, भ्रमपूर्ण है। आत्मप्रबुद्ध व्यक्ति 
जब कर्म करता है तो वह सम्पूर्ण परिस्थितिके बारेमें सचेत रहता है। वह 
अपने कमके परिणामकों भरसक समझनेकी कोशिश करता है | वह जानता 
है कि उसका प्रभाव दूसरोंपर तथा स्वयं उसपर क्या पड़ेगा । प्रेरणासे 
किया हुआ कर्म सामिप्राय है । प्रेरणाकों समझनेके लिए परिणामकों सम- 
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झना अनिवारय है | डाक्टरके लिए यह आवश्यक है कि जब रोगीको वह 
दवाई देता है तो यह समझ ले कि वह रोगीके लिए. केसी होगी (कर्म 
अपने-आपमें नैतिक नहीं होता | वह प्रेरणा ओर परिणामके सम्बन्धमें ही 
शुभ अथवा अशुभ है हु एफ, 
ठने अपने सिद्धान्त द्वारा यह समझाया कि निरपेक्ष आदेश अपने- 

आपमें शुभ है। उसका ध्येय एवं परिणामसे कोई सम्बन्ध नहीं है| 
कत्तंव्यक्ी प्रेणाके अतिरिक्त अन्य प्रेरणाओंको 
सुखकी प्रेरणा एवं स्वार्थी प्रेरणा कहकर उसने सुखकों 
येय माननेवाले सिद्धान्तोंकी अनैतिक कहा है किन्तु 

जब पूर्णताके राज्यपर पहुँचते हैं तो वह कहता है कि पूर्ण जीवनमें 
अविच्छिन्न सुख है | परम शुभ आनन्दका समावेश करता है। 
नैतिकता बतलाती है कि सदगुणके अनुपातमें आनन्द मिलेगा | किन्तु 
क्या ऐसा कथन नेतिक दृश्टिसे उचित है ! यह सम्भव हो सकता है कि 
आनन्दकी प्राप्तिके लिए व्यक्ति नैतिकताको अपनाये, न कि उसे परम 
ध्येय मानकर | पुनः आनन्द बिना भावनाके सम्भव नहीं है। कांट स्वयं 
यह मानता है कि सदूगुणसे युक्त आनन्द शुभ है तथा सदगुण तबतक 
परम रूपसे शुभ नहीं है जबतक कि वह आनन्दसे युक्त नहीं है| अतः 
इच्छाओं ओर भावनाओंकी तृप्ति नैतिक पूर्णताका अनिवार्य अंग है। 
नेतिक नियमका पालन करना अनिवार्य है। भगवान्‌ उन्हींको पुरस्कार 
(सुखसे पुरस्कृत करता है) देता है जो इसका पालन करते हैं। ऐसा 
नेतिक नियम अपने-आपमें शुभ नहीं रह जाता | यह आनन्दसे सम्बन्धित 
है। व्यावहारिक बुद्धि उस आनन्दक निर्माणात्मक अंग जानना चाहती है 
जिसे कि अपने ध्येयके रूपमें प्रत्येक व्यक्ति खोजता है। उन सभी आव- 
श्यकतओंको तृप्त करनेका प्रयास करना चाहिये जिनकी तृप्ति सुव्यवस्थित 
ओर संघटित जीवनमें सम्मव है । ऐसा करते समय यह बुद्धि विवेक या 
बौद्धिक आत्म-प्रेमके रूपमें अपनेको व्यक्त करती है। यह सुखके निर्माणात्मक 
अंगोको निर्धारित करती है ओर साथ ही उनकी प्राप्तिके साधनोंको 
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बताती है। यह साध्य ओर साधन दोनोंको ही चुनती है। बौद्धिक प्राणी 
अपने विभिन्न ध्येयोंकी प्राप्ति सुसंघटित जीवनके अन्दर कर सकते हैं। 
ऐसा व्यापक बोड्धिक ध्येय सुख है। कांट यहतक मान लेता है कि प्रत्येक 
व्यक्तिको अपना सुख खोजनेका ,अधिकार तबतक है जबतक कि उसमें 
ओर कर्त्॑व्यमें विरोध उत्पन्न नहीं होता | कांय्के सिद्धान्तमें जो सुखकी 
धारणाके बारेमें असंगति मिलती है उसका कारण यह है कि वह भआत्म- 
कल्याणके स्वरूपकों नहीं समझ पाया | आत्म-कल्याण कर्त्तत्य ओर सुखमें 
विरोध नहीं देखता है । 
कांट यह मलीभाँति समझता था कि भावनाका दलदल भयंकर है, 
'ठ व्यक्ति इसमें फँस गया तो उसकी मुक्ति दुर्लभ हो जायगी। किन्तु 
बुद्धिको आवश्यकतासे अधिक अपनानेमें यह भय 
गा उु गे, अभ्यासों 5५ ५० 
पदक ल्वायटारिक है। अतः सने परद्त्तियों, अभ्यासों और बहाँ- 
मुल्य तक कि नेतिक भावावेशेसि किये हुए कर्त्तव्यके अनु- 
रूप कर्मोंको शुभ नहीं कहा है। नेतिकता स्वस्थ और 
शान्‍्त चिन्तनकी अपेक्षा रखती है। वह मानवीय (बोद्धिक) है| नेतिक 
भावावेशर्म व्यक्ति कत्तंव्यच्युत हो जाता है। वह भ्रममें पड़कर अपने ही 
अहम, मित्थामिमान, आत्म-सम्तोष आदिको अमिव्यक्ति देता है। भावु- 
कता, दयाद्रता तथा सहानुभूतिसे प्रेरित कर्म इत्यघनीय हो सकते हैं किन्तु 
नैतिक नहीं । स्वामाविक सहृदयता भी अनुचित कर्मोंकोी जन्म देती है । 
माँ बच्चेकों स्नेहकी सहृदयताके कारण बिगाड़ देती है। कर्च॑व्यसे भिन्न, 
प्रेरणासे उत्पन्न कमं--यश, धन आदिकी इच्छा--सद्गुणके अनुरूप हो 
सकते हैं, किन्तु वे सदृगुण नहीं हैं । मानव-दुर्बलताओंको समझनेके कारण 
ही कांगटने यह कहा कि कर्चव्यकी प्रेरणासे किया हुआ कर्म उचित है | 
परिणाम, प्रवृत्ति, तत्कालीन आवेश, आत्मस्वार्थसे किये हुए कर्म नेतिक 
नहीं हैं | वे कर्त्तव्यके अनुरूप हो सकते हैं किन्तु वे कर्त्तव्यके लिए नहीं 
किये गये हैं| पूर्णरूपसे पवित्र संकल्प केवल कर्चव्यके लिए ही कर्म नहीं 
करता बल्कि वह शुभके प्रेमसे स्वमावतः कर्म करता है। प्रसन्न 


कांटके कठोरता- 
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हृदयसे किया हुआ कर्तव्य चरित्रके शुभत्वको प्रतिबिम्बित करता है| पवित्र 
संकल्प पूर्ण रूपसे शुभ है और यही परम नेतिक ध्येय है। यहाँपर कांट 
स्वीकार करता है कि जिस परिस्थितिमें मनुष्य है उसमें ऐसा संकल्प मिलना 
सम्भव नहीं है | कांटके लिए यह कहना अनुचित है कि उसने पारमार्थिक 
और उदार प्रवृत्तियाँकोी पूर्ण रूपसे पाशविक प्रदृत्तियोंकी श्रेणीमें रखा 
वह ऐसी उच्च प्रेरणाओंसे प्रेरित कर्मोको प्रोत्साहन, प्रशंसा ओर स्नेहके 
योग्य मानता है किन्तु नैतिक मुल्यसे युक्त नहीं करता । ऐसा करके 
उसने सचमुच अपने मानव-स्वभावके गूढ़ ज्ञानका परिचय दिया। 
मनुष्यका स्वभाव इतना जटिल है कि वह स्वयं अपनेको समझनेमें प्रममें 
पड जाता है | जिन कर्मोको वह निःस्वार्थ समझता है वे कैवल निःस्वा- 
्थताका आवरण पहिने होते हैं | ऐसी स्थितिर्म कत्तंव्यका सिद्धान्त उसका 
मार्गदर्शक बन जाता है ओर उसे उस कर्मकी ओर ले जाता है जो वास्तवसें 
उचित ओर बुद्धिको मान्य है | क्‍ 
खवादके अनुसार नेतिक आदेश सुखकी प्राप्रेके लिए उपयोगी 
साधन हैं। ऐसे व्यभप्रद नियमोंका पालन करनेवाल्ा व्यक्ति व्यावसायिक 
नि बुद्धिसे काम लेता है। वह चढठुर और दूरदशी है । 
निरपेक्ष नतिक २ 5 
आवक अत सुखवादने ऐसे नियमोके पाल्‍म करनेको उचित 
कहा है। उचित नियम वह है जो सुखप्रद है ))ऐसी 
ख्थितिमें उचित कर्म दूरदर्शितासे किया हुआ कर्म है। बुड्िपरंतावाद 
ओचितलके सिद्धान्तको स्वार्थी इच्छाओंसे पूर्ण रूपसे मुक्त करता है। 
ओचित्यका व्यावसायिक विचारोंसे कोई सम्बन्ध नहीं है ओर न विशिष्ट 
ध्येयोंसे ही सम्बन्ध है | वही कर्म उचित है जो परम आदेशके अनुरूप है । 
इस आदेशका ध्येय सार्वमोम है | प्रत्येक बोद्धिक प्राणीको इसे प्राप्त करने- 
का प्रयास करना चाहिये | सुखवादियोंके अनुसार नेतिक आदेश चोरी 
नहीं करना चाहिये! आदिका व्यक्तिगत मूल्य है। अधिकतम सुखको ध्येय 
माननेवाला व्यक्ति उसी आदेशको मानेगा-जो उसे सुख देता है। उसके 
लिए, नेतिक आदेश अनिवार्य या निरपेक्ष रूप ग्रहण नहीं करते। बुद्धि- 
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परतावादियोंने इस तथ्यपर महत्व दिया कि नेतिक आदेश सादब॑भौम 
और निरपेक्ष हैं, सापेक्ष नहीं हैं । उनका कहना है कि मनुष्यका वास्तविक 
रूप बोद्धिक है | यह मनुष्यका जन्मजात अधिकार है कि वह स्वतन्त्र है। 
बोद्धिक नियम अथवा आत्म-आरोपित नियमका पालन करना ही स्वतन्त्रता 
है । इसका निराकरण करना मनुष्यत्वका निराकरण करना है। कांटका 
ओऔघचित्यका नियम सार्वभोम मानदण्डको देता है; ऐसे वस्तुगत मानध्ण्डको 
देता है जो वेयक्तिक इच्छाओं ओर विशिष्ट ध्येयोंसे स्व॒तन्त्र है। 

कांयने मुख्यतः यह समझानेका प्रयास किया कि बुद्धि ही मनष्यका 
सारतत्व है| मनुष्यका संकल्प स्वतन्त्र है। वह बोड्धिक एवं आत्म-आरोपित 
नियमका पालन कर सकता है। यह नियम अनिवार्य 
ओर सार्वमौम है। मनुष्यमें व्यक्तित्व (बोडिकता) 
है। मानवता अपने-आपमें साध्य है। कांय्का ऐसा 
सिद्धान्त अत्यन्त निःस्पृह हो गया है, इसमें सन्देह नहीं । ऐसे सिद्धान्तको 
अपनानेके कारण उसका स्वयंका जीवन भी विधिवत्‌ और नीरस प्रतीत 
होता है | उसके व्यक्तित्वकी लोगोंने बौद्धिक यन्त्रके रूपमें देखा। उसे 
सिद्धान्तोंका दास ओर स्वाभाविक सहृदयतासे झून्य माना । किन्तु उसके 
जीवन, आचरण ओर चरित्रका घनिष्ठ अध्ययन यह बतलाता है कि उसने 
कर्म, वचन ओर चिन्तनसे मानववादकों अपनाया था। वह दयाड़ था। * 
उसके भाषण गूढ़ होते थे । किन्तु उनमें परिहाास इतना होता था कि 
विद्यार्थियोंके हँसते-हँसते ऑसू निकल आते थे। स्त्रियोंका संसर्ग उसे प्रिय 
था | सामाजिक जीवनको भी वह अच्छा मानता था । भोजन वह अकैले 
कंभी नहीं करता था | जनसम्पर्कका प्रिय होनेपर भी उसका अधिकांश 
जीवन जनसामान्यकी तुल्नामें एकाकी ओर यन्त्रवत्‌ बीता, ऐसा कहना 
कांटके प्रति अन्याय करना होगा । जो लोग उसके जीवनकों एकाकी 
कहते हैं वह यह भूल जाते हैं कि दर्शन! उसका प्रिय सहचर था। दा्श- 
निक लोकके अद्वितीय आनन्द, विभिन्‍न समस्याओंके साथ वाद-विवाद 
करनेमें व्यतीत हुआ जीवन नीरसता और सूनेपनसे दूर है । कांटका दर्शन 


इतिहासको बुद्धि- 
परतावादकी देन 
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अपने प्रतिभासित रूपमें अनाकर्षक, कठोर, असत्य और अव्यावह्यरिक 
है | इतिहास बतलाता है कि वह वास्तविक सत्यसे अछूता नहीं है। वह 
मनुष्य-जीवनके उस सत्यको अभिव्यक्ति देता है जो कि बाह्य परिस्थितियोँ- 
को अपने लिए खोखव् पाता है | जब बाह्य आक्रमणों, आन्तरिक विरोधों 
एवं राष्ट्रीयीतनके कारण राष्ट्रकी संस्थाएँ व्यक्तिकी उच्च आकांक्षाओं 
ओर अभिलाषाओँको तृत्त नहीं कर सकीं तो वह अन्तम्खी हो गया । 
उसने अपने अन्दर उस सत्यको खोजना चाहा जो कि उसके गौरवके बोध 
और संकव्प-स्वातन्ब्यको सुरक्षित रख सके | स्टोइक दर्शनका जन्म ऐसी 
ही परिस्थितिमें हुआ था। यूनानके स्वतन्त्र शष्ट्रीय जीवनके हासके 
कारण मनुष्यने अपनी आन्तरिक शक्तियोंकी शरण ली। नागरिक ओर 
राजनीतिक जीवनके पतनसे उसमें एक नवीन जागरण हुआ । बुद्धिके 
आत्म-आरोपित नियमका पालन करनेवाला व्यक्ति स्वतन्त्र है। मानव- 
गौरवकी इस चेतनाने उसे आत्मनिर्भर होना सिखाया। विपरीत परि- 
स्थितियोँके बीच भी व्यक्ति अपनी मर्यादा ओर स्वाभिमानकी स्थापना कर 
सकता है। ऐसे सिद्धान्तकी बुराइयोंक्रों देखते हुए भी यह मानना पढ़ेगा 
कि इसने उस तत्वकों महत्व दिया जो मानव-जातिका सामान्य गशुण है । 
प्रत्येक व्यक्ति बोड्धिक है ओर समान है। जहातक उसकी योग्यताओं, 
भावनाओं, इच्छाओंका प्रश्न है वे उसकी अपनी निजी ओर वैयक्तिक 
हैं। बुद्धिका सार्वमौम रूप मानव-बन्धुत्वकी धारणाकों जन्म देता है। वह 
बतलाता है कि नागरिकोंका परस्पर सम्बन्ध बाह्य अथवा सहकारितामात्र 
नहीं है; वह आन्तरिक है | बुद्धि ही प्रत्येक व्यक्तिका आन्तरिक सत्य है । 
वह बतव्ती है कि स्वतन्त्र नागरिक ओर दासमें कोई भेद नहीं है | 
बुद्धिपरतावादियोंके लिए. जब हम यह कहते हैं कि उन्होंने विश्वबन्धुत्वकी 
घारणाको दिया तो हमारा ध्यान ईसाई घर्मकी ओर जाता है। जन- 
सामान्यकों पारस्परिक निर्भरता ओर सहयोग--दया, प्रेम, त्याग आदि--- 
की पारमार्थिक भावनाओंको देनेका श्रेय ईसाई धर्मको है। पर, यह धर्म 
जैसा कि कह चुके हैं, रहस्थात्मक ओर रागात्मक है, न कि चिन्तनशील 
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और व्यावहारिक | यही कारण है कि इंसाई विचारकोंके पूर्व बुद्धिपरता- 
वादियोंने विश्वबन्धुत्वकी घारणाकों. सक्रिय रुपमें स्वीकार करके दास- 
प्रथाके विरुद्ध अपनी आवाज उठायी । बुद्धिके वास्तवमें दो कर्म हैं। एक 
ओर तो वह व्यक्तियोंकों एक दूसरेसे युक्त करती और मिल्लाती है और 
दूसरी ओर प्रत्येककों उसका स्व॒तन्त्र व्यक्तित्व प्रदान करती है। प्रत्येक 
व्यक्ति अपने-आपमें साध्य है, इस तथ्यने कामूनी अधिकारोंके* लिए 
उचित तक दिये | नैतिक क्षेत्रमं बुद्धिपर्तावाद कितना ही अनुर्बर और 
निरुत्साहित रह्य हो, राजनीतिक क्षेत्रमें यह उन कर्च॑व्यों और अधिकारों- 
का आधार बना जो रोमन कानून के नामसे प्रसिद्ध है। इसने 'सनुष्यके 
अधिकारों की ओरे प्रत्यक्ष अथवा अप्रत्यक्ष रूपसे काचूनके विशेषज्ञोंका 
ध्यान आकषित किया, इसमें दो मत नहीं हो सकते | इज्जलझेण्डमें जो उन्नौ- 
सर्वी शताब्दीके प्रारम्भमें कानूनी ओर राजनीतिक सुधार हुए. उसमें 
उपयोगितावादका हाथ तो था ही, साथ ही वे कांटगके सिद्धान्तसे 
प्रभावित थे। अथवा यह कहना अनुचित न होगा कि प्रत्येक व्यक्तिकी 
गणना एक है” और प्रत्येक व्यक्तिमें मनुष्यत्वकी पवित्रता है', इन दोनों 
कथनोंने समान रूपसे आधुनिक तथा विगत शताब्दीके समाजशार्त्रियों, 
सुधारकों, राजनीतिशोञं और कानून विशेषज्ञोकों प्रभावित किया । इस 
व्यावह् रिक देनके अतिरिक्त बुद्धिपरतावादियोंने इस जीवन्त सतद्यकी ओर 
भी संकैत किया कि अभ्यास ओर प्रवृत्तियाँ कर्त्तव्यके मार्गमें रोड़ा अठ- 
काती हैं| उनका यह कथन सत्यविह्दीन नहीं है। इसमें निहित सत्यांशकी 
पुष्टिके लिए पुनः इतिहासकी ओर देखना पड़ेगा | इतिहास बतलाता है 
कि वैयक्तिक ओर जातीय जीवनमें एक ऐसी स्थिति अवश्य आती है जब 
कि नकारात्मक और विशशात्मक तत्व प्रमुखता पाते हैं| नैतिक विकास 
उच्च प्रेरणाओंके प्रति निम्न प्रेणणाओंकी अधीनतापर आधारित है। कभी 
ऐसी विशेष परिस्थिति भी आती है जब कि निम्न प्रद्नत्तियॉँपर विजय 
प्राप्त करना उच्च प्रेरणाओंकों महत्व देनेसे अधिक आवश्यक हो जाता है। 
अतः कैवल उच्च प्रेरगाओंकोीं महत्व देना पर्याप्त नहीं है। बुद्धिपरता- 
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वादियोंके विरुद्ध इतना अवश्य सानना पड़ेगा कि निम्न प्रेरणाओंपर 
विजय तमी सम्भव होती है जब कि वे उच्च आकांक्षाओं और महान 
अमिलाषाओं अथवा मूर्त ध्येयके लिए त्याग करवी हैं, न कि कैवल बुद्धिके 
रूपोत्मक सिद्धान्तके लिए | ये तथ्य बतल्यते हैं कि नैतिकता आत्म-संयम 
और आत्म-वर्जनसे- ग्रारम्भ होती है। नेतिक जीवनकी विभिन्न परि- 
स्थितियोंका अध्ययन यह बतलाता है कि बिना त्याग ओर आत्म-वर्जनकी 
नकारात्मक प्रवृत्तियोंके नेतिक जीवन सम्भव नहीं है | जीवनके नकारात्मक 
पक्षसे पूर्णरूपसे स्वतन्त्र परिस्थितिकी कब्पना करना असत्य है। चाहे हम 
सुखवादियोंकि साथ यह भी स्वीकार कर लें कि मनुष्यमें सुखकी इच्छा है, 
किन्तु यह एक अकास्य सत्य है कि कम्सहिप्प्ताके लिए तत्पर रहनेकी 
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क्षमता सद्गुणोंकी प्राप्तिका एक अनिवार्य अंग है | 


अध्याय 208 
सहजजतनबवबहद्‌ 


सहजज्ञानवाद और अन्तर्बोच 


नैतिक निर्णययका आधार क्‍या है? कर्मके ओवचित्य-अनोचित्यकों 
मापनेके लिए हम किस मानदण्डकों स्वीकार करते हैं ? कर्त्तव्यकों कैसे 
समझते हैं !*“*आदि प्रद्नोंका उत्तर विभिन्न प्रकारसे 
दिया जा सकता है। एक वर्ग उन लोगांका है जो 
रूढिग्रस्त तथा प्राचीन परिषाटीके उपासक हैं। उन लोगोंके अनुसार 
नेतिकता बाह्य नियमोंका अनुवर्तनमात्र है। दूसरे वर्गमें थे हैं जो 
उपयोगिताके आधारपर कर्मोंका मूल्याड्रन करते हं'। उपयोगिता, साध्य 
ओर परिणामकी ठुलनामें ही कर्मको उचित अथवा अनुचित कहते 
हैं। पुनः तीसरे वर्गके अन्तर्गत वे छोग आते हैं जो कर्मको अपने-आपकें 
शुम अथवा अशुम मानते हैं। इस भाँति यदि हम विभिन्न सिद्धान्तोंका 
अध्ययन करते जायेँ तो हमें कर्मोका मूल्याड्भडुन करनेके लिए अनेक 
दृष्टिकोण भिलेंगे | वास्तवमें उन दृष्टिकोणोंके मूलमें नेतिकताकी दो 
प्रकारकी धारणाएँ हैं : नैतिकता शाश्वत, अद्वितीय तथा निरपेक्ष है ओर 
नैतिकता सापेक्ष, परिवर्तनशील तथा परिस्थितिजन्य है। पृर्वपक्षयालेंने 
नैतिक नियमों ओर विचारोंकों अनुदू्भूत ओर अक्नत्रिम कहा है ओर उत्तर- 
पक्षबालेने उद्भूत तथा कृत्रिम कहा है। उन पक्षोंके मूल्से हमें दो भिन्न 
वाद एवं सिद्धान्त मिलते हैं : सहजज्ञानवाद ओर प्रकृतिवाद । 

नैतिकताको निरपेक्ष ओर शाश्रत कहनेवालोंने ही सहजज्ञानवाद 
([एपांध्रं०प्रांआआ9) को जन्म दिया। इनट्युशनिज्मकी व्युत्पत्ति लेटिन 
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शब्द इनस्योर (]प्राप्००9) जिसका अर्थ “दिखना' 
अथवा साक्षात्कार करना' है, से हुईं है। नीति- 
शास्त्रके क्षेत्रमें सहजज्ञानवादका प्रयोग उन सिद्धास्तों- 
के लिए किया जाता है जो यह म्रानते हैं कि मनुष्यको उचित 
ओर अनुचितकी स्वरूपका प्रत्यक्ष ज्ञान है अथवा प्रत्यक्ष ज्ञान प्राप्त हो 
सकता है | कर्मोंको उन्हींके आमभम्यन्तरिक गुणोंके कारण शुभ या अशुभ 
कहते हैं, न कि उनके ध्येय या परिणामकरी कारण | कर्म इसलिए शुभ नहीं हैं 
कि उनकी सामाजिक उपयोगिता है अथवा वे सुखद हैं। कर्मोका शुभ 
अशुभ होना न तो कर्तापर निर्मर है ओर न दर्शकों एवं निर्णायकोंपर 
बल्कि उन्हींके आभ्यन्तरिक गुणोंपर | इस तथ्यकोी समझानेके लिए कला 
ओर साहित्यका उदाहरण ले सकते हैं । किसी कविताको श्रेष्ठ इसलिए नहीं 
कह सकते कि वह किसी व्यक्तिविशेषकों पढ़नेमें रुचिकर प्रतीत हुई, 
उसका स्चयिता उसे अपनी सर्वश्रेष्ठ ऊृति मानता है अथवा रचयिता विश्व- 
विख्यात कवि है; वस्तुगत मानदण्डके आधारपर ही कविता अच्छी या 
बुरी है । सहजज्ञानवाद यह मानता है कि कर्मोके आभ्यन्तरिक रूपको 
परखने तथा उनके ओचित्य-अनोचित्यका तात्कालिक ज्ञान प्राप्त करनेके 
लिए मनुष्यके पास नेतिक शक्ति अथवा अन्तर्बोध है। नेतिक शक्ति आन्त- 
रिक शक्ति है | कर्मोकी अच्छाई ओर बुराई परखनेके लिए भनुष्य बाह्य 
नियमोंकी सहायता नहीं लेता है। नेतिक शक्ति उसे कर्मोका तात्कालिकि 
ज्ञान देती है। इस शक्तिके स्वरूपको सहजज्ञानवादियोंने विभिन्न झब्दोंके 
प्रयोग द्वारा समझाया है: नेतिक बोध, अनिर्वचनीय शक्ति, नेतिक 
इन्द्रिय, अलोकिक शक्ति, बोधगम्य शक्ति, व्यावह्रिक शक्ति आदि | ये 
विभिन्न शब्द यह बतल्ते हैं कि सहजज्ञानवादकों माननेवाले सब विचारक 
एकमत होकर यह स्वीकार करते हैं क्रि प्रत्येक व्यक्तिमें प्रत्यक्ष ओर सहज- 
ज्ञान प्राप्त करनेकी शक्ति है| इस अर्थमें सहजज्ञानवाद वह सिद्धान्त है जो 
यह कहता है कि आचरणपर नैतिक गुणश (0०74 ८077055८प7) 
का निर्णय ही मान्य निर्णय है। किन्तु जहाँतक नेतिक शक्तिके स्थरूपका 
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प्रश्न है, उनमें पारस्परिक मतभेद है। उनके सिद्धान्तोंका अध्ययन इस 
भेदकों स्वतः समझायेगा | 

सहजज्ञानवादकों मलीमाति समझने के लिए यह समझना आवश्यक 
है कि वह प्रकतिवादका विरोधी सिद्धान्त है | इस विरोधकी नींव प्राचीन 
यूनानी विचारकोंने डा दी थी। सोफिस्टसने 
नैतिकताके मानदण्डकोी समझनेका प्रयास किया | 
उन्होंने यह जानना चाहा कि शुभ-अशुभको केसे 
निर्धारित करते हैं। क्या नेतिक विभक्तियाँ बस्तुओंका 
आमभ्यन्तरिक स्वभाव हैं, अथवा वे कैवछ अस्वाभाविक समझोतेका परि- 
णाम हैं ओर उसके उत्तरमें उन्होंने अपने सम्देहवाद द्वारा यह समझाया 
कि नियमेकी मूलस उपयोगिता, व्यावह्यरिक आवश्यकता एवं सुविधा है। 

सोफिस्ट्सके पश्चात्‌ हमें दो स्पष्ट वर्ग मिलते हैं। एक ओर सुकरात, 
सिनिक्स, प्लेटों, अरस्तू , स्टोइक्स हैं। उन लोगोंके अनुसार न्याय, संयम, 
कर्तव्य आदि सदगुणोंका अस्तित्व प्राकृतिक एवं शाश्वत्त है। ये मनुष्य 
द्वारा निर्मित ओर निर्धारित नहीं हैं। ये आम्यन्तरिक तथा वस्तुगत रुपसे 
शुभ हैं | इन छोगोंको, वास्तवमें सहजज्ञानवादियोंका पूर्वज कह सकते हैं | 
इनके साथ ही समान्तर रूपसे वह विचारधारा मिलती है (सिरेनैक्स और 
ऐंपिक्यूरियन्स) जो कि प्रकृतिवादकी जन्मदात्री है | 

प्रकृतिवाद ओर सहजज्ञानवाद, दोनोंके विवादका कैन्द्र प्रकृति 
(ए०८) है| हम प्रकृतिवादके अन्तर्गत कह चुके हैं कि “प्रकृति! शब्द 
एकार्थों नहीं है। नीतिजश्ञोंने इसका प्रयोग अपने-अपने ढंगसे किया 
है। ऐसा अनिश्चित ओर सन्दिग्ध प्रयोग कठिनाई उत्पन्न कर देता 
है। उदाहरणार्थ, कुछ ने उसे प्राकृतिक कहा है जो कि अलछोकिक 
ओर देवी प्रकाशकी तुलनामें अनुभवग्माह्य है; वह भी प्राकृतिक है 
जो अनिवार्य प्राकृतिक नियमोंका परिणाम है; वह मी प्राकृतिक है जो 
विकासके क्रममें उत्पन्न हुआ है और वह भी प्राकृतिक है जो गणितके 
'सत्योंकी, भाँति शाश्रव है तथा वह नैतिक नियम ओर बाध्यताएँ 


ग्रकृतिवाद तथा 
सहज ज्ञानवाद्का 
ऐतिहासिक विधाद 
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भी प्राकृतिक हैं जो कि मनुष्यके ज्ञात स्वरूपका परिणाम हैं| ऐसे 
नियम अकृत्रिम, शाश्वत एवं प्राकृतिक वे मनुष्य द्वारा निर्मित 
हीं है| प्रकृतिवादने नेतिक नियमों ओर नेतिक निर्णयोंकों अनिवाये 
प्राकृतिक नियमोंसे उत्पन्न माना है। ऐसे नियम अपने-आपमें न तो 
नैतिक ही हैं ओर न अनेतिक ही | सहजज्ञानवादियोंने इन्हें शाश्रत माना 
है| सदगुणोंके कत्रिम अथवा अक्नन्रिम रूपकों समझानेके लिए. सहजशान- 
वबादियों तथा प्रकृतिवादियोके पूवजोंने यह प्रश्न उठाया: क्‍या न्याय 
स्वाभाविक है अथवा रीति-रिवाजकी कारण है ? ऐंपिक्यूरियन्स और सिरे- 
नेक्सने न्यायकों रीति-रिवाजपर आधारित कह्दा ओर प्लेटों तथा उसके. 
अनुयायियोंने शाश्वत एवं प्राकृतिक | 
सहजज्ञानवाद और प्रकृतिवादने सदैव एक दूसरेका विरोध किया है। 
प्रकृतिवादके अनुसार नैतिक विचारकी उत्पत्ति हुई है। यह उद्भूत विचार 
है, नेसर्गिक नहीं | वह उन इच्छाओं और भावनाओंका परिणाम है जो 
निर्नेतिक हैं। उदाहरणार्थ, हॉब्सका कहना है कि आत्म-स्वार्थ और 
आत्म-संरक्षणकी इच्छाने नेतिक मान्यताओंकी जन्म दिया ओर ह्ममका 
कहना है कि सुख, आत्म-स्वार्थ, रीति-रिवाज तथा सहानुभूतिका 
ही मिश्रित परिणाम नेतिक विश्वास है। अथवा नेतिकता अनेक 
प्रकारकी भावनाओंका परिणाम है। स्पेंसरके अनुसार नैतिक विचार 
ओर नेतिक कर्तंव्यकी घारणा वंशानुगत सहजप्रव्त्तियोंका परिणाम 
है। नैतिक विचारोंके पक्षम केवल इतना ही कह सकते हैं कि जिन 
जातियोंमें यह शुण नहीं है वह जीवित नहीं रह पातीं। इस प्रकार हम 
देखते हूँ कि प्रकृतिवादके अनुसार नेतिक विचार उदभृत हैं। ये उन 
निर्नेतिक भावनाओं, इच्छाओं और सहजप्रदृत्तियाँके परिणाम हैं जो 
अपने प्रारम्मिक रूपमें नेतिक विशेषणोंसे युक्त नहीं थीं। धीरे-धीरे प्रक्ृतिके 
मानसिक अथवा भोतिक अनिवार्य नियमोंने उन्हें जन्म दे दिया | सहज- 
शानवादियोंने प्रकृतिवाद (विशेषकर हॉब्स और हाम) के विपरीत यह 
समझाना चाहा कि नेतिक विचार ओर नैतिक सत्य मल्गत हैं| उनके 
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रूपको प्रकृतिवादियोँकी भाँति सरल करके अथवा भावनाओंका विभाजन 
करके (विभिन्‍न भावनाओंका मिश्रित परिणाम) नहीं समझा सकते | 
यही नहीं मूल्गत नैतिक सत्योंका ज्ञान उन अन्ध प्राकृतिक नियम अथवा 
अनिवाय॑ नियमों द्वारा प्राप्त करना असम्भव है जो कि विवेकसे संचालित 
नहीं है, बल्कि मात्र यान्त्रिक हैं। नेतिक सत्योंकों प्रकृतिवादियोंकी भाँति 
ऐतिहासिक पद्ध तिकों अपनाकर नहीं समझाया जा सकता बल्कि उनका 
हमें सहजज्ञान होता है। प्रत्येक व्यक्तिमं सहजज्ञानकी शक्ति है। इसीके 
द्वारा वह कर्मोंके औचित्य-अनोचित्यकों समझता है। यह सम्भव हो सकता 
है कि कुछ लोगोंमें वह पर्यात मात्रामें विकसित न हो और उनको उचित 
रूपसे निर्देशित न कर सकती हो । ऐसी स्थितिमें इस शक्तिकों शिक्षा और 
साधना द्वारा योग्य बना लेना चाहिये | 
प्रकृतिवाद ओर सहजज्ञानवादका संकव्प-स्वातन्त्यके बारेमें भी मतभेद 
है। प्रकृतिवादी मनुष्यकों प्रकृतिका ही अंग मानते हैं और कहते हैं कि 
मनुष्य बाह्य जगत एवं प्रकृतिके अनिवार्य नियमोंके अधीन हैं | कर्त॑व्यकी 
धारणाको उन्होंने कोई विशिष्ट स्थान नहीं दिया है। उनके लिए नैतिक 
कतंव्यका अर्थ कर्म करनेका एक आवेगमात्र है। यह आवेग अपनी शक्तिके 
अनुरूप दूसरे आवेगोंकी ही श्रेणीमें आता है। सहजज्ञानवादी मनुष्यको 
मुख्यरूपसे नैतिक प्राणी मानते हैं ओर उसकी नेतिकतापर महत्व देते हुए 
कहते हैं कि अपने नेतिक विचारोंके कारण वह कुछ हृदतक प्रकृति 
तथा अपने कर्मोंपर नियन्त्रण रख सकता है। नैतिक कर्म करना ही 
मनुष्यका धम है | कतव्यकी बोद्धिक एवं नेतिक चेतना ही उससे शुभ 
कर्म करवाती है, न कि प्रकृतिके अन्ध नियम | अथवा जैसा कि कांट कहता 
है कि 'नेतिक चाहिये का अर्थ यही है कि मनुष्यका संकल्प स्वतन्त्र है | 
वह शुभ कर्मोकों उनके ओचित्यकै कारण कर सकता है। संक्षेप्में सहज- 
ज्ञानवादने यह समझाया कि मनुष्य शुभकी धारणाके अनुरूप कर्म कर 
सकता है और प्रकृतिवादने यह समझाया कि कर्मोंका भावीरूप उनके 
भूतकालीन रूपपर निर्मर है और भावी आदर्श शुभकी पूर्व-कल्पना हमारे 
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कर्मोको वहींतक निर्धारित कर सकती है जहाँतक कि वह स्वयं अपनेसे 
पूर्वकी घटनाओंसे निर्धारित है | 

प्रकृतिवाद ओर सहजज्ञानवाद दोनोंकाही भेद, वास्तवमें, यथा र्थविज्ञान 
ओर आदर्शविधायक विज्ञानका भेद है | प्रकृतिवादकी प्रणाली वर्णनात्मक 
है | वह किसी नैतिक आदर्शको सम्मुख नहीं रखता । वह कैवल यह सम- 
झानेका प्रयास करता है कि मनुषध्यका स्वभाव क्या है ? हमारी शुभकी बारेमें 
अथवा नेतिकताके बारेमे क्या धारणाएँ हैं ? स्वीकृत नैतिक मान्यताओंके 
उद्मको हम केसे समझा सकते हैं ? सहजज्ञानवादी यह समझानेका प्रयास 
करते हैं कि क्या होना चांहिये, शुभ क्‍या है ! वे नैतिक प्रश्नों ओर सम- 
स्थाओंको उठाते हैं तथा नेतिक आदर्शकों समझानेका प्रयास करते हैं । 

अन्तरबोधका व्यापक प्रयोग 

सहजज्ञानवा दियोंने जिस मानदण्डसे कर्मोंको मापा है वह अन्तर्बोधका ,. 
मानदण्ड है। अन्तबोंध उस नेतिक शक्तिका नाम है जो तत्काल ही कर्मोके 
,.. ओचिल-अनोचित्यपर निर्णय दे देती है। अन्तबोंधका 
५. क्या रूप है, उसकी परिभाषा क्या है, यह निश्चित 
रूपसे बताना कठिन है। प्रत्येक सहजज्ञानवादीने 
अपने ढंगसे उसके रूपको समझाया है। स्थूलछ रूपसे प्रत्येक सहजज्ञानवादी 
यह मानता है कि कर्म अपने-आपमें शुभ अथवा अशुम हैं ओर मनुष्य 
पास कर्मोके इस आशभ्यन्तरिक रूपको समझनेके लिए. एक विशिष्ट शक्ति 
है। इस शक्तिको ही नेतिक शक्ति अथवा अन्तर्बोध कहते हैं। शब्द- 
व्युयत्तिके आधारपर कॉन्शिन्स (0९०ई#०७८४८९) लेटिन शब्द कॉन्सायर 
((०7४5८४४) से लिया गया है, जिसका अर्थ होता है, बोध होना (अनु- 
खचितका) अथवा किसी वस्तुकोी समग्र रुपसे जानना या किसी स्थितिका 
सम्यक्‌ ज्ञान | अन्तबोध सत्यका तात्कालिक ज्ञान देता है। ऐसे ज्ञानको 
कल्पना, चिन्तन अथवा तक द्वारा नहीं प्राप्त कर सकते हैं। अन्तबोंध 
शब्दका प्रयोग सहजज्ञानवादियोंके अतिरिक्त अन्य नीतिशज्ञों एवं विचारकोंने 
भी किया है। अतः इसका सहजज्ञानी अर्थ समझनेके लिए हमारे लिए यह 
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आवश्यक हो जाता है कि विभिन्‍न सन्दर्मोंमें भी इसका अर्थ समझ छें। 
कानूनके अनुसार अन्तरबोध कोई विशिष्ट शक्ति नहीं है। यदि इसका 
कोई अर्थ है तो यही कि सामान्य अनुमव तथा बुडिकी सहायतासे उस 
कह स्थितिकी व्यापक कल्पना कर सना जिसे कि कर्ता 
अपनाना चाहता है ताकि उसे यह पता चल जाय 
कि कानूनी दण्डका कोई मय नहीं है। वास्तवमें यह वेधिक नियमको 
जानना तथा उसकी धाराओं ओर उपधाराओंको समझना है | वेधिक 
नियमके अर्थकों समझने ओर उसके अनुसार विभिन्‍न नियमोंका मूल्याड्ुन 
करनेकी शक्ति ही अन्ततोध है | यह वह शक्ति है जो व्यक्तिकों इतनी सूझ 
तथा दूरदर्शिता दे देती है कि वह बाह्य रूपसे अपने आचरणको इस भाँति 
नियमित कर लेता है कि वह कानूनके अनुकूल हो जाता है। किन्तु ऐसी 
शक्ति एवं अन्तर्बोध नैतिक मूल्यरहित है। यह बाह्य आरोपित नियमका 
पालन दण्डके भय एवं पुरस्कारके छाल्चसे करवाता है। यह व्यक्तिकी 

सदसत्‌ बुद्धिको दण्डका भय दिखलाकर चुप कर देता है। 
धार्मिक विचारकोंने अन्तबोघकों अधिकतर दिव्यवाणी या अन्तरात्मा- 
की ध्वनि कहा है। वे इसे भगवत प्रेरणाके रूपमें स्वीकार करते हैं। 
भगवत्‌ प्रेरणा अथवा अन्तःप्रेरणासे उचित अनुचितके 

घर्म ह है जेते हैं हे 
परम निर्णय प्राप्त होते हैं। घर्म यह भी मानता 
है कि ईश्वर न्‍्यायशील है। उसके .निर्मित विश्वमें श्रेयके नियमोंका 
एक विधान है। उसने प्रत्येक व्यक्तिकों इस विधानकों समझनेकी 
शक्ति या अन्तःप्रेरणा दी है | अथवा धर्मके अनुसार विश्वमें .सार्वभोम 
नियमोंका एक विधान है। अन्तबोध द्वारा व्यक्ति इस विधानके नियमोंको 
समझ सकता है। वही व्यक्ति श्रेष्ठ है जिसमें इन नियमोंका पालन 
करनेके लिए पवित्र एवं सत्य प्रेरणा होती है। यदि व्यक्ति इन नियमोंको 
समझने अथवा पालन करनेमे कठिनाई अनुमव करता है और उनके 
आधारपर विशिष्ट करतंव्योंकों निर्धारित नहीं कर पाता तो उसे चाहिये 
कि वह धर्मशास्त्रियों, पण्डितों, श्रुतिमर्मज्ञों, देवशान अथवा प्रतिष्ठित: 
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धार्मिक पुस्तकोंकी सहायता छे। यहाँपर हम देखते हैं कि धर्मशा र्तरियोंने 
कानूनी दंगकी चिन्तनपद्धतिको स्वीकार किया है। यदि कर्म धार्मिक 
विधानक नियमोंके अनुकूल है तो वह उचित है ओर यदि प्रतिकूल है तो 
वह अनुचित है | धर्मके नियम निश्चित नियम हैं। ऐसे निश्चित नियमोंका 
बुद्धि आविष्कार नहीं करती वरन्‌ दिव्य आदेश उसके कर्मोंको निर्धारित 
करता है| दिव्य आदेशको हम आन्तरिक आदेश नहीं कह सकते हूं । 
यह आदेश बाह्य आदेश है ओर जिसे दिव्य वाणी अथवा अन्तरात्माकी 
ध्वनि कहते हैं वह व्यक्ति--महापुरुषोंका अपवाद मानकर--के धार्मिक 
संस्कार हैं | जिस पवित्र प्रेणासे वह कर्म करता है वह आगामी अधिक 
सुखी जीवन अथवा पुनर्जन्ममें स्वर्गकी आकांक्षा है। जनसामसान्यके सदा- 
चारके मूलमें यह भय है कि न्यायशीर सृष्टिकर्ता अन्याबीको दण्ड देगा | 
स्वार्थसुखवादियोंके अनुतार व्यावसायिक बुद्धिकाही नाम अन्तबोध 
है। वे यह नहीं मानते कि मनुष्यमें उचित अनुचितको समझनेकी कोई 
आन्तरिक शक्ति है | उनका यह कहना है कि जीवन- 
का ध्येय आत्म-सुख है । उसकी प्रापिके लिए मनुष्य- 
को व्यावसायिक बुद्धि एवं दूरदर्शितासे काम लेना चाहिये। कर्माके 
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भावी परिणामोंकों समझनेके लिए अथवा सुखप्रद कर्सोकी अपनानेके लिए. 
सामान्यबोध, कल्पना ओर अनुमानकी आवश्यकता है | अनुभवके आधार- 
पर उन कर्मोंकी गणना ओर अनुमान कर छेना चाहिये जो कि सुखप्रद 
ओर सम्पूर्ण जीवनके सुखकी प्राप्तिमं सहायक हैं । परा्थसुखवादने 
अधिकतम संख्याके लिए अधिकतम सुख को सदाचारका मसानदण्ड एवं 
नेतिक मानदण्ड माना है। सहानुभूति तथा अन्य उपाजित परार्थभावनाएँ 
परार्थ कर्मके लिए मनुष्यको प्रेरित करती हैँ अथवा विचारतसाइचर्य तथा 
रुचिपरिवर्तनके नियमोंके कारण व्यक्ति परार्थभावनाओंकोीं अपने पाता 
है। जब बोध, कल्पना तथा अनुमानसे संयुक्त होकर सहानुभूति ज्ञान 
प्राप्त करती है तो वही अन्तबोषिका काम करती है| अथवा प्रत्येक व्यक्तिका 

अन्तर्बोध उसके जीवनके अनुमयों ओर परिश्थितियोंकी उपज है। इसीके 


सुखवाद 
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कारण व्यक्ति कर्त्तव्य करनेके लिए प्रेरित होता है । विकासवादियौंने अन्त- 
बोधकों वंशानुगत गुणके रूपमें समझा है। उनका कहना है कि अन्तबोंध 
एक सामाजिक सहजप्रवृत्ति या पूर्वजोंका संचित अनुभव है जिसे हम 
वंशानुगत गुणके रूपमें प्राप्त कूरते हैं। अतः व्यक्ति में यह सहजात है 
यद्यपि पूर्वजोंने इसे अनुभवसे उपाजित किया है । 

प्रचलित अर्थमे अन्तर्बोध नैतिक निर्णयकी वह शक्ति है जो यह 
बतत्ती है कि कोन-से कर्म तथा कोन-सी प्रेरणाएँ शुभ हैं। इस अन्त- 
बोघका न तो सामान्य नियमोंसे ही प्रत्यक्ष सम्बन्ध है 
ओर न उन निष्कर्षोते जिनका कि सामान्य नियमोंसे 
निगमन करते हैं। “अपने अन्तबोंधपर विश्वास रखो", “अपने अन्तर्बोधके 
अनुरूप कर्म करों, “अपने अन्तबोंधकों समझो, आदि वाक्य इस बातके 
प्रमाण हैं कि व्यक्तिका अन्तर्बोध अपना खतन्‍्त्र अस्तिख्व रखता है। वह 
उसके कर्मोंको निर्धारित करता है। विशिष्ट कर्त्तव्योंको करनेका आदेश 
देता है। अन्तर्बोधकी ऐसी धारणा सरल, प्रत्यक्ष सहजज्ञानकों महल देती 
है ओर साथ ही वह इस विश्वासपर आधारित है कि प्रत्येक व्यक्तिका 
अन्तर्बोध उसे उचित मार्गकी ओर ले जाता है। इसलिए व्यक्तिको अन्त- 
बोघक अनुसार कर्म करने चाहिये ओर नियमोंके फेरमें नहीं पड़ना चाहिये | 
नियमोंका जाल नेतिक विकासमें अवरोधक सिद्ध हो सकता है। तक॑ 
ओर चिन्तन भी व्यर्थ हैं। इनके द्वारा किसी विशिष्ट परिणामपर पहुँचकर 
उसे अपनाना अनुचित है क्योंकि यह सहजज्ञानका तिरसकार करना है। 
व्यक्तिको कैवल अपने सहज तथा प्रत्यक्ष ज्ञानके अनुरूप कम करने चाहिये। 
अन्तबोधकी ऐसी घारणाकों अपनानेवाले लोग बाह्य नियमों तथा चिन्तन- 
पद्धतियोंकी ओरसे उदासीनता दिखलाते हैं। यह दृष्टिकोण अति-सहज- 
जशञानवादी है। ऐसी स्थितिमें नतो सामान्य नियमोंकी आवश्यकता है 
ओर न नेतिक विज्ञानकी | 

अन्तबॉघकी उपयुक्त सभी प॑रिभाषाओँका अध्ययन यह बतलाता है 
कि उसे हम नेतिक शक्तिके रूपमें स्वीकार नहीं कर सकते । कानूनके 


ग्रचछित अर्थ 
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क्षेत्रम अन्तर्बोध अथवा उसके समानार्थी शब्दका 
कोई स्थान नहीं है। व्यापक कानूनी ज्ञानकों ही 
अन्तबोंध कह दिया गया है। धमंशार्रियोंने अन्त- 
बोधको जिस रूपमें स्वीकार किया है वह भी नेतिक 
इृष्टिसे मान्य नहीं है। नेतिक नियम आन्तरिक है किन्तु दिव्यवाणीका 
आदेश बाह्य है। वह कैवल मनुष्यको निधारित नियमोंका पालन करनेके 
लिए अनुमति देती है। बाह्य आदेश द्वारा ही मनुप्यको पता चलता है कि 
उसे क्‍या करना है। उसकी बुद्धि स्वतन्त्र रूपसे इस तथ्यपर चिन्तन नहीं 
करती कि उसके लिए क्या करना वांछनीय है । व्यक्ति उस सेवककी 
भाँति है जो स्वामीकी आज्ञाकों शिरोधार्य करना ही कर्त्तव्य मानता है | 
अतः हम देखते हैं कि मनुप्यकी बुद्धि नियमोंकी द्रशमात्र है। न तो 
वह शुभ नियमोंकी खोज एवं उनका आविष्कार करती है ओर न उसे 
यही बताती है कि नियम क्‍या है। वह व्यक्तिको निर्धारित नियमोंका 
पालन करनेके लिए. अनुमतिमात्र देती है। सदाचारके नियमोंका पालन 
करनेकी सद्प्रेरणा रखनेवात्य व्यक्ति अथवा सद्विवेकी जब जटिल परि- 
स्थितियोंम पड़ जाता है ओर सदाचारकी नियमोंकोीं समझनेमें असमर्थ हो 
जाता है तब उसे पण्डितों ओर धार्मिक पुस्तकोंकी सहायता लेनी पड़ती 
है। इस सहायताको प्राप्त करनेमें असमर्थ होनेपर वह जन-सामान्य द्वारा 
स्वीकृत सिद्धान्तोंका आश्रय लेता है। अपने वेयक्तिक शानकी उसकी 
दुहाई देकर पुष्ट करता है। किन्तु सामान्यश्ञानकों प्राप्त करना सहजज्ञान 
प्रात्त करना नहीं है। मनुष्योंके सामान्यबोधके अनुरूप चलना अथवा 
आचरणके बारेमें सामान्य अनुमति प्राप्त करना ओर सहजज्ञान द्वारा कर्मोके 
ओचित्य-अनोचित्यको निर्धारित करना दो भिन्‍न सत्य हैं | 

स्वार्थसुखवादने जिस व्यावसायिक बुद्धिको महल दिया है उसे हम 
नेतिक शक्ति नहीं कह सकते हैं। नैतिक शक्ति सदसद्‌ बुद्धि है। वह कर्मोंको 
उनके सुखद परिणामॉके कारण शुम नहीं कहती बल्कि उनके आभश्यन्तरिक 
गुणोंके कारण | इसी भाँति परार्थ सुखवादी तथा विकासवादी सुखवादी 


अच्तर्वोधकी उप- 
युक्त परिभाषाओं- 
को सीमाएँ 
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भी नैतिक दृष्टिसे अन्तर्बोधका मूल्यांकन नहीं कर पाये। अन्तर्बोध आन्त- 
रिक शक्ति है। उसे उपार्जित भावना अथवा वंशानुगत गुणके रूपमें नहीं 
समझाया जा सकता | सामान्य रूपसे अन्तबोधका जिस अर्थमें प्रयोग किया 
जाता है, उसे खीकार करनेमें मी अनेक कठिनाइयाँ हैं | यह एक अनु- 
भवात्मक सत्य है कि सभी नैतिकताकी प्रतिनिधियोंकों एक प्रकारका सहज 
ज्ञान होता है और वह उनके मानसके नेतिक अनुभवका एक विशाल भाग 
होता है | किन्तु कुछ ही उनमें ऐसे होंगे जिन्हें, सैद्धान्तिक दृष्टिके अतिरिक्त 
व्यावह् रिक दृष्टिसे भी, अधिक नेतिक शञानकी आवश्यकताका अनुभव 
होता होगा । चिन्तनशीर व्यक्ति जब अपने ही सहजज्ञानपर चिन्तन 
करते हैं तो वे उसे अकादय ओर असन्दिग्ध नहीं मान पाते । जब वे 
अपनेसे स्वयं पूछते हैं तो उन्हें तुश्त उस नैतिक समस्याका स्पष्ट समाधान 
ग्राम नहीं होता | एक ही व्यक्तिके अन्तर्वोधकी विभिन्न ध्वनियोंमें समा- 
नता नहीं मिल पाती है। जब वह समान परिस्थितियोंके विभिन्न कालोंके 
अपने अन्तबोंधकोी समझनेका प्रयास करता है तो उसे उसमें संगति नहीं 
मिलती है। दो समान योग्यतावाले नैतिक प्राणियोंके अन्तबोंधमें भी विरोध 
दीखता है | जिस करमंकी एक सराहना करता है उसे दूसरा हेय कह देता 
है। ये विरोध, ये असंगतियाँ तथा असमानताएँ यह बतल्यती हैं कि प्रत्येक 
व्यक्तिमं जो नैतिक निर्णयकी वेयक्तिक एवं विशिष्ट शक्ति मिलती है उसे 
हम प्रामाणिक नहीं कह सकते हैं। उनका अन्तबोंध अधिकतर वेयक्तिक 
सीमाओं, संकीर्ण स्वार्थों तथा पूर्वग्रहँसे दूषित हो जाता है। जिसे हम 
सहजबोध एवं अन्तर्बाध कहते हैं वह वास्तवमें व्यक्तिका अपना स्वार्थ, 
परम्परा गत विचार अथवा अन्धविश्वास हो सकता है। अन्तबाधको प्रामा- 
णिकता देनेके लिए ओर सन्देहसे मुक्त करनेके लिए सामान्य नियमोंका 
आश्रय लेना उचित है तथा सुव्यवस्थित चिन्तन द्वारा सर्वमान्य परिणामों- 
पर पहुँचना अनिवार्य है। अन्तर्बोधके नामपर किसी भी व्यक्तिके नैतिक 
बोधको खीकार करना अनुचित है। ऐसे अन्तर्बोधको महत्व देना उस 
वैयक्तिक चेतनाको महत्व देना है जो व्यक्तिकी औचित्यकी धारणा अथवा 
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बैयक्तिक सदाचारके मानदण्डके अनुरूप कर्मको उचित और प्रतिकूल 
कर्मको अनुचित कहती है। इसके आधारपर हम कह सकते हैं कि यदि 
व्यक्तिकी ओचित्यकी धारणा श्रान्तिपूर्ण है तो उसके अन्तबोधके निर्णय भी 
आ्रान्तिपूर्ण होंगे अथवा उसका अन्तर्बोध गधे और सुकरात, साधु और 
असाधु, चोर ओर सन्त दोनोंमेंसे किसीका भी हो सकता है । अधिकांश 
व्यक्ति वैयक्तिक परिधियोंसे घिरे होते हैं। उनके निर्णय पूर्वग्रहोंसे युक्त 
तथा उपयोगिताकी घारणासे रंजित होते हैं। उनके आचरणका मानदण्ड 
वैयक्तिक, आत्मगत ओर संकीर्ण होता है । उनका चिन्तन उस निष्पक्षता, 
तटस्थता, एकरूपता ओर व्यापकताकों नहीं अपना पाता जो उन्हें वस्तुगत 
तथा सार्वभीम मानदण्डका दिद्॒र्शन करा सके । यही कारण है कि अनेक 
व्यक्ति अन्तर्बोघके प्रति सचेत होनेपर मी अपने त्रुटिपूर्ण सदाचारके मान- 
दण्डके कारण अनेतिक आचरणको दृढ़तापूर्वक अपना लेते हैं | वास्तवमें 
ऐसे ही व्यक्ति उनन्‍्मत आचरण करते हैं। सहजज्ञानवादकी पग्रणालियोंने 
इस दोषसे अन्तबोधकों मुक्त करनेका प्रयास किया। उन्होंने अन्तर्बोधकि 
सार्वभीम रूपको समझानेका प्रयास किया | 
““पसंहजज्ञानवादके अनुसार अन्तरबोंध ही नैतिक शक्ति है। वह कर्मोके 
ओऔचित्य-अनो चित्यका प्रत्यक्ष ज्ञान देती है | जैसा कि प्रारम्भमं कह चुके 
हैं, सहजज्ञानवादके अनुसार कुछ वस्तुएँ अपने-आपमें 


680 पक शुभ हैं ओर कछ अशुभ | व्यक्तिके चाहनेपर न तो 
अजुसार अन्तबोंघ- > +  अ 
कद उनका मूल्य बढ़ता है ओर न, न. चाहनेपर, घटता 


ही है.। वस्तुओंके आशभ्यन्तरिक गुणका ज्ञान व्यक्ति- 
को अन्तबोध द्वारा मिलता है। सहजज्ञानवाद यह भी मानता है कि अन्त 
बोध एवं नैतिक निर्णयकी शक्ति प्रत्येक व्यक्तिमें सदैव वर्तमान रहती है। 
अतः वह समस्त सरल-जटिल परिस्थितियोंमें यह बतला सकती है कि 
व्यक्तिको क्या करना चाहिये। वह सदेव व्यक्तिके कर्मके स्वरूपकों निर्धारित 
कर सकती है ओर तत्काल आदेश दे सकती है कि यह करो ओर यह न 
करो | उसके आदेश तात्कालिक होनेके साथ ही अद्वितीय भी हैं; तर्क अथवा 


४१४ नीतिशा सत्र 
युक्ति द्वारा उसके निर्णयोंको प्रमाणित नहीं किया जा सकता | उसके निर्णय 
परम हैं; जो उचित है वह सदैव ही उचित रहेगा और जो अनुचित है वह 
सदैव अनुचित रहेगा। उसके निर्णय निरपेक्ष हैं; उन्हें किसी अन्य निर्णयकरे 
आधारपर अथवा किसी अन्य वस्तुके सम्बन्ध सिद्ध नहीं कर सकते | 
उसके आदेश अपनी विशिष्टता रखते हें; सत्यता, पराक्रम तथा आत्म-संयम- 
का वह बिना कोई कारण दिये हुए अनुमोदन करता है। संक्षेपमें अन्तबोंध- 
के निर्णय प्रत्यक्ष, अद्वितीय, निरपेक्ष, अविश्छेषणीय ओर सहज होते हैं | 

अन्तरबोधकोी एक सर्वृ॑सामान्य शक्तिके रूपमें माननेके साथ ही सहज- 
ज्ञानवादी यह मानते हैं कि वह सब व्यक्तियोंमें समान रूपसे विकसित 
नहीं है। किन्तु इसका अथ यह नहीं है कि उसका कम विकसित रूप कम 
महत्व रखता है | सदाचारकों अपनानेके लिए अन्तबॉघका निर्णय ही एक- 
मात्र निर्णय है। यह अवश्य है कि सुशिक्षित, चरित्रवान्‌ तथा बौद्धिक 
रूपसे विकसित व्यक्तिके निणय कम शिक्षित तथा विवेकहीन व्यक्तित्वकै 
निर्णसे अधिक मान्य और विश्वसनीय होते हैं| इस भेदको स्वीकार 
करनेके साथ ही वे यह मानते हैं कि दोनोंके ही निर्णय परम और निरपेक्ष 
हैं | अन्तबोधके निर्णयोंके उक्त स्वरूपोंका यह अर्थ नहीं है कि वे बोधगम्य 

ही हैं| अंकगणितके स्वयंसिद्ध मूलसूत्रोंकी तरह अन्तबोंधके निर्णयोंका 

ज्ञान बुद्धिाह्म ओर सहज है। साथ ही यह सच है कि उन निर्णयोंको 
शब्दों अथवा तक द्वारा सिद्ध नहीं किया जा सकता एवं बोद्धिक प्रमाण 
नहीं दिया जा सकता ओर न सामान्यबोधकी दुह्दाई देकर ही सिद्ध किया 
जा सकता है। वह सामान्यबोधके भी ऊपर है। उसके विरुद्ध किसी 
प्रकारका भी कथन सम्भव नहीं है | 

कुछ सहजज्ञानवादी अन्तर्बोधकों एक प्रकारकी छठी इन्द्रिय मानते 
हैं | जिस भाँति हम नेत्रेन्द्रियसे यह स्पष्ट और प्रत्यक्ष देख सकते हैं कि किसी 
वस्तुका रंग क्‍या है, उदाहरणार्थ, आँख बतला सकती है कि दृश्य वस्तु 
लाल है अथवा पीली, उसी भाँति इस छठी इन्द्रियसे नेतिक मान्यताओं- 
का प्रत्यक्ष ज्ञान प्राप्त हो सकता है। वह कर्मोके सदसत्‌का ज्ञान देती 
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है। पुनः जिस माँति नेत्रेन्ट्रिय जन्मजात एवं सहजात ओर सार्वभोमिक 
है उसी प्रकार नैतिक इन्द्रिय भी जन्मजात ओर सार्वभौमिक है। वह 
स्वतःजात ओर नैसर्गिक है। अन्तबोघ सार्वभोमिक एवं सार्वजनीन है । 
वह सब व्यक्तियोंमें है। अन्तर्बाधकों सार्भोमिक कहनेके साथ ही सहज- 
ज्ञानवादियोंने कुछ अपवाद स्वीकार किये हैं। उनका कहना है कि ये 
अथवाद अन्तर्वोधकी सार्वमभोमिकताका निराकरण नहीं कर सकते हैं | 
समान रूपसे नेत्रेन्द्रिय होनेपर भी कुछ छोग रंग-अन्ध होते हैं। उसी 
प्रकार कुछ व्यक्तियोंका अन्तर्बोध आान्तिपूर्ण होता है। रंगान्धता यह 
सिद्ध नहीं करती है कि जनसामान्यको नेत्रों द्वारा रंगकी पहिचान नहीं 
हो सकती ओर कुछ लोगोंका श्रान्तिपूर्ण अन्तर्बोध यह सिद्ध नहीं करता 
कि छोगोंमें सहजश्ञानकी शक्ति नहीं है| ऐसी स्थितिमें अन्तर्बोधको शिक्षित 
ओर मार्जित किया जा सकता है | क्‍ 

अन्तबोध सदसतकोी पहिचाननेकी वह शक्ति है जो तत्काल -बतल 
देती है कि वांझनीय ओर उचित क्या है, अपने-आपमें शुभ क्‍या है ! 
जिस भाँति घाणेन्द्रियके लिए यह नहीं कह सकते कि जिस गन्धकों वह 
बुरा कहती है वह गन्ध क्यों बुरी है उसी भाँति अन्तर्बोध किसी कर्मको 
शुभ या वांछनीय क्‍यों कहता है, यह नहीं कहा जा सकता | अन्तर्बोधकी 
पक्ष अथवा विपक्षमें कोई बौद्धिक प्रमाण नहीं दे सकते हैं। अन्तर्बोधका 
निर्णय सब काछों, सब देशों ओर सब अवस्थाओंमें समान रूपसे सत्य 
है। अतः अन्तर्बोध द्वारा व्यक्ति प्रत्येक परिस्थितिमें अपने कर्त्तव्यको निर्धा 
रित कर सकता है। उसे उसी कत्तव्य ओर नियमको स्वीकार करना 
चाहिये जिसे कि अन्तर्बोधका पूर्ण समथन प्राप्त हो। अन्तर्बोध ही 
नेतिकताका मानदण्ड ओर प्रमाण है | 

सहजज्ञानवादका सिद्धान्त कहाँतक नेतिकताके मानदण्डकों दे सका 
है, कमोके ओचित्यकों निर्धारित करनेके लिए कितनी सम्यक तुल्य दे 
सका है, यह सहजज्ञानवादकी विभिन्न सिद्धान्तोंका अध्ययन ही बतार्यगा | 





अध्याय #ट/ 
सहनज्ञानबाद (पररिंशेंष) 


सहजज्ञानवादकी शाखाएँ 
सहजजशानवादकी विभिन्‍न रूप मिलते हैँं। अपने प्रचलित रूपमें यह 
सामान्यबोधकी नेतिकता है। सामान्यवोधकी नैतिकता, जेसा कि हम 
दार्शनिक और. “रे प्रचदित र्थकी चर्चा करते हुए कह लुके 
ररियात गाल हैं, जनसाधारणकी इस विश्वासकों व्यक्त करती है कि 
>> प्रत्येक व्यक्तिमं कर्मोके सदसतकों समझनेकी एक 
अद्वितीय शक्ति है | जहांतक सन्नहवीं ओर अठारहवीं शताब्दीकी सहज 
शानवादकी प्रणालियोका ग्रश्न है उनका प्रतिनिधित्व करनेवाले नीतिशोंका 
अध्ययन हम प्रस्तुत अध्यायमे करेंगे। ये प्रणाल्याँ आधुनिक नैतिक 
विचारधाराकी उपज हैं | हॉब्सके नेतिक सापेक्षवाद और ह्यूमके सन्देहवाद 
अथवा नेतिक सापेक्षवादके विरुद्ध इन प्रणालियोंने विद्रोह किया | हॉब्सके 
आल्यचक दार्शनिक सहजज्ञानवादक अन्तर्गत आते हैं और ह्यूमके रूढ़ि 
वादी सहजज्ञानवादके अन्तर्गत | काल्क्रमकी दृष्टिसे दार्शनिक सहजजान- 
वादी प्रारम्भके हैं और रुढ़िवादी बादके हैं। दार्शनिक सहजज्ञानवादने 
नेतिक सहजज्ञानके अन्तर्तध्यकी दार्शनिक व्याख्या करनेका प्रयास किया 
ओर अदा्शनिक एवं रूढ़िवादी सहजज्ञानवादने सामान्यबोधकी ने तिकताकी 
परिभाषा दी एवं उसे क्रमबद्ध किया | दार्शनिक सहजज्ञानवादके अन्तर्गत 
आम्बरुदैंड, हेनरी मूर, कुडवर्थ, क्लर्क और, उल्ेस्टन आते हैं। वे बौद्धिक 
सम्प्रदायके हैं। उन्होंने मानव-स्वभावके सामाजिक और बौद्धिक पक्षको 
समझाया। उनका कहना है कि अन्त्त्रोंघ ओर बुद्धि समानधर्मी हैं। अन्तबोंध 
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भूल नहीं कर. सकता और सहज रूपसे नैतिकताके प्राथमिक सिद्धान्तोंको 
समझा सकता है। नैतिक नियम शाइवत, नित्य और स्वतःसिद्ध हैं | 
दार्शनिक सहजशानवादका विकास नैतिक बोध (0॥[०॥9 $०॥७८) के 
नामसे हुआ ओर इस शाखामें शैफ्ट्सबरी, हचिसन और मार्टिन्यू आते. 
हैं। उन लोगोंके अनुसार अन्तर्बोध इन्द्रियजन्य है तथा नैतिक निर्णय 
प्रत्यक्ष और सहज होते हैं | मार्टिन्यू ने अन्तर्बोधकों मैतिक इन्द्रियके रूपसें 
समझाया है तथा शैफ्ट्सबरी ओर हचिसनने अपने सोन्‍्दर्यबोधवादके 
आधारपर कहा कि नेतिकज्ञान नैतिक बोधसे होता है। उचित ओर अनु- 
चितके भेदका सहजबोध सोन्‍्दर्यबोधकी भाँति होता है। इसको हम बुद्धि 
द्वारा समझा सकते हैं । रीड ओर उसके अनुयायी रूढ़िवादी सहजज्ञान- 
वादके प्रवर्तक हैं| उन्होंने सामान्यबोधके नामपर ह्यूमके सापेक्षबादका 
खण्डन किया । 

पूर्वकालीन और उत्तरकालीन दोनों प्रकारके सहजज्ञानवादियोंमें जो 
अन्तर दीखता है वह बाह्य ओर स्थूछ है। वास्तवमें इनके मूलगत विच्ारोंमें 
से मो समानता है। नेतिक विचारोंको सापेक्ष और अस्वा- 
दोनोंस मोलिक | 3 
भाविक एवं प्रत्युपन्न माननेवालोंके विपरीत ये 
दोनों ही समान रूपसे यह्द मानते हैं कि नैतिक निर्णयके 
मूलमें कुछ ख्वृतःसिद्ध तत्व हैं। शुम-अशुभ, उचित-अनुचित, सदूगुण- 
अवगुण आदिका भेद नैसर्गिक है। अनुप्यमें इस भेदकों समझनेकी 
नैतिक शक्ति है | उसे सदैव अपनी इस शक्ति एवं आमन्तरिक प्रकाशके 
अनुसार कर्म करना चाहिये क्योंकि इसके द्वारा वह कर्मके आशभ्यन्तरिक 
'गुणका सहजज्ञान प्रात्त कर सकता है। कर्म अपने आन्तरिक गुणक्रे 
'कारण ही उचित अथवा अनुचित है, न कि अपने फरू--सुख और 
दुःख--के कारण। नेतिक शक्ति ही कर्मों सदसतका एकमात्र 
'मानदण्ड है | ु 
दार्शनिक और रूढ़िवादी सहजज्ञानवादके अतिरिक्त सहजज्ञानवादका 
'एक तीसरा रूप भी मिलता है | इस रूपको पूर्णतावादियोंने अपनाया है | 
२७ 


एकता हे 


४१८ नीतिशास्त्र 


पूर्णतावादियोंने सहजज्ञानवादकी विभिन्न शाखाओंकी 
कमियोंको दूर करते हुए उसके एक स्वस्थ रूपको सम्मुख 
रखा है। वह रूप क्‍या है ! उन्होंने किस नैतिक मान- 
दण्डको हमारे सम्मुख रखा ?**'इन जिजशासाओंका समाधान सहज- 
जशनवादकी आलोचनामें मिलेगा । 

सहजज्ञानवादने हॉब्सकी आलोचनाके फल्स्वरूप एक विशिष्ट सिद्धान्त 
के रूपमें अपना आधिपत्य प्राप्त किया $ हॉब्सके आलोचकोंके रूपमें अनेक 
आलोचक एवं सहजज्ञानवादके अनुयायी मिलते हैं। 


पृर्णतावादी 
सहजज्ञानवाद 


सहजज्ञानवाद : हि ही 
है रा ३ ' वास्तवमें आधुनिक अंग्रेजी सहजज्ञानवादकी प्रणा- 
हाब्सकी आलो-' « .. शऔं थी बल हे 
कहर लिया (१७ वीं ओर १८ वीं शताब्दी) वे प्रणालियाँ 
चनाके रू 


हैं जिन्होंने हॉब्सके सिद्धान्तकों अवास्तविक ओर 
अप्रामाणिक सिद्ध करना ही अपना ध्येय माना । हॉब्सने अपने राजनीतिक 
सिद्धान्त ओर नैतिक दर्शन द्वारा दो बातें सम्मुख रखी थीं: (१) उसने 
यह समझानेका प्रयास किया कि मनुष्य स्वार्थी है। समाज व्यक्तियोंका 
संघटनमात्र है। अतः वैयक्तिक झुम सामाजिक शुभसे पूर्णतः भिन्न है । 
(२) आवध्यकताओँने ही खार्थी मनुष्यों सामाजिक समझौता करनेके 
लिए बाध्य किया । इस समझोतेके कारण ही उसने विभिन्न नियन्त्रणों 
और मान्यताओंकों अपनाया | सामाजिक समझोता ही नेतिकताका जनक 
है अथवा उचित-अनुचितकी धारणाएँ सापेक्ष हैं, निरपेक्ष नहीं । 

हॉब्सकी आलोचनाके रूपमें सहजशानवादका अत्यधिक विस्तार हुआ। 
हॉब्सने शान्तिपूर्वक्ष जीवनयापनकी लिए. सामाजिक नियमों एवं सामान्य 
नेंतिक बोधके नियमोंको स्वीकार किया | इस अर्थमें 
उसका जड़वाद और स्वार्थवाद नैतिक दृष्टिसे ध्वंसा- 
त्मक न होनेपर भी करत्त॑व्यके नेतिक मूल्यको खोखला 
कर देता है। उसके विशुद्ध स्वार्थवादकी प्रतिक्रियाके रूपमें ही सहजज्ञान- 
वादकी प्रणाव्यिंका तौता बँर्धा। सत्रहवीं शताव्दीमें कम्बर्लेण्ट और 
कैम्ब्रिजके फ्रेटोनिस्ट्सने मनुष्यके बोड्धिक ओर सामाजिक स्वभावकों समझाते 


दो रूप; बोद्धिक, 
नेतिक बोध 
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हुए हॉब्सका तीव्र विरोध किया | इस विरोधके परिणामस्वरूप सहजज्ञान- 
वादकी दो स्पष्ट शाखाएँ सम्मुख आयीं : बौद्धिक सहजज्ञानवाद ओर नेतिक 
बोधवाद | बोद्धिक सहजज्ञानवादियाँ--विशेषकर कडवर्थ, कलाक, देनरी 
मूर, वुलस्टन आदि--ने यह समझानेका प्रयास किया कि नेतिक सत्य 
बुद्धिताह्म है। नेतिक प्रत्यय व्यक्ति, सम्राद अथवा भगवानके संकल्पपर 
निर्भर नहीं हैं। नेतिक नियमोंके शाश्वत और नित्यरूप एवं निरपेक्ष 
अस्तिखकों समझानेके लिए कडवर्थ ओर क्लाक॑ने यह कहा कि भगवान्‌ 
भी नेतिक प्रत्ययोंके रूपको नहीं बदल सकते | उनका अस्तित्व स्वतन्त्र 
ओर नियपेक्ष है । ऐसी शाश्वत मान्यताएँ ही नेतिक श्रेयकी निर्धारित 
करती हैं | अठारहवीं शताब्दीके अत्यधिक ख्यातिप्राप्त विचारक, बय्ल्रने 
इसी विचारधाराकों यह कहकर मान्यता दी कि नैतिक सत्यका हमें अन्त- 
बोध द्वारा ज्ञान प्रात) होता है जो एक प्रकारका बोद्धिक सहजज्ञान है। 
अन्तबोध नैतिक सिद्धान्तोंफी सहज रूपसे समझ सकता है ओर उनका 
प्रयोग विशिष्ट कर्मोंके ओचत्य-अनोंचित्यका मूल्यांकन करनेके लिए करता 
है। इस प्रकारके नेतिक निर्णय आनुषंगिक होते हैं। अन्तर्बोधके ऐसे 
स्वरूपको रेशडल यह कह कर समझाता है, “अन्तर्बोध न्यायका शास्ता है 
जिसके नियम विशिष्ट परिस्थितियोंमें उसी प्रकार बोद्धिक प्रणाली द्वारा 
प्रयुक्त होते हैं जिस प्रकार न्यायाधीश द्वारा विधानसभाके नियमोंका 
प्रयोग होता है |” 

नेतिक बोधवादियोंने बुद्धिबादी सहजज्ञानवादियोंकी आलोचना की 
ओर नैतिक बोध (०७ 5००४८) को महत्व देकर समझाया कि यह 
मानना अनुचित है कि अमूर्त ओर नियमनिष्ठ बुद्धि हमारे कर्मोकों प्रभा- 
वित कर सकती है । इस सिद्धान्तका प्रतिनिधित्व करनेवाले विचारकों-- 
शेफ्ट्सबरी ओर हचिसनने बुद्धिवादियोंके साथ यह स्वीकार किया कि 
नेतिक नियम परम ओर सार्वभोम हैं अथवा नैतिक विभक्तियाँ वस्तुगत 
हैं | इनका ज्ञान नेतिक बोध द्वारा प्राप्त हौता है। यहाँपर बुद्धिबादियोंकी 
विपरीत नैतिक बोधवादी यह समझाते हैं कि अन्तर्बोध नियमनिष्ठ बुद्धि नहीं 
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है, वह इन्द्रिय अथवा भावनो भी है| नैतिक बोध कर्मोंके नैतिक गुणोंसे 
उसी भाँति प्रभावित होता है जिस भाँति सोन्दर्यका बोध वस्तुओंके 
सौन्दर्यसे | इन लोगोौंने हॉब्सके परम स्वार्थवादको अपनी आलोचनाका 
मुख्य लक्ष्य माना ओर यह समझाया कि समाज स्वभावतः आवयविक 
समग्रता (0:8477० ७॥०८) है | व्यक्ति ओर समाजका सम्बन्ध बाह्य 
अथवा मानव-निर्भित समझोतेपर निर्मर नहीं है। व्यक्तिका शुभ सामा- 
जिक शुभसे पूर्णतः भिन्‍न नहीं है। ऐसी अनेक प्रेरणाएँ हैं जिनके कारण 
व्यक्ति प्रत्यक्ष अथवा अप्रत्यक्ष रूपसे दूसरोंके सुखको स्वेच्छासे खोजता है । 
शैफ्ट्सबरी ओर उसके अनुयायियोंने आत्मप्रेम एवं सुख और सदगुण 
एवं सामाजिक आचरणके विरोधके प्रश्नकको उठाया। शैफ्ट्सबरीका कहना 
है कि इस जीवनमें उनमें पूर्ण ऐक्य मिलता है और उसके अनुयायियोंका 
कहना है कि परलोकमें वर्तमान जीवनका यह विरोध मिट जायगां | इन 
लोगोंने मनुष्यकी सामाजिक ग्रद्ृत्तियोँकी ओर ध्यान आकर्षित करते हुए 
समझाया कि सामाजिक आचरणका सिद्धान्त केवछल उस अमूर्त बुद्धिका 
सिद्धान्त नहीं है जो प्रायः स्वाभाविक आत्म-प्रेमके विरोधके रूपमें खड़ी 
होती है | मनुष्यके चिन्तनशील आत्मभाव ओर उसकी सामाजिक भाव- 

नाओंकी स्वाभाविकतामें सामान्य संगति है | 
ह्यूमके नेतिक सापेक्षवाद या समन्देहवादके विरुद्ध स्कॉोंच शाखाने 
अपनी आवाज उठायी | अठारहवीं शताब्दीमें रिचर्ड प्राइस और टोमस 
रीडकी विचारधघारामें त्रिग्श नैतिक सहजज्ञानवादने 
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पक डे अपने विशिष्ट रूपको प्राप्त किया। अठारहवीं शताब्दी 
हामकी आलो- 4 सी 2 हे ९ 
5. पे आर उनन्‍नीसवीं शताब्दीके प्रारम्भ रीड ओर उसके 
चनाके रू 


अनुयायियोंने ह्यूमके सन्देहवादकी सामान्यबोधके 
नामपर कटठु आलोचना की | उन्होंने समझाया कि दर्शन उन वस्तुओँका 
निराकरण नहीं कर सकता जिसे मानव-जातिकी सार्वजनीन चेतना स्वीकार 
करती है | छाॉक और बक॑लेकी अनुभववादी ओर संवेदनात्मक प्रवृत्तियों- 
'को उनके तार्किक परिणामपर पहुँचाकर ह्यूम यह कहता है कि हम 
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सार्वभौम ओर निश्चित श्ञान प्राप्त नहीं कर सकते | उसी आधारपर वह 
सिद्ध करता है कि नेतिक नियम सार्वभोम ओर निश्चित नहीं हैं। वह 
यह स्वीकार करता है कि मनुष्य अपने आचरण ओर चरित्रपर नैतिक 
निर्णय देता है | प्रशन यह उठता है कि यदि हमारा ज्ञान सम्भाव्य है तो 
हम आचरणपर निर्णय केसे देते हैं? आचरणके आओवित्य-अनोचित्यको 
निर्धारित करनेके लिए किस मानदण्डकी स्वीकार करते हैं? ह्यम कहता 
है कि अनुभव हमें यह बतव्यता है कि मनुष्य उन गुणोंको-जैसे विनम्नता, 
परोपका रिता, मित्रता आदि--सद्शुण मानता है जिनकी कि सामाजिक 
उपयोगिता है | अतः ह्यूम हॉब्सकी भाँति समस्त प्रेरणाओंके मूलमें आत्म- 
स्वार्थकों ही नहीं देखता वरन्‌ सामान्य उपयोगिता और सहानुभूतिके 
आधारपर मनुष्यके सामाजिक आचरणको समझानेका प्रयास करता 
है। मनुष्यमें दूसरोंके सुखसे प्रभावित होनेकी क्षमता है। यहाँपर 
सामाजिक उपयोगिताके बदले सहानुभूतिकों महत्व देते हुए वह कहता 
है कि सहानुभूतिके कारण मनुष्य कर्मोके सामाजिक परिणाम एवं. 
सामाजिक उपयोगिताको चिन्ता नहीं करता । वह सहानुभू तिकी स्थितिमें 
उन कर्मोका अनुमोदन करता है जो सामाजिक परिणाम के अतिरिक्त. 
दूसरोंके लिए उपयोगी हैं ओर साथ ही वह उन कर्मोंका भी अनुमोदन 
करता है जो स्वयं उसके अथवा दूसरोंके लिए आनन्दकर अथवा प्रीतिकर 
हैं। अपने उपर्युक्त सिद्धान्तके कारण ह्यूम हॉब्सकी आलोचना करता है 
ओर उसके विरुद्ध सदगुणकी यह परिभाषा देता है ; सदगुण उस 
मानसिक क्रिया या गुणको कहते हैं जो दर्शकर्में अनुमोदनका सुखकर भाव 
उत्नन्न करता है | सदगुणका सार उस भावनापर निर्भर है जो प्रत्यक्ष रूपसे 
देखनेवाले मानसमें प्रकट होती है | सद्गुणकी ऐसी परिभाषा नैतिक मान्य- 
ताओंकी वस्तुगत प्रामाणिकताका नाश कर देती है। नैतिक निर्णयकों 
किसी भी व्यक्तिविशेषके मानसके भावोंके रूपमें समझाकर हयम उनकी सापेक्ष 
ओर व्यक्तिगत रूपको स्वीकार कर लेता है। उसके अनुसार सदूगुण और 
दुर्गुण वस्तुओंके सारभूत गुण होनेके बदले वे धारणाएँ हैं जो मानसमें हैं 
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ह्यमका नैतिक सापेक्षवाद, जिसके विरुद्ध सामान्यत्रोधकी नैतिकताके 
आधारपर रीड ओर उसके अनुयायियोंने अपनी आवाज उठायी, वासतवमे 
उस विचारधाराका परम उत्कर्ष है जिसे शेफ्ट्सबरी ओर हच्िसनमे 
जन्म दिया । नेतिक बोधकों नृन्दतिक बोधके समान कहकर इन दाश॑- 
निकोंने नेतिकताकों मनुष्यके लस स्वभावकी रूपमें समझाया जो नैतिक 
विभक्तियोंका श्रान्तिमुक्त ओर तात्कालिक बोध प्राप्त करती है। नैतिक 
बोध एक प्रकारका सोन्दर्यबोध है। इसके द्वारा क्रमोंके सोन्दर्य-असोन्दर्यका 
ज्ञान प्राम होता है। यदि हम नैतिक बोधको स्वीकार करलें तो प्रश्न यह 
उठता है कि इसका अन्तर्तथ्य क्या है ? हॉब्सने मनुष्यके सामाजिक आ- 
चरणको समझानेके लिए उसकी स्वाथमूलक प्रवृत्तियोंकी विस्तृत व्याख्या 
की। नेतिक बोधवादियोंने हॉब्सके स्वाथंमूलक सुखबादकी आलोचना 
'की और यह समझाया कि मनुष्यका स्वभाव सामाजिक है। शेफ्ट्सबरीके 
अनुसार आत्ममूलक ओर परार्थमूलक ग्रवृत्तियाँ समान रूपसे स्वाभाविक 
हैं तथा सदाचारके मूल्में हम इन दोनोंका संतुलित अस्तित्र पाते हैं। 
इसी भाँति हृचिसनने परोपकारको नेतिक बोधके अन्तत्थ्यके रूपमें देखा । 
नैतिक बोधवादियोंकी माँति हमने परोपकारके मूलमें मनुष्यका संवेदन- 
शील एवं सहानुभूतिमूलक स्वभाव देखा। ह्यूमकी ऐसी आत्ममूलक व्याख्या 
ओर मनोवैज्ञानिक सापेक्षवादकों रीड ओर उसके अनुयायिथरोंने स्वीकार 
करना उचित नहीं समझा | उनका कहना था कि कत्तंव्यकी ऐसी आत्म- 
मूलक व्याख्याकोी स्वीकार करना सामान्यबोधकी नैतिकताका उन्मूलन 
करना है। अतः स्कॉच विचारकोंने नेतिक सत्योंके वस्तुगत स्वरूप और 
'परम प्रामाणिकताकों समझाना अपना प्रमुख रू्य माना | उन्होंने यह 
समझाया कि नैतिक सत्य स्वतःसिद्ध और सहज हैं| वे कहते हैं कि अन्त- 
बोध भनुष्यका विशिष्ट नैतिक बोध नहीं है बल्कि यह बुद्धिका अपने नेतिक 
प्रयोगमें दूसरा पर्याय है। हमारे नैतिक नियम बुद्धिके, न कि भावनाके 
परम निर्णयोमें परिणित हो सकतें हैं | वे नेतिक नियमोंके सूक्ष्म अनुमवोके 
रूपमें प्रयोग हैं | स्कॉच दार्शनिकोंका ह्यूमको उत्तर यह है कि नैतिक बोध 
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किसी प्रकारके आचरणके प्रति विशिष्ट रुचिका नाम नहीं है बल्कि वह 
मानव-जातिकी नैतिक बुद्धि या उनके सामान्य नैतिक बोधका नाम है या 
वह उनके स्वयंसिद्ध नेतिक सिद्धान्तोँंका सामान्य बोध है। अतः उन्होंने 
यह समझाया कि सामान्य लोगोंके निर्णयोंमे स्वतःसिद्ध नेतिक सत्य अव्यक्त 
रूपसे वर्तमान हैं ओर दार्शनिक चिन्तन द्वारा हम इन्हें स्पष्ट ओर व्यक्त 
कर सकते हैं | 

रीड और उसके अनुयायियोंने ह्यूमके विरुद्ध अपने सिद्धान्तका प्रति- 
पादन किया। उन्होंने इस बातपर महल दिया कि उचित ओर अनुचितका 
हमें सहज प्रत्यक्ष होता है। नैतिक सिद्धान्तोंका अपना स्वतन्त्र वस्तुगत 
अस्तिख है । जिस प्रकार आँख भौतिक जगतके बारेसें बताती है उसी 
प्रकार नेतिक दृष्टि उचित-अनुचितकी मूलगत घारणाओंकों हमारे सम्मुख 
रखती है। रिचर्ड प्राइसने भी यह समझानेका प्रयास किया कि शुभ 
अशुभको धारणाएँ हमारे मानसके मात्र वे गुण नहीं हैं जो हमें कर्मा 
द्वारा प्राप्त होते हैं बल्कि वे कर्मोके वास्तविक या आमभ्यन्तरिक स्वभावके 
सूचक हैं ओर उनका ज्ञान हमें मानसकी तात्कालिक प्रत्यक्षकी शक्ति द्वारा 
प्राम होता है। उन्नीसवीं शताब्दीमें लिकिनें' यह समझाया कि नैतिक 
विचारोंमें जो विशेष परिवर्तन हुए हैं उन्हें हम उपयोगिताके आधारपर 
नहीं समझा सकते बल्कि उन सामाजिक संस्थाओं द्वारा जिनका कि नैतिक 
विचारोंपर क्षोभजनक प्रभाव पड़ा, यद्यपि वे धीरे-घीरे किन्तु निश्चित रूपसे 
विकसित हुए। इसी शताब्दीके अन्तिम दिनोंमें मार्टिन्यूने कर्म और 
ग्रेणाओंकी विस्तृत व्याख्या द्वारा समझाया कि सहजबोधकी सिद्धान्तोंका 
प्रयोग कर्मोंपर नहीं होता बल्कि प्रेरणाओंपर होता है और इसी काहूमें 
सिजविकने भी आंशिक रूपसे सुखवादी नीतिशाखत्रकों पुनः स्थापित 
करनेका प्रयत्न करते हुए कहा कि मानस खतःसिद्ध नेतिक सिद्धान्तका 

१. २३८।॥३7४ 72-0८. 

२. ४४. #. ह7. 4.८८८ए. 
है ]897765 १(०७7६४॥९६४. 
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ज्ञान प्रत्यक्ष रूपसे प्राप्त करता है ।' 

वास्तवमें सहजज्ञानवादियोंने एक समवेत आघात उन सिद्धातोंपर 
किया जिन्होंने नेतिक भान्यताओंँको सापेक्ष माना। इन आलोचकोंने कैवल 
हम या कैवल हॉब्सकी आलोचना नहीं की बढ्कि उन समस्त सिद्धान्तोंकी 
आलोचना की जो कर्मोका नेतिक मूल्य उनको उपयोगिता, परिणाम 
या व्यक्तिगत अनुभवर्के आधारपर आँकते हैं | 


आलोचना 


नैतिक चेतनाके विकासका अध्ययन करते समय हस देख चुके हैं 
कि जब व्यक्तिकी तकंबुद्धि जाग्रत हुई और वह बाह्य नियमोंकी त्रुटियोंके 
प्रति सचेत हुआ तब वह अपने आन्तरिक नियम एवं 


बिना ध्येयकी हे है ०० 
मानदण्डकी ओर मुड़ा । वह इस निष्कर्षपर पहुँचा कि 


चारणाक आन्त* ४. हि क 
5 22 बाह्य आदेशों एवं बाह्य कसोटीको हम आचरणकी मान- 
रिक नियम स्व है 
कक दण्डके रूपमें स्वीकार नहीं कर सकते हैं। वह चेतना 


आन्तरिक नियमकी विभिन्न रुूपोंकी जन्मदात्री बनी | 
अन्तयाभी, तग्स्थ दर्शक, वास्तविक आत्मा, दिव्य ध्वनि, अन्तर्बोध, सहज- 
बोध, नेतिक इन्द्रिय आदिको धारणाएँ आन्तरिक मानदण्डकों महल देती 
हैं। दार्शानक ओर अदाशनिक सहजज्ञानवाद इस मसान्यतापर आधारित 
है कि नैतिक नियम आन्तरिक हैं। निःसन्देह नेतिक चेतनाके आन्तरिक 
स्वरूपका शान उसके विकास और समृद्धिका सूचक है किन्तु जबतक यह 
ज्ञान ध्येयकी धारणापर आधारित नहीं होता तबतक यह त्रुट्सि मुक्त नहीं 
हो सकता । जिस दृष्टिकोणसे भी आन्तरिक नियमकों समझनेका प्रयासः 
करें वह ध्येयकी घारणाके बिना अपूर्ण ओर अग्राह्म हो जाता है | 

हॉब्स और ह्यूमके सिद्धान्तोंके परिणामस्वरूप आन्तरिक नियम एवं 
उचित-अनुचितके सहजज्ञानकों महत्व देनेवाले विचारक एक संघटित ओर 
१, 7-..0. 2!2-3. 
२. देखिये--भाग $ अध्याय <- 
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श्रृंखलाबद्ध रूपमें हमारे सम्मुख आये। ऐसे विचारकॉकोीं दो अर्थोर्मे 
समझा जा सकता है| एक ओर वे विचारक हैं जिन्होंने 
सहजज्ञानका व्यापक अर्थ किया है ओर दूसरी ओर 
वे, जिन्होंने संकीर्ण । व्यापक अर्थ वे विचारक 
सहजज्ञानवादी हैं जिन्होंने स्वतःसिद्ध नियर्मोकों महत्व 
दिया है, न कि शुमकी उस धारणाकों जिसके आधारपर नैतिक कर्मोंकों 
शुभके लिए साधन मानते हैं। अपने संकीर्ण अर्थमें यह वह सिद्धान्त है 
जो नैतिक निर्णयोंको प्रत्यक्षबोधके उस रूपमें परिणत कर देता है जो 
अविभाजनीय है। यह वह सहज विश्वास है जिसकी बोड्धिक व्याख्या 
असम्भव है | इस अर्थमें बोद्धिक सहजज्ञानवादी ओर कांट सहजज्ञानवादी 
नहीं है। कांयने नेतिक निर्णयोंके मूल्में व्यावहारिक बुद्धिको माना है, 
न कि प्रत्यक्षबोधकों | 

सहजज्ञानवादियोंने अन्तबोधकोी क्रिसी-न-किसी रूपमें स्वीकार किया 
है।अन्तबोध वह शक्ति है जो ओचित्य-अनोचित्य अथवा कर्त्तव्याकर्त्तव्य- 
का ज्ञान देती है ? क्‍या अन्तबोधका आदेश निष्पक्ष 
ओर विशुद्ध है। अन्तरबोंधक स्वरूपका विश्लेषण बतलाता 
है कि मूलगत स्वभाव, वंशानुगत गुण, परम्परागत 
विचार, रूढि-रीति, परिवार ओर परिवेशजन्य प्रभाव व्यक्तिकी नैतिक दृष्टिको 
सदेव आच्छादित किये रहते हैं। महानसे महान्‌ नेतिक व्यक्तित्व भी इन 
प्रभावोंसे युक्त होनेके कारण इनके प्रति अचेत है। श्रेष्ठ विचारक, सन्‍त ओर 
महात्माओंका मानस अपने समय ओर देशकीे विचारों तथा मान्यताओंको 
अनायास ही अपना लेता है। शुद्ध चिन्तन एवं सत्यकों समझनेके पहिले 
अपने मानसको पवित्र कर लो' कहनेवाले विचारक भी अपने कथनकों 
आत्मसात्‌ करनेमें सफल नहीं हो पाये हैं। सहजज्ञानवादके छगभग सभी 
प्रवर्तकोंने अपनी धार्मिक प्रवृत्तिके कारण ईसाई घर्मको अपना लिया और 
अपने नेतिक दर्शनमें इसीके आधारभूत* तत्वॉँको नेतिक तूलिकासे रंग 
दिया । यह निष्पक्ष चिन्तन द्वारा नैतिक दर्शनकों प्राप्त करना नहीं है 


सहजज्ञानवादके 
व्यापक और 
संकीर्ण अर्थ 


अन्तबॉधपर 
विश्वासोंका प्रभाव 
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बल्कि धर्मको नैतिक युक्तियों द्वारा पुष्ठ करना है। कुछ ऐसे भी सहज- 
ज्ञानवादी हैं जो गणित ओर पदार्थविज्ञानसे प्रभावित होकर उसीका 
रूपक देते हैं ओर यह मूल जाते हैं कि यथार्थविशान और आदर्शविधायक 
विज्ञानके विषय और क्षेत्रमें भिन्नत्रा है। कुछ सहजज्ञानवादियोँने नेतिक 
इन्द्रियको छठी इन्द्रियके रूपमें माना है। वे भूल जाते हैं कि इन्द्रियोंके 
द्वारा हमें बाह्य जगतका ज्ञान प्राप्त होता है किन्तु नेतिक ज्ञान आन्तरिक 
ज्ञान है। यदि अन्तबोध कर्त्तव्याकर्तव्यका निर्णायक है तो इसे इन्द्रिय नहीं 
कह सकते ओर न इसे धम या परम्पराओंके उद्घोषकर्के रूपमें स्वीकार 
कर सकते हैं । ईश्वरज्ञानने ओर धार्मिक विचारकोंने जिस अन्तबोधको 
दिव्य ध्वनिके रूपमें स्वीकार किया है वह व्यक्तिकी वास्तविक आत्माकी 
ध्वनि नहीं है किन्तु शासतरों, घामिक पुस्तकों अथवा अधिकारी व्यक्तियाँ- 
का दिया हुआ मत है। सामान्यबोधकी नेतिकताने जिस अन्तर्बोधकों 
स्वीकार किया है वह प्रचलित विचारों, परम्परागत मान्यताओं, विश्वासों 
और आस्थाओंका अन्तर्बोध है | यही कारण है कि अधिकांश व्यक्तियोंका 
अन्तर्बोध विषम परिस्थितियोंका सामना करते ही चुप हो जाता है। मनन- 
चिन्तन एवं तक॑-वितकके नामपर उनका सिर घूमने लगता है ओर वे 
सलाह-मशविरेके लिए. किसी अधिकारी व्यक्तिकी खोजमें भटकने लगते हैं 
होंब्स ओर ह्यूमके विरुद्ध सहजज्ञानवादियोंने नेतिकताके निरपेक्ष 
अस्तित्वकोी समझानेका प्रयास किया । अन्तर्तरधका निणय परम और निर- 
पेक्ष है। इसके आदेशका पालन करना अनिवार्य है। 


अन्तर्बोधिके अन्तबों का 
पक न्तबाॉधके एकाधिपत्यको समझानेके लिए यह सम- 
« झाना आवश्यक है कि यह सदसतका ज्ञान देनेके साथ 
भान्तिपृण | प्र कल जे ह 
कक मम ही कमंका गप्रेक भी है। दार्शनिक और अदाश निक 


सहजज्ञानवादियोंकी यह भारी पराजय है कि वे 
अन्तर्बोधके इस रूपकों नहीं समझा पाये । बुद्धिवादी सहजज्ञानथा दियोंका 
अन्तर्बोध भावनायुक्त नहीं है। वह कर्मका प्रेरक नहीं बन सकता है| 
ऐसे अन्तबोंध अथवा अमूर्त बुद्धिकी धारणा नैतिक दृश्टिसे विशेष महत्व 


सहजशानवाद (परिशेष) ४२७ 


नहीं रखती । बटलर अन्‍्तर्बोधकी स्पष्ट व्याख्या नहीं करता है। वह इसका 
इर्थक प्रयोग करके अपने पाठककों अनिश्चितावस्थामें रहने देता है। 
नेतिक बोधवादियोंने इसको तुलना ननन्‍्दतिक बोधसे करके अथवा इसे एक 
छठी इन्द्रिय मानकर भूछ की। यह कहना आपत्तिसे रहित नहीं है कि 
नेतिक ज्ञान नेजेन्द्रियके ज्ञानकी माँति तक॑-वितरकरहित प्रत्यक्ष ज्ञान है | 
ऐसे ज्ञानमें अधिक मतभेदको सम्भावना नहीं है किन्तु व्यक्तियोंके नैतिक 
जशञानमें पर्याप्त भिन्नता पायी जाती है। यदि यह मान लें कि असमानता 
ओर विरोध भिन्‍न स्तरोंके विकासका सूचक है तथा उचित शिक्षा द्वारा 
सबके अन्तबोधका विकास किया जा सकता है तो साथ ही यह भी मानना 
होगा कि अन्‍्तर्वोधका मानदण्ड उचित शिक्षा है। अन्तबोंधकों बुद्धिसे 
अगम्य नहीं माननेपर भी (इसका बौद्धिक स्पष्टीकरण सम्भव है) नैतिक 
बोधवादी इसके स्वरूपको नहीं समझा पाये। उन्होंने केवछ यह मानकर 
सन्तोष कर लिया कि प्रत्येक व्यक्तिमें नेतिक बोध या नैतिक रुचि है और 
विभिन्‍न देशों ओर कार्छोकी विभिन्‍न रुचियोंकों एक सार्वभौम मानदण्डके 
आधारपर समझानेका प्रयास नहीं किया | ऐसा सिद्धान्त नेतिक दर्शनकों 
मान्य नहीं है| वास्तवमें, नेतिक समस्या परम मानदण्डकी समस्या है। 
नैतिक बोधवादियोंके लिए यह आवश्यक था कि वे एक ऐसे व्यवस्थित 
सिद्धान्तको हमारे सम्मुख रखते जो व्यक्तियोंकी विभिन्न नैतिक रुचियाँ- 
पर प्रकाश डालता | हचिसन ओर शैफ्ट्सबरीने अनजाने ही इस आव- 
ब्यकताको समझा ओर मनुष्यके सामाजिक स्वभावके आधारपर रुचियोंको 
समझाया | उन्होंने यहाँतक मान लिया कि बिकसित रुचि उसीका 
अनुमोदन करती है जो सम्पूर्ण समाजके लिए. ल्यमप्रद है अथवा जो 
अधिकतम संख्याके लिए अधिकतम सुखका उत्पादन करता है। पर ऐसा 
कथन नेतिक आपत्तिसे मुक्त नहीं है। नेतिकता उस सिद्धान्तकों जानना 
चाहती है जिसका समान रूपसे सबपर प्रयोग किया जा सकता है, न कि 
केवल संस्कृत रुचिपर | हे ५ 

यह सभी स्वीकार करेंगे कि आचरणके ओचित्य-अनोचित्यपर निर्णय 
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देनेवाले अन्तबोधका सम्बन्ध मानव-जीवनके क्रियात्मक पक्षसे है | अन्तबोंध 
बुद्धि और वह शक्ति है जो सदसतके बोधके साथ ही कर्मकी 
५. प्रेरक भी बनती है | पर जैसा कि अभी देख चुके हैं, 
भादना दा दर. सहजज्ञानवादी इस सत्यको नहीं समझा पाये। वे 
अन्तर्बोधके उस स्वरूपकों समझनेमें असमर्थ रहे जो बुद्धि, भावना तथा 
व्यक्तिकी सम्पूर्ण आत्माकों अभिव्यक्ति देता है। बुद्धिवादी सहज ज्ञान- 
वादियोंका अन्तर्बोध भावनारहित होनेके कारण प्रेरणात्मक नहीं है और 
इस कारण व्यक्तिकी वास्तविक आत्मासे सम्बन्धित नहीं हो सकता । यदि 
अन्तबोध कैवल बुद्धिका सूचक है तो कर्ताको भावनाका सहज सहयोग 
ओर अनुमोदन अथवा असहयोग और असमर्थन प्राप्त नहीं हो सकता 
और उसे कर्म करनेमें कठिनाई अनुभव होगी। व्यावह्रिक जीवनमें 
अधिकतर देखा गया है कि यदि किसी कर्मको बुद्धिका अनुमोदन मिला 
हो और भावनाका न मिला हो, अथवा वह कर्म पश्चात्ताप और छणाकी 
भावनासे युक्त हो गया हो तो व्यक्तिको कठिनाईका सामना करना पड़ता 
है। यदि अन्तर्बोध केव् बुद्धि या भावनामात्र है तो इन दोनोंके 
ब चकी इन्द्रकी स्थिति केसे उपस्थित होती है! ओर इन दोनों विरोधी तत्वोंमें 
कोन-सा तत्व प्रधान है ! क्‍या मुख्य तत्वके अधिकारकों निर्धारित करनेके 
लिए. एक नये मानदण्डकी आवश्यकता नहीं है ? वह कोन-सा मानदण्ड है 
जो अन्तबोंधके दोनों तत्वों--बुद्धि ओर भावना--को तृप्त कर सकता है! 
सहजज्ञानवादियोंने जो अन्तर्बोधकों विभिन्‍न परिमाषाएँ दी हैं वे बत- 
लाती हैं कि अन्तर्बोधके दो अंग हैं : भावना और बुद्धि | कुछ सहजज्ञान- 
दे वादियोंका कहना है कि वह बोधगम्य शक्ति है। वह 
न्तर्बोधकी परि- तैतिक 
नेतिक ज्ञान है। उसके निर्णय कैवलर तथ्यात्मक या 
तार्किक नहीं होते बल्कि मृल्यपरक होते हैं । वह साक्षी, 
न्यायाधीश, नियमका निर्माता या शाखत्रकार है। उसका 
आदेश बुद्धिका आदेश है। अनुखित कर्म करनेवालेकोी वह अपराधी कहता 
है| अन्तबोधकी बौद्धिक व्याख्या करनेवालोंके विपरीत वे विचारक हैं जो 


भाषासें सुधार 
आवश्यक है 


| 
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उसके भावनात्मक स्वरूपको सम्मुख रखते हैं। स्थायी भाव, स्वाभाविक 
भावना, नेतिक इन्द्रिय आदिकी रूपमें अन्तर्बोधको समझनेवाले उसे भावना- 
मात्र मानते हैं। अन्तर्बोधके निर्णय हमारे निर्णय हैं। इसलिए तजनित 
ग्लानि और पश्चात्तापकी भावना अत्यन्त तीव्र और अस्य भावना है | 
किन्तु साथ ही वे विचारक अन्तबोधघकों निर्णायक भी मानते हैं ओर यह 
भूल जाते हैं कि भावना अपने आपमें गूँगी तथा निर्णय देनेमें असमर्थ है | 
अन्तबोधके अभिन्न तखोंमें भेद देखनेवाला सहजज्ञानवाद अमनोवैजश्ञानिक 
ओर असत्य तथ्यपर आधारित है। वह अपने-आपमें अपूर्ण है। अन्तर्बोष 
हमारी सम्पूर्ण आत्माका नाम है, न कि उसके विशिष्ट अज्ञका | सहजज्ञान- 
वादियोंके लिए यह आवश्यक है कि वे अन्तर्बोधकी परिमाषामें सुधार करें 
ओर उसके स्पष्ट स्वरूपको हमारे सम्मुख रखें। सहजशानवादियोंका अन्त- 
बाँध सम्पूर्ण आत्माका प्रतिनिधित्व नहीं करता । वह एक विशिष्ट शक्तिको 
भाँति है और उस पूर्ण आत्माका सूचक नहीं है जो अपने कर्मोपर निर्णय 
देती है ओर जिसके आदेश आत्म-आरोपित आदेश हैं | अन्तर्बोधको अनि- 
वंचनीय, अद्वितीय अथवा विशिष्ट शक्ति कहकर वे आलोचनाका आवाहन 
करते हैं | यदि वह अनिर्वचनीय शक्ति है तो वह हमारी आत्मा नहीं है । 
उसके आदेश बाह्य आदेश हैं | किन्तु नेतिकता उस नियमका स्वतन्त्रता- 
पूर्वक पालन करना है जिसे कि आत्म-प्रबुद्ध इकाई अपने स्वभावकी विभिन्न 
निम्न अज्ञोंपर आरोपित करती है। अन्तर्बोधकी आवाज वास्तविक आत्माकी 
आवाज है | उसके आदेश आन्तब्िक एवं आत्म-आरोपित हैं | आन्तरिक 
होनेफे कारण वह आदेश “चाहिये का आदेश है, न कि आज्ञा या "करो का | 

सभी सहजज्ानवादी यह मानते हैं कि अन्तर्बोध सहज और अनुद्यूत 
है। उसके निर्णय सहज और उसके आदेश परम होते हैं | वह सर्बंसामान्य 
है ओर इसलिए जन्मजात ओर सार्वभौम है। वह 
आत्मसंयम, सत्यता और पराक्रमका समर्थन करता है 
ओर असंयम, असत्य तथा छलकी भर्त्सना करता है | 
उसके निणय प्रत्यक्ष, अद्वितीय, निरपेक्ष तथा परम 


अन्तर्बोधकी साथे- 
भोमिकता सन्देह- 
प्रद है 
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और सार्वभोम होते हैं। अतः जहाँतक उसके निर्णयों ओर आदेशौका 
प्रश्न है, जाति, राष्ट्र देश ओर काल्‍का भेद मिथ्या है। क्या अन्तबोंध नैतिक 
नियमकी परम मानदण्डको दे सकता है ? इस प्रश्नसे हमें भारी निगशा 
होती है क्योंकि विभिन्‍न देश-कालके नेतिक नियमोंका अध्ययन बतलाता 
है कि वे विरोधी आदेश देते हैँ | उनके विरोध और असंगतिसे धीर व्यक्ति 
भी किंकर्त्तव्यविमूढ़ हो जाता है। वास्तविक यह है कि उचित और अनु 
चितके सामान्यतः स्वीकृत सिद्धान्तोंके आधारपर ही अन्तर्बोध कुछ कर्मोंका 
तत्काल समर्थन और कुछका असमर्थन करता है। यदि अन्तर्बोच स्वीकृत 
सिद्धान्तोंका छद्यवेश है तो वह सार्वभोम केसे हो सकता है ? ऐसी स्थितिमे 
व्यक्तिके अन्तबोंधकों महत्व देना भूल है। किसी भी व्यक्तिविशेषका अन्त- 
बोध उसकी उस चेतनाको व्यक्त करता है जो कि उसीके उचितके मान- 
दण्डके अनुरूप कर्मको शुभ और प्रतिकूलको अशुभ कहती है। ऐसी 
स्थितिमें यदि व्यक्तिका मानदण्ड त्रुटिपूर्ण है तो उसका अन्तर्बोच भी बरुटि- 
पूर्ण होगा। अथवा व्यक्तिका अन्तर्बोध साधु ओर असाथु, दोनेंमिंसे किसीका 
भी हो सकता है। यह भी सम्भव है कि व्यक्ति अन्तर्बोधके नामपर अपने ही 
सामान्यबोधसे काम ले। ऐसी स्थितिमें अन्तरबोध आत्मगत, वयक्तिक और 
सापेक्ष है, वह सार्वमीम और सहज नहीं है। ऐसा अन्तर्बोध प्रचलित 
न्यताओं और परिवेशजन्य प्रभावके कारण रूढ़िवादी होता है ओर अपनी 
हठधर्मीके कारण विकास और उन्नतिरमं बाधक सिद्ध होता है। इन कठि- 
नाइयौंसे मुक्त होनेके लिए. यह आवश्यक हो जाता है कि हम उचित भे 
अनुचितके परम मानदण्डकी खोज करें तथा उसके स्वरूपकों निधारित 
करें| यह कहना पर्यास नहीं होगा कि नैतिक नियमोंके सापेक्ष ओर 
परिवर्तनशीछ होनेपर भी सब व्यक्ति कमसे कम एक स्वस्से उचित ओर 
अनुचितकों स्वीकार करते हैं। ऐसे सिद्धान्तको वह. विज्ञान स्वीकार नहीं 
कर सकता जिसका ध्येय आचरणकी नियमोपर प्रकाश डालना तथा उस 
ध्येयकों समझाना है जो मूर्तिमाव्‌ कल्याण है। उचित-अनुचितके मान- 
दण्डके अस्तित्वको स्वीकार करना और उसके स्वरूपको निर्धारित न कर 
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सकनेकी असमर्थताकों मानना नैतिक विज्ञानकी हार स्वीकार करना है | 
इस प्रकार अन्तर्बोध अपने उस अधिकारको छोड़ देता है जिसकी शक्तिसे 
वह शक्तिशाली 
सहजज्ञानवा दियोंने नेतिक सत्योंको सहज कहकर उनकी परम प्रामा- 
णिकताको सिद्ध करना चाहा किन्तु नेतिक सत्यकों स्वतःस्फुरित कहना 
ओर उसे विवेकसम्मत या प्रामाणिक सिद्ध करना, दो 
वकालत है? भिन्न बातें हैं। विकासवादके आधारपर यह समझाया 
सहजज्ञानवादु प तोई 
जा सकता कोई भी सिद्धान्त कैवल गोण रूपसे 
सहज है ओर वह भी व्यक्तिके लिए | आचरणके क्षेत्रमें विकासके सिद्धान्त- 
का निराकरण नहीं कर सकते | . उसमें निहित सत्यांश सहायक सिद्ध हो 
सकता है | इतिहास बतल्ाता है कि व्यक्ति ओर शइ्के चरित्रमें विकासके 
साथ परिवर्तन हुआ है। इस परिवर्ततकों एक ओर सामाजिक रीति-- 
रिवाजों एवं सामाजिक जीवनके रूपमें समझा जा सकता है ओर दसरी 
ओर वेयक्तिक विश्वासों तथा सहजात विचारोंके रूपमें। किसी भी देश 
ओर कालके व्यक्तिके लिए उसके युग ओर देशकी नैतिकता, यहाँ तक कि 
वे छोटे-छोये परिवर्तन जो वातावरणजन्य हैं, उसके मानसमें परम ओर 
अनिवार्य “बाध्यताके रूपमें” प्रकट होते हैं। जिस जाति ओर समाजमें वह 
पला है उसकी नैतिक चेतना उसमे केन्द्रित ओर घनी हो जाती है। वह 
अपनी जाति, राष्ट्र ओर युगका बालक है अतः बहुत-कुछ वह इनसे दाय- 
रूपमें ग्रहण कर लेता है। व्यक्तिके स्वभावका ऐसा विश्छेषण बतल्ाता है 
कि जिन नैतिक तत्वोंको हम निरपेक्ष, मौलिक और अनुद्भूत कहते हैं 
उनको दो दृष्टिसे समझा जा सकता है : आत्मगत ओर वस्तुगत। आत्म- 
गत रूपसे आचरणका वह नियम जो व्यक्तिके लिए स्वयंसिद्ध ओर सहजात 
है, जातिके उन अनुभवोंका सामान्यीकरण हो सकता है जिसे कि जातिने 
अपने आचरणको जीवनकी विविध परिस्थितियोंके साथ संयोजित करनेमें 
पाया हो । जब हम नेतिक सिद्धान्तोंके निरपेक्ष रूपका वस्तुगत रूपसे 
अध्ययन करते हैं तो हमें वे स्थायी नहीं दीखते, किन्तु उनमें अनबरत 
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परिवर्तन मिलता है। नेतिक चेतना परिवर्तित होती रहती है और इस 
परिवर्तनके मूल्में व्यक्ति और समाज दोनों ही हैं। व्यक्तिका आन्तरिक 
परिवतन समाजमें प्रतिबिम्बित होता है ओर समाजका व्यक्तिमें। अथवा 
हम कह सकते हैं कि नेतिक नियम सापेक्ष ओर परिवर्तनशीर हैं, सा्व- 
भौम ओर अनिवार्य नहीं हैं। यही नहीं, नेतिक सर्त्येका परिस्थिति और 
विकासके साथ परिवर्तन, संवर्धन ओर उन्नयन होना आवश्यक है अन्यथा 
वे जीवनकी आवश्यकताओंकी पूर्ति करनेमें असमर्थ हो जायँँगे। कर्ततव्योंका 
इन्द्र बतछाता है कि निरपेक्ष नियमकी धारणाकों बिना ध्येयकी धारणाके 
समझना सिथ्या है। नियमको कर्मके उस घ्येयके सन्दर्भ समझना चाहिये 
जिसके लिए वह साधन है और जिसके कारण ही वह नियम प्रभुत्व प्राप्त 
करता है | 

सहजज्ञानवादियोंके अनुसार अन्तर्बोधके निर्णय सार्वभोम ओर निरपेक्ष 
हैं। वे प्रत्येकपर समान रूपसे छागू हैं। जीवनकी विविधांगी समस्याएँ 
बतलाती हैं कि सहजज्ञानवादियोंका ऐसा कथन 
मान्य नहीं है। कोई भी नियम अथवा आदेश सब 
परिस्थितियोंमें समान रूपसे उचित नहीं हो सकता | 
परिस्थितिके अनुरूप आदेश परम ओर अनिवार्य होते हैं। “मुझे करना 
चाहिये से तुम्हें करना चाहिये, पर पहुँचना अनुचित है। मुझे करना 
चाहिये ओर (ुम्हें करना चाहिये ये दोनों ही कथन भिन्‍न परिस्थिति, 
भिन्‍न व्यक्तित्व एवं भिन्‍न कर्त्तव्यके सूचक हैं। प्रत्येक व्यक्तिका कर्तव्य 
परिस्थितिविशेषके सन्दर्भभ ही समझा जा सकता है । अतः अपना कत्तेव्य 
निर्धारित करते समय यह जानना आवश्यक है कि मेरे लिए इस परि- 
स्थितिमें क्‍या करना उचित है | आचरणके नियमकों सार्वभीम और स्थायी 
मानना श्रान्तिपूर्ण है। उसका व्यावह्रिक रूप सदैव परिवर्तनशीर ओर 
सापेक्ष रहेगा । नियमका स्थायित्व उसके ध्येयपर निर्भर है| जिस ध्येयकी 
लिए नियम उपयोगी है वह परम है | ध्येयकी धारणाको न समझ सकनेके 
कारण ही नैतिक आदेशों जो विरोध दीखता है उसे सहजशानवादी नहीं 


अन्ततंथ्यशूल्य 
अन्तर्बोध 


|] 
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समझा पाये | इसी कारण हम अन्तबोधकों नेतिक आचरणका निर्देशक 
ओऔर आधार माननेमें अपनेको असमर्थ पाते हैं। जब हम यह जाननेका 
प्रयास करते हैं कि अन्तबॉधका अन्तर्तथ्य क्या है तो हमें निराशा होती है | 
सहजज्ञानवादियोंने यह माना है कि मानव-जातिकी चेतनामें नेतिक सत्य 
वर्तमान है। कर्मोके ओचित्य-अनोचित्यकों समझनेकी शक्ति प्रत्येक व्यक्तिमें 
वर्तमान है यद्यपि वह सबमें समान रूपसे विकसित नहीं है। इस अर्थमें 
अन्तबोध किसी व्यक्ति विशेषका अन्तर्बोध नहीं है किन्तु सार्वभीम अन्तर्बोध 
है | इसको बुद्धि द्वारा समझा जा सकता है। ऐसा सिद्धान्त सामान्यबोध- 
का सिद्धान्त है ओर सामान्यबोधको मानकर हम कठिनाईमें पड़ जाते हैं | 
यदि हम यह मान लें कि अन्तर्बोध किसी व्यक्तिविशेषका नहीं है बल्कि 
'बह एक युगका या युगके लोगोंका है तो हम उसे सबमें समाने रूपसे नहीं 
पाते हैं | देश ओर कालकी भिन्‍नताके साथ अन्तर्बोधमें भिन्‍नता होना तो 
साधारण बात है, वह एक ही समय ओर स्थानमें भी भिन्‍न होता है| उसके 
आदेश अनिश्चित हैं। इस मभिन्‍नताका क्‍या कारण है! क्‍या इसके मूल्में 
मनुष्यकी स्वेच्छाचारी प्रवृत्ति है ? ध्येयकी धारणापर अन्तर्बोधके नियमको 
आधारित करते ही सब कुछ स्पष्ट हो जाता है। अन्तबोंध कोई अनिर्वचनीय 
अगम्य शक्ति नहीं है | उसके आदेशोंका स्पष्टीकरण और बौद्धिक विशले- 
'घण किया जा सकता है। उन्हें विधानकी एकतामें बाँधा जा सकता है। 
विरोध और असंगतियोंके मूलमें संगतिको देखा जा सकता है। जब हम 
'अन्तर्बोधके आदेशों और निर्णयोंकी ध्येयके सम्बन्ध व्याख्या करते हैं तब 
हमें मालूम हो जाता है कि कौन-सा सारहीन ओर कोन-सा सास्युक्त है। 
उसके आदेशोंका सम्बन्ध वास्तवमें मानव-कल्याणकी प्रामिके लिए विभिन्न 
'परिस्थितियोंमें कमंकी उपयोगितासे है। ऐसी स्थिति उसके आदेश अनि- 
र्चित ओर सन्दिग्ध होनेके बदले निश्चित, असन्दिग्ध और विश्वसनीय 
होते हैं| इस भाँति जब अन्तर्बोघके निर्णयोंके पीछे हम परम सत्य एवं परम 
आुभको समझने लगते हैं तो उसके आदेश उतने ही स्पष्ट और सुगम हो 
जाते हैं जितना कि यह कथन कि प्रत्येक कार्यका एक कारण अवश्य है 
२८ 
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या २+ २८७४ | 

नेतिक बोधवादियोंने नेतिक चेतनाके भावात्मक पक्षकों महत्व दिया 
ओर मनोवैज्ञानिक विश्लेषण द्वारा कत्तव्यको नेतिक रुचिके आधारपर 
समझाया | बूमने कर्त्तव्यके अनुभवात्मक एवं आत्मगत पक्षकों ही महत्व 
दिया और उसके वस्तुगत रूपसे बिसुख हों गया। स्कॉच शाखाने 
नैतिक सिद्धान्तोंके वस्तुमूलक ओर परम प्रामाणिक स्वरूपको समझानेका 
प्रयास किया । पर उनका यह प्रयास असफल रहा | उन्होंने किसी गूढु 
सिद्धान्तको नहीं दिया बल्कि सामान्यबोधकी नेतिकताका समर्थन किया | 
अन्तबोधको उन्होंने नेतिक व्यवहारमें लिप्त बुद्धि माना। उनके अनुसार 
अन्तर्बोध विशिष्ट रुचिका नाम नहीं है बल्कि वह मानव-जातिकी नेतिक 
बुद्धि है। यहॉपर वे व्यक्तियोंके सामान्यवोधके निर्णयोंकों स्वीकार कर लेते 
हैं ओर कहते हैं कि सामान्य व्यक्तियोंके नेतिक निर्णयोंमें नेतिक सिद्धान्त 
अव्यक्त रूपसे वर्तमान है। उनके रूपको बुद्धि द्वारा व्यक्त ओर स्पष्ट 
करना दर्शनका काम है। हम ऐसे रहज सत्योंकोी कैसे जान सकते हैं ! 
स्कॉच दार्थनिकोके सिद्ध करनेकी प्रणाली प्रत्यक्ष नहीं है। उनका कहना 
है कि नैतिक सत्य स्वयंसिद्ध हैं तथा थे सब प्रमाणोंके आधारभूत सत्य है । 
अतः वे स्वयं प्रमाणित नहीं किये ज्ञा सकते | ऐसे परम सत्योंकी अस्वी- 
कार करना, जिनकी कि प्रमाण अपेक्षा रखता है, उस परम सन्देहवादकों 
अपना लेना जो कि ह्यूमके सापेक्षयादका परिणाम है। किन्तु क्या ऐसा 
कहकर स्कॉोंच दार्शनिक दयूमके सापेक्षयादका खण्डन कर पाये ! क्या वे 
: नैतिक नियमोंके वस्तुगत स्वरूपकों स्थापना कर पाये ! यदि हो, तो वे 
अपने स्वत्वकी रक्षा कर पाये अन्यथा वे अपने ध्येयमें हार जाते हैं। ह्यूमने 
अनुभव ओर उपयोगिताके आधारपर उन नैतिक नियमोंके प्रकट बौद्धिक 
स्वरूपको समझाया जिसे कि सामान्यवोध परम मानता है। स्कॉच दार्श- 
निक ह्यूमके सिद्धान्तका खण्डन करनेके बदले सामान्यबोघकी नैतिकताका 
हठपूर्वक समर्थन करते हैं। सामान्यबोधकी पुनःस्थापना करना ब्युमके 
दर्शनकों सारहीन बतलाना नहीं है। यहाँपर यह मानना ही तक॑सम्मत 


बे. जम 
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होगा कि स्कॉच दाशंनिकोंकी सहंजज्ञानवादी प्रणाली रूढ़िवाद और 
हठवादसे युक्त है। वे सामान्यबोध या सामान्य अन्तबोंध ओर चिन्तनप्रधान 
ब॒ुद्धिोको एक ही मानकर यह दिखाना चाहते हैँ कि सामान्यबोधकी 
जो स्वयंसिद्ध मान्यताएँ हैं वही नेतिक ल्विन्तनकी भी स्वयंसिद्ध मान्यताएँ 
या परम सत्य है। अतः स्कॉच दार्शनिकोंकी जो एकमात्र देन है वह 
दार्शनिक नहीं है, बल्कि उन्होंने सामान्य नैतिक चेतनाके निर्णयोंकों ही 
बोद्धिक आवरण देना चाह्य | जनसाधारणकी भाँति उन्होंने सभी नैतिक 
नियमोंको परम मान लिया ओर इसलिए नियमोंके विरोधोंकों एकताके 
सूत्र नहीं बाघ पाये। सामान्यबोीध ध्येयकी घारणाके प्रति सचेत नहीं 
| यही कारण है कि वे नैतिक नियमोँके विधानकों नहीं समझ पाये | 
उस संगति ओर सामझ्स्यका स्पष्टीकरण नहीं कर सके जो नेतिक 
विज्ञानके लिए आवश्यक है | यह संगति तभी सम्भव हो सकती है जब कि 
विभिन्न नियमोंकों परम एकताके सिद्धान्त एवं परम ध्येय सन्दर्भ समझा 
जाय | सामान्यबोधके लिए जो स्वयंसिद्ध है वह नेतिक चिन्तनके लिए भी 
अनिवार्यतः स्वयंसिद्ध नहीं है | नेतिक विज्ञानके लिए यह आवश्यक है कि 
वह मानव-जीवनके लिए नेतिक जीवनकोी बोद्धिकता ओर अनिवार्यताकों 
समझाये। नैतिक निर्णयोंका स्पष्टीकरण करके उन्हें विधानकी एकतासे 
युक्त कर दे | 
उपर्युक्त दश्सि सामान्यबोधकी नेतिकता एवं स्कॉच सहजज्ञानवादके 
दर्शनपर विचार करनेपर घोर निराशा हाथ आती है। ये दोनों दर्शन 
नियमोंमें संगति ओर सामञ्ञस्य स्थापित नहीं कर पाये ओर उस एकताके 
सिद्धास्तकों नहीं समझा पाये जो नियमोंके स्वरूपका स्पष्टीकरण कर सकता 
है ओर उस शुभके प्रति तट्स्थ रहे जिसके लिए अनन्त नियम उपयोगी 
हैं। सामान्यबोधकी प्रामाणिकताकों सिद्ध करनेके प्रयासमें सहजज्ञानवाद 
रूपात्मक हो गया है। वह नियमानुसारिताको अपना लेता है। पर 
नियमोंके अस्तित्व, प्रामाणिकता ओर उपयोगिताकों उस परम शुभके 
आधारपर नहीं समझाता है जिसकी वे अपेक्षा रखते हैं | इस अर्थमें सहज- 
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शानवादको हेत॒वादी होना चाहिये। नियर्मोकों सामान्यबोधके नाभपर 
स्वीकार करना रूढिवादी ओर अनालछोचनात्मक दृष्टिकोणको अपनाना 
है। नेतिक सिद्धान्तोंकी स्थायी ओर शाश्रत कहना तथा उनकी परम 
प्रामाणिकताकीं मानना आर हेतु «वं ध्येयको समझनेका प्रयास न करना 
उस दृष्टिकोणकों अपनाना है जो निष्पक्ष, विवेकसम्मत और मान्य नहीं है। 
स्कॉच दाश्निकोके इस अदाशंनिक सहजश्ानवादक्रों सिजविकने 
भलीभाति समझा है। उसने अपने दरशन द्वारा दार्शनिक सहजज्ञानवादको 
घुनः स्थापित करनेका प्रयास किया है | अपने दर्शनके निर्माणात्मक अंगमें 
बह आत्महित ओर परहितके बीच भग्कता रहता है। इसका मूल कारण 
यही है कि वह उस ध्येय या एकताके सिद्धान्तकों भूल जाता है जिसके 
आधारपर आत्महित और परहितके सापेक्ष मूल्यकोी हम समझा सकते हैं | 
नैतिक दार्शनिकके लिए यह कहना पर्याप्त नहीं है कि नियम स्वयंसिद्ध है। 
पूर्णतावादी सहजज्ञानवादियोंने उपयुक्त कमीको दूर करते हुए 
बतलाया कि परम शुभके सम्बन्धमें ही प्रत्येक नियमकों समझाया जा सकता 
है | परम शुभकी धारणा आत्मासे भिन्‍न नहीं है। परम 


पूर्णतावादुकी | 
मलिक कक ञुभ वह परम ध्येय है जिसे मनुष्य बोद्धिक एवं नैतिक 
न होनेके कारण प्राप्त करना चाहता है। ध्येयके स्वरूप- 


का ज्ञान एवं आत्मज्ञान नेतिक नियमका जनक है । 
नेतिक नियम आत्म-आरोपित है। आत्म-आरोपित आदेशका पालन 
करनेवात्य व्यक्ति स्वतन्त्र है। उसकी आत्मा उसे बतलाती है कि यह 
करना चाहिये | यह आदेश अनिर्वचनीय एवं अद्वितीय शक्ति तथा 
वास्तविक आत्मासे मिन्‍न शक्तिकी आज्ञा नहीं है। वह यह करो का 
आदेश नहीं देता | सहजज्ञानवादियोंकी अन्तबोधकी परिमाषाकों परिवद्धित 
करते हुए कहा जा सकता है कि अन्तर्बोध सम्पूर्ण आत्मा है। सम्पूर् 
आत्मा ही अपने कर्मोपर निर्णय देती है। अन्तर्बोधकी ध्वनि आत्माको 
ध्वनि है। नेतिकताकी धारणा ध्येयकी घारणापर आधारित है, न कि 
नियमकी धारणापर | वही नियम सत्य है जो आन्तरिक एवं आत्म- 
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' आरोपित है। उसी - अन्तबोधका आदेश परम ओर वास्तविक है जो 
वास्तविक आत्मा है। अन्तर्बोध सम्पूर्ण आत्मा है जो अपने अंगोंका निय- 
मन करता है | नेतिकता उस नियमका पालन करना है जिसे एक आत्म- 
चेतन प्राणी अपने स्वमावकी विभिन्न अप्रमुख प्रवृत्तियोंके अनुशासनके 
लिए अपने ऊपर स्वेच्छासे आरोपित करता है। यही कारण( है कि सत्‌ 
पुरुष अपने कर्मो द्वारा अपनी पूर्णता प्रात करता है।.._ »<_ 
हि ग दु्बंहताओंके अतिरिक्त सहजज्ञानवादियोंने नेतिकताके महत्व- 
पूर्णीरूपकी ओर ध्यान आकर्षित करके उसे हज सिद्धि दी ॥ थोदि विकास- 
अध्वक ह वादियोंने नेतिकताके सापेक्ष और परिवर्तनंशील रूपको 
व्वपूर्ण देन डे हू 3 थे पल 
हक समझाया तो ३३३४५७४६५४: दाश्वत, नित्य और 
नेतिकतताका  . .. 'जैतिकताके इत् अल लिये 
निरपेक्ष रूप..." से को | नैतिकता इतिहास मानव-जा तिके 
उच्छुज्डूल परिवर्तनेक्रा7ई तिहास नहीं बल्कि क्रमबद्ध 
विकासका इतिहास है । रे है कि इस विकासके मूल्में 
एक अपरिवर्तंनशील कं तक है!.। वह तत्व वैयक्तिक रुचियों, नेतिक 
नियमों ओर अभ्यासोंसे ओेघिक गूंढ़ है। वह यूढ़ आधारभूत शाश्वत तत्व 
स्वयं अप आदर्श है। जो विभिन्न नैतिक प्रत्यय ओर नियम हमें दीखते 
हैं वे वासततमे-इसी की विभिन्‍न कालों, देशों, परिस्थितियों ओर 
व्यक्तियोंमं ओेभिव्यक्ति है। अतः इस आदर्शका अधिकार परम है ओर 
इसका आदेश निरपेक्ष है। इस आदर्शके कारण ही नैतिक नियम भी 
अधिकार ओर प्रभुत्वको प्रात करते हैं। विभिन्‍न नियम बे विभिन्‍न प्रयास हैं 
जिनके द्वारा लोग इस आदर्शको प्राप्त करना चाहते हैं। नियम आदरशंके 
लिए. साधनमात्र हैं । अतः नियमोंका रूप निश्चित ओर निर्धारित करना 
कठिन है। परिस्थिति, देश, काल, वैयक्तिक सीमाएँ, मनोवेज्ञानिक व्यक्तित्व 
आदि नियम एवं कर्त्तव्यके रूपको निर्धारित करते हैं। नैतिक व्यक्तिके लिए यह 
समझना आवश्यक नहीं कि निर्धारित परिस्थितिमें 'मुझे क्या करना चाहिये” 
बल्कि यह जानना आवश्यक है कि “मुझे अपनी स्थितिमें क्या करना 
चाहिये | आदरशंको समझनेके लिए मात्र नियमोंके बाह्य रूपको समझना 
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व्यर्थ है। उस सर्वसामान्य ध्येयकों समझनेका प्रयास' करना चाहिये जो 
इन नियमोंकों जन्म देकर इन्हें अर्थगर्मित करता है। सहजज्ञानवादियोंने 
नैतिक विभक्तियोंको परम कहकर नेतिक आदर्शके निरपेक्ष रूपको मान्यता 
दी किन्तु नेतिक विज्ञान इतनेसे ही सम्तुष्ट नहीं हो सकता | इस आदरशंको 
समझनेकी जिज्ञासा पूर्णताबादकी ओर ले जाती है| 


अल्याय 86. 


सहनज्ञानबाद, (परिशेंष) 


कुछ महत्वपूण सहजज्ञानवादी 

'कम्बरकैंड ओर केम्ब्रिकके सहजज्ञानवादियोंने, जो प्लेटोके मूलगत 
सिद्धान्तको स्वीकार करनेके कारण 'ेम्ब्रिज छ्लेटोनिस्टस* कहलाये, 
नेतिक विचारोंकी नित्यता ओर स्थिरताकों सिद्ध 
करनेका प्रयास किया ओर साथ ही उन्होंने 
मनुष्यकी बोद्धिक ओर सामाजिक ग्रकृतिको भी 
समझाया | इन विचारकोंने ही बुद्धिवादी सहजज्ञानवाद को जन्म 
दिया | बादकों इसी विचारधाराका विकास 'नेतिक बोधवाद के 
नामसे हुआ। कम्बरलैंड और केम्ब्रिजके सहजज्ञानवादियाँने हॉब्सके विरुद्ध 
यह कहा कि नैतिक निर्णय शाश्रत और निरपेक्ष हैं, रूढिगत और 
कऋत्रिम नहीं | वे बुद्धिकी अभिव्यक्ति हैं न कि संकल्प की, चाहे वह संकल्प 
मनुष्यका हो या इईंश्वरका। हब्सने नेतिक विभक्तियोंको सामाजिक 
समझोतेके द्वारा समझाया और ईश्वरनिष्ठ विचाश्कोंने उन्हें भगवत्‌ संकल्पकी 
अभिव्यक्ति कहा | पर बुद्धिवादी सहजज्ञानवादियोंका कहना है कि नेतिक 
विभक्तियाँका अस्तित्व लोकमत ओर सामाजिक समझोतेसे स्वतन्त्र है, 
इसलिए नैतिक विभक्तियाँ न॒ तो मनुष्यके ओर न भगवानके ही स्वतन्त्र 
संकल्प या शक्ति द्वारा निर्धारित हो सकती हैं । 

कडवथ 
कडवर्थ' जो कि केम्ब्रिज प्लेटोनिस्ट्स का नेता था, इस वर्गका सबसे 


बुद्धिवादी सहज- 
सानवाद: परिचय 


१, (977077026 77[8007755. 
2, २६70787 [0॥9070075॥7. 
है. 9]9॥7 (प्रतज्ञण0ा7 46]7.--6886, 
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प्रसिद्ध विचारक हुआ । उसने होंब्सके परम स्वार्थवाद और. प्रकृतिवादके 
विपरीत यह बतलानेका प्रय्न किया कि नैतिक 
नयताओं एवं नैतिक विभक्तियोंका, वैयक्तिक एवं 
सामाजिक विचार, लोकमत, सिद्धान्त अथवा सामा- 
जिक समझोतेसे स्वतन्त्र, अपना निश्चित ओर नियपेक्ष अस्तित्व है| 
ईश्वरविद्याकों माननेवाले घमनिश्ेके विरुद्ध वह कहता है कि भगवान्‌ 
अपने कर्म नेतिकताके शाश्रत और अनिवार्य प्रत्ययोंके अनुरूप निर्धारित 
करते । अतः मात्र संकल्प शुभकों अश्ुम या अश्चुभको शुभ नहीं बना 
सकता है। शुभ ओर अशुभकी धारणाएँ शाश्वत हैं, वे संकल्पकी उपज 
नहीं हैं | नैतिक विभक्तियाँ वस्तुओंके आशभ्यन्तरिक गुर्णोकी सूचक हैं, 
उनका वस्तुगत अखित्व है | 
प्लेयोसे प्रभावित होकर कडवर्थ हांब्सके संवेदनवादी अनुभववादकी 
आलोचना करते हुए कहता है कि संबेदनाएँ स्थायी सत्ताका शान नहीं 
दे सकती हैं। ज्ञानके वास्तविक विषय सार्वभोम 
प्रयय है ओर वे बोधगम्य हैं। उनका ज्ञान अनुभव 
निरपेक्ष है, संवेदनजन्य नहीं | नेतिक प्रत्ययों, उदाहरणा4थ, कर्तत॑व्य, न्याय 
आदि, का हम अनुभव नहीं कर सकते : स्पश्ेंन्द्रिय, नेत्रेन्द्रिय, रसेन्द्रिय 
द्वारा हम उनका स्पर्श, दर्शन आर आस्वादन नहीं कर सकते है। वे 
प्रत्यय सावभोम, नित्य ओर शाश्वत हैं, प्रत्युतन्न, अकृत्रिम ओर सवा थंजन्य 
नहीं | नैतिक नियम वस्तुओंके सारमें निहित हैं, अथवा शुभ वस्तुगत और 
स्वाभाविक है| नैतिक प्रत्यय वे प्रत्यय हैं जो कि बुद्धिसम्मत हैं। अतः 
गणितकी सत्योंकी भाँति नेतिकताके सत्योका सम्बन्ध विशिष्ट संवेदनोंसे नहीं 
किन्तु वस्तुओंके बोधगम्य ओर सावभोम तत्वसे वे उतने ही चिरनन्‍्तन 
हैं जितना कि वह शाश्रत मानस जिसकी सत्ता इनसे अभिन्न है | 
कडवर्थ यह मानता है कि भगवान्‌ मूल मानस हैं। उनके मानसमें 
विज्ञान ओर नेतिकताके शाश्वत बिचारोंका मूल प्रतिरूप है। विज्ञान ओर 
नेतिकताके सत्योंके शानका मूललोत एक ही है | कृतिबुद्धि और विचार- 


चब # १0 ७ 
नेतिक विभक्तियाँ 
शाश्रत हैं 


प्टोका प्रभाव 
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बुद्धि एक ही हैं | नैतिकताके विचार उतने ही वस्तुगत 
ओर नित्य हैं जितने कि विज्ञानके विचार | शुभ और 
अशुभकी विभक्तियोंकी वस्तुगत सत्ताकों बुद्धि द्वारा 
उसी भाँति समझाया जा सकता है जिस प्रकार देश 
और संख्याके सम्बन्धोंको । नैतिक प्रत्ययोँके स्वरूप और बस्तुगत श्रेष्ठताकों 
केवल बुद्धिसे ही समझ सकते हैं यद्यपि यह सच है कि नैतिक विभक्तियोंका 
ज्ञान मनुष्यके मानसमें दिव्य मानससे आता है | 
कडवर्थका यह भी कहना है कि आचरणको निर्देशित करनेके लिए 
हमें किसी बाह्य शक्तिकी सहायता नहीं लेनी होती है। मनुष्यका बोध 
सहज रुपसे उन नेतिक सिद्धान्तोंका ज्ञान प्राप्त कर 
सकता है जो शाश्वत, नित्य ओर अनिवार्य हैं; जो 
सावमोम ओर स्वतःरसिद्ध हैं। नेतिक सिद्धान्त या 
प्रमेय बोद्धिक प्राणियोंके आचरणकों निर्देशित करनेके लिए उतनी ही 
अपरिवर्तनशील प्रामाणिकता रखते हैं जितनी कि रेंखागणितके सत्य । 
कडवर्थका कहना है कि मनुष्यके पास एक विशिष्ट गुण अथवा नेतिक 
शक्ति एवं अन्तबोध है जिसका स्वरूप बोड्धिक है। इसके निर्णय यत्यक्ष 
ओर परम होते हैं | व्यक्तिका कर्तव्य है कि वह इस शक्तिको विकसित 
करनेके लिए प्रयास करे | इस शक्तिके विकासपर ही नेतिक प्रगति निर्भर 
है। उचित आचरण उचित निर्णयपर निर्भर है और उचित निर्णयके लिए 
नैतिक सिद्धान्तोंके सम्यक ज्ञानकी पूर्व सत्ता आवश्यक है। अज्ञानके कारण 
ही हम अनैतिक आचरणको अपनाते हैं। यदि हम नैतिक सिद्धान्तका 
उचित ज्ञान प्राप्त करनेसें असमर्थ हैं तो हमें चाहिये कि शुभ चरित्रके 
बोद्धिक व्यक्तित्वके लोगोंके ज्ञानसे छाम उठायें । 
कम्बरलेंड 
कम्बरलैंड'की विचारधारा मोलिक है। वह प्रथम व्यक्ति है जिसने 
पहली बार यह कहा कि सबका सामान्य शुभ अथवा सर्वहित ही परम ध्येय 
१. एरटा8४7 632...78 


वेज्ञानिक ओर 
नेतिक सत्योंका 
खाद्य 
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है । यही वह परम मानदण्ड है जिसके अधीन अन्य सब 
गुण और नियम निर्धारित किये जाने चाहिये | सर्व- 
शुभका नियम ही उसका मूल्गत सिद्धान्त और सर्वोच्च 
“प्रकृतिका नियम है जिसके अन्तर्गत प्रकृतिके अन्य नियमोंका समावेश 
होता है। कम्बरऊेंडके अनुसार प्रत्येक बोद्धिक प्राणीका अन्य प्राणियोंके 
लिए सर्वाधिक सम्भावित परोपका रिता ही एक और बहुकी सुखद स्थितिका 
निर्माण करती है। परोपकारिताकों वह सक्रिय गुण शानता है और कहता 
है कि यह आचरण द्वारा व्यक्त होती है। जब हम सर्वशुभका अर्थ सम- 
झनेका प्रयास करते हैं तो देखते हैं कि शुभसे कम्बरलेंडका अभिप्राय 
कैवल आनन्दसे नहीं है बल्कि पृणतासे भी ६ै। पर यहापर हम दबिधामे 
पड़ जाते हैं । वह पूर्णताके स्वरूपको स्पष्टरूपसे निर्धारित नहीं करता है | 
ऐसी स्थिति हम शुभकी स्वरूपसे विशिष्ट व्यावह्मरिक नियमोंका निगमन 
नहीं कर सकते | 

कम्बरलेंड अपने सर्वहितके सिद्धान्तका सफलतापूर्वक प्रतिपादन नहीं 
कर पाया | वह अपने दर्शनकों उस दोषसे मुक्त नहीं कर पाया जो कडवर्थ 
ओर हेनरी मूर॑में मिलता है । कडवर्थ, मूर और कम्बर- 


सबंहितका 
सिद्धुन्त 


है /*९. किन 
सवबाइतक हैंड हम 6 भर के 
हैंड सभी स्वार्थ ओर परमार्थके प्रश्नकों उठाते हैं, 
सिद्धान्तकोी नकल हि | 
सिख करने बेयक्तिक शुभ तथा सावभोमिक शुभके सम्बन्ध एवं 
५ एकता को समझानेका प्रयास करते है किन्तु उन्हें 
असमथ 


सफलता नहीं मिलती है। कम्बरल्ेंड स्वार्थ और परार्थको 
अनेक प्रकारसे समझता है पर उसके विभिन्‍न कथनोंमें संगति नहीं है | वह 
१. मर ((०॥7ए (००० 64-687)ने सहजज्ञानके आधारपर 
कसंवब्यकों समझाया और कहा कि व्यक्तिको संजातियोंके लिए त्याग 
करना चाहिये। ऐसे सामाजिक आचरणको वह अपने न्याय ओर 
परोपकारिताके सिद्धान्तके आधारपर समझाता है। पर, परोपकारिता 
ओर न्यायके सिद्धान्तको सिद्ध करना आवश्यक है। किसी तथ्यको 
कहना ओर उसे सिद्ध करना दो बातें हैं । कोई भी विचारग्रणाली, 


सहजज्ञानवाद (परिशेष) ४४४३ 


इस समस्याको भी उठाता है कि केसे हमारा एक या एक ओर बहु! दोनों 
प्रकारके शुभका बौद्धिक ज्ञान हमारे संकल्पकों कंममें परिणत करता है । 
पर, इस समस्याका समाधान करनेमें भी वह असमर्थ रहता है।' 
कम्बरकैंडके दर्शनका अध्ययन बृतलाता है कि वह अपने विस्तृत 
प्रयासके अतिरिक्त भी कैवल सामान्य नेतिकताका ही समर्थन कर पाया । 
सामान्य नैति- * ने सॉमान्‍्य नेतिकताका सुधार करनेके बदले उसे 
है ही व्यवस्थित रूप दिया । उसकी सिद्धान्तका आद्वन्त 
कताका समर्थन कि ब का 
अध्ययन यह बतल्ाता है कि सामान्य नैतिकताकों 
व्यवस्थित रूप देना उसने अपना मुख्य ध्येय माना | यही नहीं, नेतिक 
आदेशोंकी भी वह उपयोतावादियोंकी भाँति व्याख्या करता है ओर 
यह मानता है कि जन-सामान्यके लिए स्वार्थकी प्रेरणा अनिवार्य है | 
केवल विकसित बोद्धिक प्राणी ही भगवानके प्रति तथा सामान्य झुभके 
लिए निःस्वार्थ प्रेम रखते हैं | रु 
काके 
क्वाक ने कडवर्थके सहजज्ञानवादकों अधिक विस्तारसे समझानेका 
प्रयास किया | वह यह मानता है कि वस्तुओंके आन्तरिक विभेद ओर 
सम्बन्ध उनमें स्वभावसे ही निहित हैं ओर यदि मनुष्य 
चाहे तो बह सतक ओर निष्पक्ष निरीक्षण द्वारा उन भेंदों 
ओर सम्बन्धोंकी समझ सकता है। इस आधारपर वह 
कहता है कि सब प्रकारकी वस्तुऑं--मैतिक ओर प्राकृतिक--के भेदों, 
सम्बन्धों ओर अनुपातोंके बारेमें यदि निष्पक्ष मानसोंका एक मत लिया 


कि. नी -१8३०५०३५--ननिननन-ट गिनती पतन लिनलपज +निकनिनननननन+ नमन“ बस 


सिद्धान्त अथवा दर्शन तबतक नहीं टिक सकता जबतक कि उसे 
उचित तक द्वारा पुष्ट आधार न दे दिया जाय | मूर यह समझानेमें 
असमर्थ रहा कि व्यक्ति किस प्रेश्णके वशीभूत होकर उस 
सामाजिक आचरणको अपनाता है जिसका कि उसकी स्वाभाविक 
इच्छाओं और व्यक्तिगत स्वार्थोसे विरोध है । 

१, [907, 5996)! (]977४ 6/5-.]7/29 


पदार्थ विज्ञानका 
ख्पक 
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जाय तो स्वभावतः सभी मानेंगे कि सब वस्तुओंमें कुछ निश्चित, अपरिवर्तन- 
शील और वास्तविक तल हैं। अपने ऐसे कथनको समझानेके लिए वह 
प्राकृतिक नियमोंका दशन्त सम्मुख रखता है ओर कहता है कि यह सभी 
स्वीकार करते हैं कि हिम श्वेत होता है ओर सूर्य प्रकाशवान | अथवा 
सभीका विवेक प्राकृतिक नियमोंकों समानरूपसे स्वीकार करता है। कारक 
ने नैतिक नियमोंकोी समझानेके लिए पदार्थविज्ञान ओर गणितके रूपकका 
प्रयोग किया । क्ला्कका यह विश्वास है कि विश्वमें व्यवस्था स्थापित करना 
ही भगवत्‌ प्रयोजन है। भोतिक वस्तुओंमें हमें एक पारस्परिक संगति 
मिलती है। वे आपसमें इस प्रकार रहती हैं कि उनमें हमें नियमकी क्रियाका 
आभास मिलता है| यदि प्रत्येक वस्तु अपने ही ढंगसे अथवा वैयक्तिक 
रूपसे अपना व्यापार करने लगे तो प्राकृतिक नियम असम्भव हो जायेगे | 
यह वस्तुओंका स्वभाव है कि वे नियमानुरूप कर्म करती हैं। प्राह्मतिक 
ओर नैतिक, दोनों प्रकारके नियमोंको भगवानने दिया है। दोनों ही 
नित्य हैं | 

कडवर्थकी भाँति क्लाक॑ यह मानता है कि हम नैतिक नियमोंको समझ 
सकते हैं। नेतिक सत्य स्वयंसिद्ध, बोधगम्य और साथ्मोम हैं। इन स्त्यों- 
का बुद्धि उसी भांति निराकरण नहीं कर सकती जिस 
भाँति कि वह गणितकी सत्योंका नहीं कर पाती है। 
गणितके सत्योंकी भाँति नेतिक सत्य भी स्पष्ट ओर प्रत्यक्ष हैं। उनका हमें 
सहजज्ञान प्राप्त होता है। यहॉपर हम छ्लार्कके विरुद्ध यह आपत्ति खड़ी 
कर सकते हैं कि यदि नैतिक सत्य सहज और प्रत्यक्ष हैं तो असभ्य राष्ट्रों 
जंगली जातियाँ और निर्दय सम्प्रदायों एवं व्यक्तियोंके अनैतिक और अ- 
सामाजिक कर्मोका क्या कारण है ? क्या अधिकांश लोगोंके नेतिक सत्यका 
अजान हमें यह स्वीकार करनेके लिए बाधित नहीं करता कि नेतिक नियम 
शाश्वत ओर साव॑ंभौम नहीं हैं ! गणितकी सत्योंकी दुह्मई देकर क्लाक॑ ऐसी 
आलोचनासे अपने सिद्धान्तको मुक्त करनेका प्रयास करता है। अपने 
पक्षका समर्थन करते हुए वह कहता है कि छोगोंका नैतिक सत्योंका अज्ञान 


गणितसे साच्श्य 
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हमें यह नहीं बतछाता कि वे शाश्वत और सार्वभौम नहीं हैं। लोगोंके 
अज्ञान ओर अनेतिक आचरणको लक्षित करके हम नैतिक प्रत्ययोंके सार्व- 
भोम ओर स्थायी स्वरूपका निराकरण नहीं कर सकते। उनका मानसों 
और संकव्पोंसे स्वतन्त्र निरपेक्ष अस्तित्व है। जिस भाँति कुछ छोगोंके 
गणितके सत्योंके अशानको दुह्ई देकर हम यह सिद्ध नहीं कर सकते कि 
गणितके सत्य सापेक्ष और परिवर्तनशील हैं अथवा वे पारस्परिक संकल्प- 
विकल्प या समझोतेपर निर्भर हैं उसी भाँति हम असम्य जातियाँ और 
रष्ट्रींक नेतिक अज्ञानके आधारपर नैतिक सत्योंके सापेक्ष ओर प्रत्युत्पन्न 
स्वरूपको सिद्ध नहीं कर सकते | 

क्वाकके अनुसार नैतिकताके विचार नित्य शाइवत और. पूर्णरूपसे 
बुद्धिसम्मत हैं, किन्तु नेतिक नियमोंको केसे पहिचान सकते हैं ! उनके 
अनुरूप केसे कम कर सकते हैं ! क्लार्क कहता है 
कि कुछ ऐसे कर्म हैं जिन्हें करनेके लिए हमारा 
संकल्प हमें आदेश देता है ओर हमसे कहता है कि हमें वे कर्म 
करने चाहिये। इन कममें हमें एक प्रकारकी संगति ,या पर्यात्ता 
([7॥7८०$5) मिलती है। और यह पर्यातता उन्हें भगवानने दी है। ' 
हमें हमारा नेतिक बोध बतलाता है कि हमें ऐसे कर्मोंकी इच्छा करनी 
चाहिये | हॉब्सके विरुद्ध वह कहता है कि हम सुख-दुःखकी इच्छासे कर्म 
नहीं करते हैं । बोद्धिक प्राणियोंकों वस्तुओंकी पर्याप्ता और अपर्याप्ताका 
सहजज्ञान होता है ओर यही सहजज्ञान उन्हें कर्म करनेके लिए प्रेरित करता 
है | स्टोश्क्सकी भाँति क्वार्क भी मानता है कि हमें प्रकृतिसे ही नियम प्राप्त 
होते हैं ओर इसलिए, हमें प्रकृतिके अनुरूप कर्म करना चाहिये | हमें 
वस्तुओंके स्वभावकों समझनेका प्रयास कर उन नियमोंकों समझना चाहिये 
जो वस्तुओंके मूल विधानकी शासित करते हैं। आगे वह कहता है कि 
विभिन्‍न वस्तुओंमें जो भेद और सम्बन्ध मिलते हैं उनके अध्ययनके द्वारा 
हम इस परिणामपर पहुँचते हैं कि कुछ वस्तुओंकी अन्य' बस्तुओंसे 
समानता या असमानता अथवा संगति या असंगति है। ऐसा कहकर वह 


व्यावहारिक सुझाव 
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यह बतल्यना चाहता है कि नेतिकताके नियम कर्मोंकी शाश्वत पर्याप्तता या 
अपर्यात्ताके सूचक हैं। ईश्वरवादियोंके विपरीत वह कहता है कि यह 
मानना श्रान्तिपूर्ण है कि भगवानका स्व॒तन्त्र संकल्प नेतिक नियमके मूलमें 
है वरन्‌ वे स्वयं इन नियमोंके अनुरूप कर्म करते हैं क्‍योंकि वे विश््े 
व्यवस्था स्थापित करना चाहते हैं। इस भाँति छक्लार्क्क नैतिक मियमोंक्े 
निरपेक्ष और शाश्वत स्वरूपकों समझाता है और कहता है कि इनके अनु- 
रूप कर्म करना चाहिये । 

यदि नैतिक सत्य शाश्रत ओर निरपेक्ष हैं ओर साथ ही वे बोधगम्य 
भी हैं तो आचरणके विशिष्ट नियमोंकी हम केसे समझ सकते हैं ! हम कैसे 
अपने विशिष्ट कर्त्तव्योंकों निर्धारित करते हैं और हमें 
कब केसे आचरण करना चाहिये ? क्लाकके अनुसार 
कुछ मूलगत सदाचारके नियम हैं जिनका कि हमें उचित, संगत ओर 
स्वाभाविक होनेका पूर्णरूपसे सहजज्ञान प्राप्त होता है। वे अपना प्रमाण 
स्वयं हैं; उन्हें बाह्य सत्योंके आधारपर सिद्ध करनेकी आवश्यकता नहीं है। 
सदाचारके ऐसे स्वतःसिद्ध चार मूलगत नियम हैं। (१) भगवानके प्रति 
निष्ठा : हमें मगवानको सेवा करनी चाहिये ओर उनके संकव्पके अनुरूप 
कम करना चाहिये | मगवान्‌ शुभ हैं | वे जानते हैं कि विश्वका कल्याण 
केसे सम्भव है। (२) समानताका भाव : हमें प्रत्येक व्यक्तिके साथ ऐसा 
व्यवहार करना चाहिये जैसा कि हम समान परिस्थितियोंमें विवेकपूर्वक 
उनसे अपने लिए आशा करते हैं। इस सिद्धान्तके मूलमें यह तथ्य है कि 
जिस इृश्सि में अपने प्रति दूंसरेके कर्मको उचित-अनुचित कहता हूँ उसी 
दृष्टिसे में दूसरेके प्रति अपने कर्मकों भी निर्धारित करता हूँ | (३) अपने 
सजातीयोंके छिए परोपकारितां या प्रेमका नियम : यह नियम हमें बताता है 
कि सामान्य रूपसे हम सार्वभोम परोपकारिताके द्वारा सबके कल्याण और 
सुखकी बृद्धिके लिए. प्रयास करते हैं | (४) अपनी आत्माके प्रति कर्त्तव्यका 
नियस. या गाम्मीय एवं. संयम : कर्त्तव्य करनेके लिए यह आवश्यक है कि 
व्यक्ति जीवनकी रक्षा करे ओर जावेगा तथा प्रश्वत्तियापर संयम रखे ! 


सदाचारके नियस 
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सामाजिक आचरणको दृष्टिसे यदि उपर्युक्त नियमोंपर विचार करें तो 
मुख्य नियम दो मिलेंगे : समानता ओर सार्वभौम परोपकारिता | समा- 
नताको महल देते हुए छाक॑ वेयक्तिक स्थितियोंको 
स्वीकार करता है। ज्वञह प्रत्येक वस्तु और स्थितिको 
उसकी पर्यातता ओर अपर्याप्तताके सम्बन्ध्म॑ समझता 
है अतः कहता है कि हमें सम्बन्धके भेंदोंकों समझते हुए निर्णय देना 
चाहिये। न्यायाधीश जब निर्णय देता है तो उसे पापीकी दुष्कर्मकी मूल 
प्रदत्तिपर विचार करनेके बदले उसपर विचार करना चाहिये जिसे विवेक- 
बुद्धि और छोकहित उसको माननेके लिए बाध्य करें | कडवर्थकी विचार- 
धाराको स्वीकार करते हुए क्वाक कहता है कि स्वतःसिद्ध नैतिक सत्योंका 
ज्ञान हमें उचित कर्मकी ओर ले जाता है। खतःसिद्ध नेतिक सत्योका 
व्यक्तिके संकल्पते क्‍या सम्बन्ध है ? थे उसके संकल्पकों कर्म परिणत 
करनेमें कितना सहायक होते हैं ? ऐसे प्रश्नोंका उचित उत्तर देनेमें कारक 
असमर्थ है | वह कहता है कि अबोद्धिक प्रवृत्तियोंसे संचालित होनेवाला 
व्यक्ति समानता और सार्वमोमिक परोपकारिताके नियमकों छोड़कर सुख- 
दुःखको भावनासे प्रमावित होता है। व्यक्तिको बौश्जचिक नेतिक ज्ञानके अनु- 
रूप कम करना चाहिये। ज्ञन हमें यह बतलाता है कि भमगवान--अथवा 
सर्वोच्च बुद्धि-- प्राणियोंके भाग्यका न्याय ओर परोपकारितासे संचालन 
करते हैँ ताकि वे सुखी रह सकें जबतक कि उनकी माग्यमें दुःख ही न हो। 

क्ाकने अपने सिद्धान्तमें यह प्रयास किया कि बह नैतिकताकों उन 
वेज्ञानिक सिद्धान्तोंके साथ रख सके जो गणितके स्वयंसिद्ध अकास्य प्रमेयों- 
के समान हैं। उसने गणित और पदार्थविज्ञान पर 
आधारित रूपक का प्रयोग किया। इस रुपक्रको 
महत्व देकर उसने भूछ की । भोतिक नियम तथ्यके 
बारेमें -बतल्यते हैं ओर नेतिक नियम कत्तंव्यके बारेमें | विकासात्मक 
सुखवादियोंकी मॉति कारक अपने नैतिक दर्शनकों क्या है! तक सीमित 
कर देता है | वास्तवमें उसे ईसाई धर्मके स्कुरित ज्ञानकी निश्चयात्मकता 


नियमोंकी 
असफलता 


गणितका रूपक : 
अनुचित 
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२५ वि कसः वि दिन ( 
ओर विवेकसम्मततापर विश्वास था । ओर इसी आधारपर उसने 
नेतिकताकी शाश्रत ओर अपरिवर्तनशील बाध्यताकों समझाना चाहा | 


बुलेस्टन 
क्ार्कके अनुयायी ओर शेपड्सबरीके समकालीन विलियम बुलेस्टन'के 
सिद्धान्तमें हमें नैतिक चेतनाकों नेतिक बुद्धिकी अभिव्यक्ति माननेकी 
प्रदत्तिका एकांगी प्रयास अपने पूर्णरूपमें मिलता है | 
अपने पूर्बके बुद्धिवादियोंकी भाँति बुल्स्टनने भी 
नैतिक चेतनाको एक प्रकारकी बोद्धिक अन्तर्ईष्टिके रूपमें माना है। 
स्टोइक्सने प्रकृतिको एक बोद्धिक विधान मानकर प्रकृतिके नियम ओर 
बुद्धिके नियमको एक ही माना । किन्तु जब विचारकोंने नैतिक नियमोंको 
प्राकृतिक नियमोपर आधारित करनेकी असफलताकों समझा तो उन्होंने 
बुद्धिके नियमकों अधिक महत्व दिया | कडवर्थ ओर छ्वाक॑ने बुद्धिके नियम 
और प्रकृतिक नियम नगण्य भेद देखते हुए नैतिक चेतनाकों बुद्धिक 
रूपमें समझनेके कारण ही नीतिशासत्रको तकंशास्त्रके रूपमें समझा | 
बुलेस्टनमें यह प्रवृत्ति अपने चरम रूपमें मिलती है | 
बुलेस्टन क्वाकके साथ यह मानता है कि नेतिक गुण संत्यके समान हैं 
और ज्ञान परमशुभ है। नैतिक शक्तिको बौद्धिक कह कर वह सद्गुणको 
ज्ञानमें परिणत कर देता है। कडवर्थ ओर ह्लार्ककी 
भाँति उसने भी नैतिक निर्णयकों तकंशास्त्रके निर्णयके 
समान कहा । अन्तर्बोध उसी कमको करनेके लिए 
प्रेरित करता है जो बुद्धिके अनुकूल है। अन्तर्बोधका 
वही आदेश मान्य होना चाहिये जिसका तर्कबुद्धि अनुमोदन करती है। 
बुलेस्टन उचित और अनुचितको सत्य ओर असत्यके आधारपर समझाता 
है। उचित आचरण वह है जो कि किसी सत्य, तथ्य या घटनाका समर्थन 
करता है ओर अनुचित वह है जो सत्यका वर्जन करता है । उदाहरणार्थ, 
यदि एक व्यक्ति दूसरे व्यक्तिके घोड़ेको चुराता है तो वह अनुचित है 
१, शााब्ण एऐ०!85007 ]659-]7224. 


तकशाखका रूपक 


सत्य-असत्य द्वारा 
मेतिक आचरणका 
स्पष्टीकरण 


सहजज्ञानवाद (परिशेष) ४४९ 
क्योंकि वस्त॒ुस्थितिके अनुरूप आचरण ही उचित आचरण है । घोड़ा 
चुरानेवाल्य वस्तुस्थितिके विपरीत आचरण करता है | घोड़ेका स्वामी न होने- 
पर भी वह अपने ऊपर घोड़ेका स्वामीत्व आरोपित करता है। इस प्रकार 
वह अपने आचरणकी असत्यता प्ररूट करता है। बुलेस्टनके अनुसार 
अनुचित आचरण बोडिक श्रान्ति है ओर सब पाप असत्य बोलना है । 

बुलेस्टनने उचित ओर अनुचितकों सत्य ओर असत्यके रूपमें समझाकर 
उनकी शैफ्ट्सबरीसे अधिक वस्तुमूलक व्याख्या की ओर उन्हें अधिक स्पष्ट तक- 
प्रआधारित किया। अपने सिद्धान्तकोी समझानेकी लिए वह तार्किक प्रगाण प्रस्तुत 
करता है । उसका कहना है कि अन्तबोंध द्वारा हम कर्मकी नेतिकताकों पहचान 
सकते हैं। नेतिकताकों पहचाननेके लिए चार बातोंपर ध्यान देना आवश्यक है; 

(१ ) वह कर्म जो कि नेतिक रूपसे शुभ या अशुभ कहा जा 
सकता है, एक ऐसे व्यक्तिका कर्म होना चाहिये जो स्वयं जानने, चयन 
करने तथा अपने लिए कर्म करनेकी क्षमता रखता हो | । 

(२ ) वे कथन सत्य हैं जो वस्तुओंके यथातथ्य रूपको व्यक्त करते हैं | 

(३ ) कम, शेंब्द या कथन द्वारा किसी भी सत्य-कथन या वस्तुका 
खण्डन हो सकता है | 

( ४ ) किसी भी व्यक्ति का कोई भी कार्य चाहे वह वचन.हो या 
कम, उचित नहीं हो सकता, जिसपर कि शुभ और अशुम आरोपित किया 
जा सकता है या जो किसी सिद्धान्तकी सत्पतासे हस्तक्षेप करता है या जो 
किसी वस्तुकी वस्तुस्थितिको अस्वीकार करता है । 3५% रण 

कर्मकी नैतिकताका मूल्यांकन करनेके लिए इन चारों नियमोंपर ध्यान 
देना आवश्यक है| ये नियम बतलाते हैं कि अनैतिकता एक प्रकारकी 
आचरणकी असत्यता है | जब चोर चोरी करता है तो वह अपने आचरण 
हारा एक असत्यको व्यक्त करता है। वह उस वस्तुको अपनी बतलाता है 
जो कि यथार्थमें उस व्यक्तिकी वस्तु है जिसके यहाँ वह चोरी करता है। इस 
प्रकार वह अपने आचरणसे झुठ बोलता है। अतः उसका आचरण 
अनैतिक है । संक्षेपमें, वुलेस्टनके अनुसार आचरणकी औचित्य-अनौचित्यको 

९५ 
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समझनेके लिए, वस्तुस्थितिका सम्यक्‌ ज्ञान अनिवार्य है। व्यक्तिको सदैव ' 
वस्तुस्थितिके अनुरूप कर्म करना चाहिये। वही कर्म उचित और नैतिक है। 
बुलेस्टनका ऐसा सिद्धान्त अविरोधके नियमपर आधारित है। जिस 
भाँति उचित चिन्तन ओर विचारके लिए यह आवश्यक है कि वह अवि- 
रोके नियमके विरुद्ध न हो उसी भाँति नैतिक 
आचरणके लिए भी यह आवश्यक है कि वह सदैव 
एक-सा हो और उसमें विरोध न हो। पारस्परिक विरोधी विचार तक॑शाक्ममें 
अमान्य हैं ओर पारस्परिक विरोधी आचरण नीतिशास्त्रमें | यदि किसी व्यक्तिका 
आचरण परिवर्तनशील है ओर बह कभी एक प्रकारका आचरण करता है और 
कभी दूसरे प्रकारका तो नैतिक क्षेत्रमं ऐसा आचरण अनुचित कहलायगा | 
वही व्यक्ति सदाचारी है जिसके आचरणमें एकता ओर अविरोध है | इस 
प्रकार वुल्ेल्टनने नी तिशासत्रकों तकशारूपर पूर्णरूपसे आधारित किया और यह 
माना कि वही कर्म उचित है जो तकंयुक्त है। उसने आचरणकी भूलको 
विचार या तककी मूछ माना | वह कहता है कि तकशास््रक्े क्षेत्रमें जो अवि- 
रोधका नियम मिलता है वह बतलाता है कि नेतिक कम भी उसी नियमसे 
शासित है। हमें अपने आचरणमें इस नियमका निर्वाह करना चाहिये | 
बुलेस्टन यह मानता है कि बहुतसे कर्मों ओर चेशओंमें एक अर्थ 
निहित है। प्रत्येक व्यक्ति रोना, हँसना, आँखें तरेरना आदिके अर्थ 
समझता है | यह एक प्रकारकी सार्वभोस भाषा है | 
कई ऐसे कर्म हैं जो कि व्यक्तिके आचरण के स्वरूप 
(चरित्र) का निर्माण करते है । ये कम अर्थगर्भित हैं। कोई भी तटस्थ 
निणायक इन्हें देखकर इनका अर्थ उतनी ही अच्छी तरह समझ सकता 
' है जितना कि उसे शब्दों द्वारा व्यक्त किये जानेपर | यदि ये कर्म जिस 
अर्थको व्यक्त करते हैँ वह अर्थ नहीं है, तो वे सत्यका उसी प्रकार विरोध 
करते हैं जिस प्रकार असत्य कथन | इस भाँति वुल्स्टनने कर्मोकी अर्थ- 
गर्मित व्याख्या की है। वह उद्दाहरण देते हुए समझाता है कि यदि 
सिपाहियोका एक समुदाय दूसरे समुदायपर गोली चलाता है तो इस कर्म 


अविरोधका नियम 


कर्म अर्थगर्भित हैं 
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द्वारा हम यही समझ सकते हैं कि वे एक दूसरेके शत्रु हैं ओर यदि वे शत्रु 
नहीं हैं तो कया यह सैनिक भाषाका कथन असत्य नहीं है| 

जिस माँति शब्दों को अर्थगर्मित मानते हैं उसी माँति बुलेस्टन कर्मों 
को अर्थगर्भित मानता है ओर कहता है कि अपने अर्थके आधारपर 
ही कर्म सत्य या असत्य हैं। अथवा अपने कर्मों द्वारा 
व्यक्ति नेतिक शुभ और अशुभकों उसी प्रकार प्रकट 
करता है जिस प्रकार अपनी वाणी द्वारा । प्रश्न यह 
है कि सत्य और असत्य नैतिक नियममें क्या भेद है ? बुलेस्टनका कहना है 
कि शुभ ओर अशुभका एकमात्र बोधगम्य, व्यावहारिक और निविवाद 
भेद मनुष्यकै कर्मकी वस्तुस्थितिकी सत्यताके साथ अनुरूपता या विपरीतता- 
पर निर्भर है | बुलेस्टनके ऐसे मानदण्डकों हम किस आधारपर स्वीकार 
करते हैं ? नैतिक निर्णय देनेके लिए उसने जिस मानदण्डको हमारे सम्मुख 
रखा है उसकी मान्यताका क्‍या प्रमाण है! बुल्ेस्टन विभिन्‍न नेतिक: 
मानदण्डोंका आलोचनात्मक अध्ययन करता है ओर कहता है कि उसके 
मानदण्डके अतिरिक्त अन्य सभी मानदण्डोंमें कोई-न-कोई कमी है। सुख- 
को मानदण्ड मान लेनेपर मनुष्य भोग-विद्यसमें लीन हो जायगा, किन्तु 
नेतिकता मनुष्यकों आत्म-संयमकी ओर ले जाती है। आचरणकी नैतिकता- 
को निधारित करनेके लिए बुद्धिका मानदण्ड पर्यात नहीं है। अधिकतर 
व्यक्ति बुद्धिका प्रयोग अपने हित ओर सुविधाके लिए करते द्धिको 
सहायतासे उचितकों अनुचित ओर अनुचितकों उच्चित सिद्ध करते हैं |: 
प्रत्येक व्यक्ति अपने तककोी उचित कहता है ओर इस कारण बुद्धिकी: 
सहायतासे हम उस निर्णयपर भी नहीं पहुँच पाते जो कि सार्वभौम हो,. 
अथवा सबको मान्य हो | यदि बुद्धि ओर सुख दोनोंके मानदण्ड असन्तोष- 
प्रद हैं तो क्या उन सहजात विचारोंकों नैतिक मानदण्डके रूपमे स्वीकार 
किया जा सकता है जो कि सार्वमौंस हैं ! बुलेस्टनका कहना है कि हम 
सहजात विचारोंकों भी स्वीकार नहीं कर'सकते हैं क्‍योंकि अधिकांश व्यक्ति 
सहजात विचारोंके नामपर अपने ही संस्कारों ओर शिक्षाजन्य विचासेंकों 


आचरणका 
सानदुण्ड 
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स्वीकार कर छेते हैं। प्रक्तिकों भी वह आचरणके मानदण्डके रुपमें 
स्वीकार नहीं करता है। उसका कहना है कि “प्रकृति! शब्दका प्रयोग 
अनेक अर्थोर्मे होता है। इसके नामपर छोग अपनी पहशुप्रवृत्तियोँ- 
को प्रोत्साहित कर सकते हैं ओर क्बोद्धिक आचरणको अपना सकते हैं | 

बुल्ेस्टनने तकशासत्रके आधारपर जिस मानदण्डकों दिया है उसे 
स्वीकार नहीं किया जा सकता है। नेतिकता आदर्शविधायक है। वह कर्म 
या घयनाको आदर्शकी तुलामें तोलती है, वस्तु- 


आलोचना : कं हि भें 
हि स्थितिको आदरशकी सन्दर्भमें समझती है। अतः नैतिक 
तक शास्पर ष्ट्सि ध्य्र न्ति पृ श् पके श्‌ सः 
लि असर दष्सिसे यह कहना आन्तिपण है कि शुभ कम सत्यके 
कक ि 
अनुरूप है ओर अशुभ कर्म उसके प्रतिकूल है। 
दण्ड अनुचित 


बुलेस्ग्न केवछ वस्तुस्थितिको महत्व देता है। उसके 
आलोचक, स्टीफेन्सने उसके ऐसे नेतिक दर्शनका उपहास यह कह कर 
किया कि “तीस सालके गम्भीर चिन्तनने वुलेस्टनको विश्वास दिलाया 
कि किसी व्यक्तिको अपनी पत्नीका सिर इसलिए नहीं तोड़ना चाहिये कि 
उसका ऐसा आचरण इस तथ्यका निषेध करता है कि वह उसकी पढ्ी 
है।” बुलेस्टनका कहना है कि वही आचरण पाप है जो कि आचरणकी 
असत्यता है अथवा नैतिक पाप वह है जो कि यथार्थ स्थितिका व्यवहार 
द्वारा निषेध करता है । अतः पत्नीका सिर फोड़ना इसलिए बुरा है कि वह 
पत्नीत्वभावके विरुद्ध है | बुलेस्टनके अनुसार चोरी करना अथवा किसीका 
'सिर फोड़ना इसलिए बुरा नहीं है कि वह नेतिक आदर्शके प्रतिकूल है 
बल्कि इसलिए कि वह यथार्थ स्थितिका वर्जन करता है। नीतिशास््रके 
अनुसार वह आचरण अनैतिक है जो कि नैतिक आदर्शके अनुकूल नहीं 
है | नीतिशास्त्र यह भी मानता है कि अशुभ कर्म असंगत कर्म हैं; किन्तु 
'कर्मोंकी असंगति वस्तुस्थितिके साथ नहीं है बल्कि आदर्शक्े साथ है। 
यह आदर्श वह आदर्श है जो कि मनुष्यके नेतिक व्यक्तित्वको स्वीकार 
करते हुए उसका अन्य प्राणियॉँके साथ सम्बन्ध स्थापित करता है। 
बुलेस्टनके सिद्धान्तमें वाकूछछ अधिक है | ऐसा लगता कि वह स्वयं ही 
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अपने तकके चमत्कारसे नेतिक आदर्शकों भूलकर वाग्जाल्में फँस जाता: 
है। कांयने उसके सिद्धान्तके सूक्ष्म पक्षकों सम्मुख रखकर कहां कि अशुभ 
कर्म वे हैं जिनमें परस्पर वेषम्य होता है अथवा यदि उस सिद्धान्तमें 
असंगति होती है जिससे कि वे सश्जाल्ित होते हैं। किन्तु कांट नियम- 
निष्ठताके फेरमें पड़ कर तथा भावनाशून्य जीवनकों अपनाकर अपने, 
महत्वपूर्ण कत्तव्यके सिद्धान्तको निःशक्त कर देता है। 

सुव्यवस्थित चिन्तनके लिए यह आवश्यक है कि नीतिशास््र तर्क-: 
शासत्रकी सहायता ले किन्तु इसका अर्थ यह कदापि नहीं है कि तक॑शास्त्रः 
नीतिशास्त्रपर अपना आधिपत्य स्थापित कर सकता है 
ओर नीतिशासत्रके स्वतन्त्र अस्ित्वकों छीन सकता 
है। नीतिशास््र अपने क्षेत्रका सम्राद्‌ सदैव रहेगा 
ओर तकशासत्र उचित विचार द्वारा नैतिक निर्णयमें. 
सहायकमात्र रहेगा। अनैतिक आचरणकों आचरणका झूठ अथवा 
एक प्रकारका झूठ मानना अनुचित है ओर यदि वह मान ही हें 
कि अनैतिक आचरणके मूल्में विचारकी मूछ है तो हम व्यक्तिकों, 
दोषी या दण्डके योग्य नहीं मान सकते हूँँ। अपने जीवनमें हम. 
ऐसे लछोगोंकों मूर्ख अथवा बेवकूफ कहते हैं, उनपर हँसते हैं कि उन्हें 
ठीकसे चिन्तन और तक॑ करना नहीं आता, उनकी तुलना गधेसे करते 
हैं, पर क्रोधित होकर उन्हें दण्डित नहीं करते । इसके विपरीत दुराचारीके 
आचरणको क्षम्य नहीं मानते हैं ओर उसे दण्ड देते हैं। वास्तविक अनु- 
भव बतछाता है कि बुरा आचरण विचारकी मूल्मात्र नहीं है | 

उपयुक्त दुर्बताओंके होते हुए भी बुलेस्टनके सिद्धान्तकी अपनी, « 
विशेषता है | उसने अपने नेतिक मानदण्ड द्वारा यह समझाया कि किसी, 
कार्यपर निर्णय देनेके लिए उसी कार्यके ओचित्य- 
अनोचित्यपर अधिक महत्व देना चाहिये, न कि. 
किसी अमूर्त, एकांगी मानदण्डको,--जैसे सुख, री ति-रिवाज, सहजात विचार, 
बुद्धि आदि | नैतिकताकी मूल समस्या किसी कर्मविशेषका गुण है, न कि. 


तकशाख आवश्यक, 
पर नीतिशाखका 
शास्ता नहीं 


सिद्धान्तकी विशेषता 
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वह पद्धति जिसके द्वारा कि उस गुणकों आँका जाता है क्योंकि प्रत्येकके 
ऑकनेका ढंग मिन्‍न है। कर्मोका विशुद्ध नैतिक मृल्याह्नन करनेके लिए 
काल, देश, इच्छित ध्येय ओर स्वाभाविक परिणामोपर ध्यान देना अनि- 
बार्य है। अर्थात्‌ किसी कर्मके ज़ैतिक मूल्याड्डनके छिए उससे सम्बद्ध 
सम्पूर्ण वस्तुस्थितिको ध्यानमें रखना आवश्यक है क्योंकि हम कर्मपर 
निर्णय वस्तुस्थितिके आधारपर देते हैं । 


बुद्धिवादी सहजज्ञानधादका आलोचनात्मक यृल्याड्ून 


बुद्धिवादी सहजज्ञानवादियोंने हॉब्सके विरुद्ध यह समझ्ानेका प्रयास 
किया कि उचित-अनुचितकी धारणाएँ शाश्वत हैं। हॉब्सने एक ओर तो 
यह माना कि प्रकृतिके नियम नित्य ओर शाश्रत हैं 
ओर दूसरी ओर मानव-स्वभावकी खार्थ-मूल्क 
व्याख्या करते हुए यह कहा कि स्वार्थकी सिद्धिके 
लिए अत्युत्तम साधन यह है कि व्यक्ति समझोतेके नियमोंका पालन करे | 
हॉब्सके इस कथनमें जो सत्य है हम उसको उपेक्षा नहीं कर सकते | किन्तु 
जुद्धिवादियोंने अपनी आलोचनाके आवेशमें यह कह दिया कि हॉब्सके 
अनुसार शुभ और अशुभके भेदकों मनुष्य-निर्मित समझोते द्वारा निर्धारित 
किया गया है। वास्तवमें बुद्धिवादियोंकी आलोचनाका कैन्द्र हॉब्सकी 
राजनीतिक निरंकुशता है जिससे यह ध्वनि निकलती है कि उचित, 
अनुचितकी धारणाएँ सामाजिक समझोते द्वारा निर्मित हैं और घार्मिक 
कत्तंव्यसे हमारा अभिप्राय उस शक्तिशालीको स्वतन्त्र इच्छाओंका भयवश 
पालन करनेसे है जो दण्ड ओर पुरस्कार द्वारा हमपर आरोपित की जाती 
हैं। हॉब्सके सिद्धान्तकी रिक्तताकों सिद्ध करनेके लिए, बुद्धिवादियोंने खार्थ 
ओर परसमार्थके प्रश्नकों हल करनेका प्रयास किया किन्तु वे असमर्थ रहे। 
हॉब्सके मनोवैज्ञानिक खार्थवादकों पराजित किये बिना बौद्धिक नैतिकताका 
सिद्धान्त सफलतापूर्वक स्थापित नहीं हो सकता | जबतक कि आत्म-प्रेम 
ओर सामाजिक कर्त्त॑व्यमें सन्‍्तुल्न स्थापित नहीं किया जायगा तबतक 


हॉब्सके स्वार्थवाद- 
'पर असफल आधात 
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सामाजिक कर्त्तव्यके ओचित्यकी अधिकसे अधिक बोद्धिक अभिव्यक्ति बुद्धि 
ओर आशत्मप्रेम (जो मनुष्यके रागात्मक खमावका स्वाभाविक अंग 
है) में विरोध बढ़ाती जायगी | यही कारण है कि बुद्धिवादी "परोपकार 
और आत्मप्रेममें समन्वय स्थापित नहीं कृर पाये । 

प्लेटो और अरस्तृके शुभकी घारणाकों स्वीकार करते हुए बुद्धि- 
वादियोंने समझाया कि सत्य सार्वभीम ओर वस्तुगत है; उसका स्वरूप 
बोद्धिक है। गणित और विज्ञानके स्वतःसिद्ध मूल- 
सूजोंकी भाँति नैतिक सत्य भी सहज ओर बुद्धिआाद्य 
है | शुभ, अशुभकी धारणाएँ समझोंते या स्वेच्छाचारी 
संकल्पका परिणाम नहीं हैं। नेतिक सत्य सार्वभीोम है। नेतिक सत्यके 
साव॑मोम स्वरूपकों ही कांटने अपने सिद्धान्तमें अत्यधिक महत्व दिया । 
कडवर्थ ओर क्लार्क एवं बुद्धिवादी सहजज्ञानवादी शुभके मूर्त स्वरूपको 
समझानेमें असफल रहे | जब हम यह पूछते हैं कि शुभ कर्मसे क्या अभि- 
प्राय है; उचित कम्मका क्या रूप है; तो हमें उचित अथवा शुभकी 
स्पष्ट व्याख्या नहीं मिलती वरन्‌ विभिन्न शब्दोंकी भूल्युलेयामें भटकना 
पड़ता है। बुद्धिवादियोंका यह कहना कि उचित कम विवेकसम्मत, 
बुद्धिय्राह्म या स्वाभाविक है, पर्याप्त नहीं है। यह शुभके स्वरूपका स्पष्टी- 
करण करना नहीं है, एक ही बातकों घुमाफिरा कर कहना है | 
.. वास्तवमें हॉब्सवाद और प्लेणोबादका मुख्य भेद यह है कि जहाँपर 
हॉब्सने आत्मस्वार्थके लिए. नेतिक आदेशोंका पालन करने एवं दूरदर्शितासे 
काम करनेके लिए कहा वहाँ प्लेटोके अनुयायियोंने 
नैतिक व्यक्तिको सजातीयोंके लिए त्यागका सिद्धान्त 
समझाया । दूसरोंके प्रतिहमारा वैसा ही आचरण होना 
चाहिये जैसा कि हम दूसरोंसे अपने प्रति चाहते हैं । 
निष्पक्षता या समानताका ऐसा सिद्धान्त हॉंव्सके परम स्वार्थवादकी .असत्यता 
सिद्ध करता है। कक्‍्लाकने समानताको बहुत महत्व दिया है ओर उस आधार- 
पर समझाया है कि सत्य सार्वभीम और वस्तुगत है, इसका अस्तित्व किसी के 


शासका स्वरूप : 
... असूर्त 


हॉब्सवादसे सुख्य 
भेद---निष्पक्षताका 
सिद्धान्त 
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भी स्वतन्त्र संकल्पपर निर्मर नहीं है । कांटने 'प्रत्येकको साथ्य मानो 
कहकर समानताकी धारणाको ही पूर्ण ओर स्पष्ट रूपसे व्यक्त किया | जैसा 
कि हम देंख.चुके हैं, उपयोगितावादियोंने अपना समानताका यह सिद्धान्त 
कि प्रत्येक व्यक्तिकी गणना एक है! सहजज्ञानवादियोंसे ही लिया | 

बाह्य जगतसे रूपक लेनेके कारण बुद्धिवादी सहजज्ञानवादी, विशेषकर 
कडवर्थ ओर छ्वाक॑, एक भूल ओर करते हैं। वे यह भूल जाते हैं कि 
नेतिक जगतमें व्यावहारिक बुद्धि और चिन्तनबुद्धि 
भिन्‍न हैं | वे इन दोनोंकोी एक ही मान लेते हैं। 
न्याय, संयम आदि नैतिक आदशोको और कार्य- 
कारण, परिमाण आदि बाह्य जगतकी धारणाओंको समानरूपसे बुद्धिका 
विषय मान लेते हैं। कांटने सहजज्ञानवादियोंकी इस भूलकों दूर किया । 
कडवर्थ और छ्ाकके साथ यह स्वीकार करते हुए कि कर्मों का औचित्य 
बस्तुगत है ओर इसलिए नेतिक नियम बुद्धिके विषय हैं न कि. भावनाके, 
जो कि आत्मगत ओर वैयक्तिक है, वह उनके सिद्धान्तको अधिक विकसित 
करता है। जहाँतक बुड्धिके दोनों रूपों (व्यावहारिक ओर चिन्तन 
सम्बन्धी) का प्रदन है वे सीमाओंसे घिरे हुए व्यक्ति के लिए भिन्न हैं, 
यद्यपि पूर्ण शान इनमें ऐक्य स्थापित करेंगा। अतः मानव-जीवनकी 
व्याख्या करते हुए कांट कहता है कि चिन्तनबुद्धिके द्वारा उन सत्यों-- 
ईइवर, आत्मा और संकव्प-स्वातन्व्य--को सिद्ध नहीं किया जा सकता, 
जो व्यावहारिक बुद्धिकी आवश्यक मान्यताएँ हैं । 

गणित और पदार्थविज्ञानके रूपकको ह्लार्क पूर्णरूपसे स्वीकार कर 
लेता है ओर इस कारण विकासवादी सुखवादियोंकी भाँति यह भूल जाता 
है कि नीतिशासत्र आदर्शविधायक सिद्धान्त है। वह 
यह जानना चाहता है कि हमें क्या करना चाहिये | 
भोतिक नियम हमें केवल तथ्य का ज्ञान देते हैं 
ओर 'क्या'है? के स्वरूपको समझाते हैं। कछ्लाकके 
अनुसार भौतिक नियम जगतकी प्रत्येक वस्तुको नियमोंके अधीनः बतलाते 


व्यावहारिक ओर 
चिन्तनबुद्धिका क्षेत्र 


गणित ओर पदर्थ- 
विज्ञानके रूपककी 
सीमाए 


सहजज्ञानवाद (परिशेष) ४५७ 


हैं। कमके ओचित्य-अनोचित्यको भी हम नियमके आधारपर समझ 
सकते हैं | भगवान्‌ ने ही प्राकृतिक नियम दिये हैं; मगवानने ही कुछ 
कर्मोंको पर्यात्तता दी है। नेतिक ओर प्राकृतिक नियम शाश्रत और नित्य 
हैं। नैतिक बोध द्वारा क्मोंकी पर्यात्तता और अपर्यातताको समझकर हमें 
पर्याप कर्मोंकों स्वीकार करना चाहिये | किन्तु क्लार्क भी कया है! ओर 
क्या होना चाहिये के भेदकों भूल जाता है। यही कारण है कि प्रयास 
करनेपर मी वह आत्म-प्रेम ओर सद्युणके बीच संगति स्थापित करनेमें 
असमर्थ रहा ! व्यावहारिक बुद्धिके सहजज्ञानोंके विरोधको गणितके सहज- 
ज्ञान द्वारा समझाना यथार्थ ओर आदर्श विज्ञानके भेदकों भूलना है। 
क्वाकके अनुयायी, वुलेस्टनने नीतिशासत्र ओर तर्कशास्त्रमें पूर्ण ऐक्य मान- 
कर नीतिशासत्रको तकशासत्रपर आधारित करके अपने सिद्धान्तकों अत्य- 
धिक आलोचनाका विषय बना दिया | 

हे .. नतिक बोधवाद | 

नेतिक बोधवादियों एवं सोन्दर्यवादियोंने अपने नैतिक बोध (॥07वां 
3८॥5८) के आधारपर यह समझाया कि सुन्दर-असुन्दरका भेदविषयक 
जो ननन्‍्दतिक बोध होता है उसीकी माँति शुभ ओर 
अशुभका सहजबोध होता है। जिस भांति सौन्दर्यका 
बोध वस्तुओंकी सुन्दरता ओर असुन्दरतासे प्रभावित होता है उसी भाँति 
नैतिक बोध भी कर्मोके नेतिक या अनैतिक गुणसे प्रभावित होता है। 
अथवा नैतिक बोध नन्‍्दतिक बोधकी भाँति है। हम ऐसे सहजबोधकी 
व्याख्या कर सकते हैं | हमारी बुद्धि इन बोधोंको समझ सकती है । 
सोन्दर्यवादियोंका यह भी कहना है कि नेतिक बोध मनुष्यक्ो उसकी सामा- 
जिक प्रकृतिकी देन है | जो समाजके लिए छामदायक है वह स्वभावतः 
शुभ है ओर जो हानिप्रद है उसे हम सहज ही अशुभ बह देते हैं | सहज- 
ज्ञानवादकी विभिन्‍न शाखाओंका अध्ययन बतलाता है कि सोन्दर्यवादियों- 
का यह दृष्टिकोण एक जलाशयके समान है जिससे अनेक नैतिक धाराएँ 
प्रवाहित होती हैं । 


सामान्य परिचय 
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हॉब्सने कहा कि व्यक्ति केवल अपनी ही इच्छाओंकी तृप्ति करता है | 
इससे उसका अमिप्राय यह था कि व्यक्ति कैवल अपने सुख और जीवनके 
संरक्षणकी चिन्ता करता है | सोन्दर्यवादका प्रतिनिधित्व 
करनेवाले विचारकों, हंचिसन और शेफ्ट्सबरीने मुख्य 
रूपसे हॉव्सके इस कथनकों आलोचना की। उन्‍होंने बुद्धिवादियोंकि साथ 
हॉब्सके विरुद्ध एक ओर तो यह स्वीकार किया कि नैतिक विभक्तियों शाश्रत 
हैं ओर दूसरी ओर यह कहा कि (विशेषकर शैफ्ट्सबरीने) आत्म-स्वार्थ 
द्वारा किये हुए कर्म और सद्गुणं द्वारा किये हुए. कर्ममेंसंगति है | उनका. 
कहना है कि वेयक्तिक शुभ ओर सामाजिक शुभ एक दूसरेके विरोधी नहीं 
हैं क्योंकि समाज एक आवयविक समग्रता (०४७०० ७०]6७) है | 
बुद्धिवादी सहजशानवादी सामाजिक आचरण या कत्त॑व्यके लिए 
कोई ठोस मनोवैज्ञानिक आधार नहीं दे पाये | उन्होंने सामाजिक आच- 
हर रणको केवल अमूत॑ बुद्धिके सिद्धान्त द्वारा समझाया | 
बुद्धिवादी सहज- थतिमें जब ब्धि औ रे ० 
जॉन्या्ियॉ्स से ऐसी सि ब बुद्धि ओर स्वाभाविक आत्म-प्रेम- 
में विरोध उठता है तो व्यक्ति कठिनाईमें पड़ जाता है | 
इस कठिनाईकों दूर करनेके लिए ही ह्लार्कने सार्वभौम परोपकारिताको बुद्धि- 
सम्मत कहा ओर कम्बरलेण्डने उन प्रवृत्तियाँकी स्वीकार किया जो मनुष्यको 
सजातीयोंकी सेवा करनेके लिए प्रेरित करती हैं । सोन्दर्यवादियोंने नैतिक बोध- 
को मनुष्यकी सामाजिक प्रकृतिकी देन कहकर स्वाभाविक भावनाओं द्वारा 
व्यक्तियोंकों एकताक सूत्रमें बाँध दिया। शेपट्सबरीसे पूर्व किसी भी नीतिशने 
इस तथ्यको पूर्ण महत्व देते हुए नहीं कहा कि सामाजिक आचरणके मूहमें 
रागात्मक आवेग हैं। शेफ्ट्सबरीने अनुभवका विश्लेषण करते हुए यह 
समझाया कि मनुष्यकी स्वार्थ ओर निःस्वार्थकी प्रवृत्तियोंमें संगति है । 
शैफ्ट्सबरी 
शैफ्य्सबरी' ने कर्त्तव्यके सिद्धान्तकों अमूर्त बुद्धि द्वारा नहीं बल्कि 
१. 2 कक 25[6फए (००:७४, आकाए। 06 5#3(९४ंैपाए, 40/]- 


हॉब्सकी आलोचना 
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खाभाविक प्रवृत्तिके रूपमें समझाकर उसे मनोवेश्ञानिक आधार दिया | 
उसने मनुष्यकी सामाजिक भावनाओँकी स्वाभा- 
विकताको प्रकट करते हुए सामाजिक भावनाओं ओर 
चिन्तनशील आत्म-मावमें सहज संगति दिखलायी। 
शैफ्द्सबरी प्रथम विचारक है जिसने कहा कि नैतिक 
बोध ही कर्मोंका नेतिक मूल्याड्रूुन करनेका प्रमुख मानदण्ड है। स्वार्थ 
ओर परमार्थमें संगति स्थापित करनेके लिए. उसने हॉब्सके: सिद्धान्तका 
विश्लेषण किया ओर यह समझाया कि शुभकी स्वार्थमूलक व्याख्या करना 
अनुचित है। समाज व्यक्तियोंका अस्वाभाविक संघटनमात्र नहीं है । 
यह एक जीवन्त आवयविक समग्रता है ओर इसलिए ब्यक्तिके शुभकों 
समाजकी शुभसे पूर्णतः मिन्‍न नहीं समझना चाहिये। व्यक्ति एकाकी और 
असामाजिक प्राणी नहीं है। उसकी स्थिति, स्वभाव और कब्याणकों 
उस व्यापक सामाजिक विधानके सन्दर्भमे समझना होगा जिसका कि 
वह अज्ज है । 

बुद्धिवादी सहजज्ञानवादियोंने केवल जीवनके बोद्धिक पक्षकों समझा । 
वे यह भूल गये कि भावनाका भी नैतिक जीवनमें समान स्थान है। हम 
उसकी अवहेल्नां नहीं कर सकते। नेतिकताका 


हॉब्सका परम- 
स्वार्थधाद 
अवास्तविक 


दे है 
सोन्द्यवादकी हि रू 5 
>०. सम्बन्ध मानस और हृदय दोनोंसे है। कोरी बुद्धि 
स्थापना : नेतिक- 0 प्रवर्तक नहीं हो सा 
» . .. कमको प्रवतक नहीं हो सकती है। शेफ्दसबरीने यह 
शानके मूलमें 


समझाया कि मनुष्यके पास नैतिक इन्द्रिय या आन्त- 
रिक इन्द्रिय है। अथवा घ्ाणेन्द्रिय, कर्णेन्द्रिय, स्परशें- 
न्द्रियकी भाँति एक ओर आन्तरिक इन्द्रिय है जो नैतिक इन्द्रिय है। यह 
हमें कर्म, प्रवृत्तियों, भावनाओंके ओचित्य-अनोंचित्यका प्रत्यक्ष एवं 
अपरोक्ष ज्ञान देती है | मनुष्यके कमों और भावोंमें एक प्रकारकी सुन्दरता 
ओर असुन्दरता रहती है | इस सुन्दरताका नैतिक इन्द्रिय सहजज्ञान प्राप्त 
कर सकती है। यह इन्द्रिय नैतिक सोन्दर्यवाले कर्मोंकी शुभ कहती है। 
यह समझानेके लिए कि नेतिक इन्द्रिय सतकी ओर ले जाती है, शैफ्टसबरी 


नेतिक बोध 
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इसकी तुलना अन्य इन्द्रियोंसे करता है। वह कहता है कि जिस भाँति 
नेत्रेन्द्रिय रंगका ज्ञान देती है ओर घ्ाणेन्द्रिय गन्धका उसी भाँति नैतिक 
इन्द्रिय अथवा नैतिक बोध नेतिकताका ज्ञान देता है। आँखोंसे देखते ही 
हम तत्काल कह देते हैं कि बस्तुका कया रंग है उसी भाँति नैतिक इन्द्रिय 
हमें नैतिक प्रत्ययोंका अपरोक्ष शान देती है। अतः सुन्दर-असुन्दरके 
नन्‍्दतिक बोधकी भाँति उचित-अनुचितके भेदका सहजबोध होता है । 
सोन्दर्यकी रुचिकी माँति नैतिक रुचि भी होती है। मनुष्यमें कर्मोंका 
समर्थन ओर असमथन करनेकी स्वाभाविक रुचि या भावना होती है। 
इस रुचिके कारण ही कुछ वस्तुएँ उसे आकर्षित करती हैं। काव्य-रसिक 
सहज ही अच्छे काव्यकी ओर खिंच जाता है। नेतिक इन्द्रिय सहज ही 
उचित-अनुचितके भेदकों हमारे सम्मुख रखकर हमें सत्कर्मकी ओर प्रेरित 
करती है। यह विशिष्ट व्यावहारिक शक्ति है। इसकी अवहेलना करनेसे 
दुःख ओर असन्तोष होता है। सामान्य अनुभवका निरीक्षण यह भी 
बतल्ाता है कि प्रत्येक व्यक्तिकी रुचि अपनी विशिष्ठता रखती है । फिर भी 
यह मानना पड़ेगा कि एक सर्वसम्मत मानदण्ड होता है। 

नेतिक बोध ही नैतिक ज्ञानका मूलखोत है | यह सबमें समान रूपसे 
विकसित नहीं होता पर इसे मार्जित ओर शिक्षित कर सकते हैं और 
इसके द्वारा संदगुणकी आन्तरिक श्रेष्ठताकों समझ सकते हैं | बोधके समान 
होनेके कारण इसे बोध अवश्य कहते हैं किन्तु इसका अर्थ यह नहीं कि 
यह अगम्य है। नेतिक बोधकी भाँति सोन्दर्यबोधको समझा ओर सिद्ध 
किया जा सकता है। नेतिक बोधके आधारपर हम कह सकते हैं कि 
नेतिक निर्णयकों मात्र शुष्क तक या बौद्धिक नियमके रूपमें समझना 
अआ्रामक है। नैतिक निर्णयके साथ एक प्रकारकी भावना (नन्दतिक 
भावनाकी भाँति) संयुक्त है ओर वही व्यक्ति सदाचारी है जिसमें यह 
गुण है अथवा सद्गुणी होनेके लिए व्यक्तिको कलात्मक रुचिका भी होना 
चाहिये | संस्कृत रुचि ही हमारी एकमात्र निर्देशक है। अच्छे विकसित 
चरित्रका व्यक्ति नेतिक नियमका पालन अभ्यासवश और खभाववश 
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करेगा | वह सहजरूपसे सतको स्वीकार करेगा ओर असतका त्याग करेगा। 
जब व्यक्ति मबवश नियमोंका पालन करता है (सुखवादी नैतिक आदेश) 
तो उसके कर्म नियमोंके अनुरूप होनेपर भी सद्गुणोंके सूचक भहीं हैं । 
सदाचारका नियम आन्तरिक है। वह ,अपने-आप ही सदगुणकी ओर 
आकर्षित करता है। जिस माँति सौन्दर्यकी रुचि सुन्दर वस्तुओंकी ओर 
आकर्षित करती है ओर इस आकर्षणके कारण वे वहतुएँ प्रिय हो जाती 
है उसी भाँति नेतिक बोध शुभ भावनाओं, प्रवृत्तियों, और कर्मोंकी ओर 
बोद्धिक प्राणियोंकों खींचता है। वे दया; न्याय, संयम आदिको अपनाते 
हैं ओर उन्हें उन्हींके लिए प्यार करने लगते हैं। नैतिक शुभत्व 
भावनाओंके क्षेत्रमें सोन्दर्यका सूचक है। वह सोन्दर्य इसपर निर्भर है 
कि समग्रतामें अंगोंकी संगति और सन्तुरून हो | 
यह कथन हमें शुभके स्वरूपकी ओर ले जाता है। अंग ओर अंगी, 
अंश और पूर्णकी संगति ही झुमत्वकी सूचक है । यहाँपर वह स्वार्थ और 
पद्मार्थके प्रभ्को हल करता है। किसी भी वस्तुका 


सकी हक * शुभत्व उसका उसके व्यापक विधान या समग्रताके 

र्थ-परमार्थका है ह 

52% ७७७४४ संगतिपूर्ण सम्बन्धका सूचक है। किसी विधानकी अंग 
प्रइन 


या अंशको शुभ कहनेके पूर्व यह जानना आवश्यक हो 
जाता है कि उसका सम्बन्ध सम्पूर्णता ओर समग्रताके साथ सन्तुल्ति है या 
नहीं । जब हम मनुष्यके कर्मों, भावनाओं ओर प्रव्नत्तियोंके स्वरूपकों सम- 
झनेका प्रयास करते हैं तो यह ध्यानमें रखना आवश्यक हो जाता है कि 
वह सामाजिक प्राणी है। अतः उसे सामाजिक समग्रताके सम्बन्धर्मं ही 
समझा जा सकता है। जब पर्यातता और अपर्यासताके सिद्धान्तका प्रयोग 
मनुष्यके सम्बन्ध किया जाता है तब उसका यह अर्थ होता है कि 
सदगुणकी सार्थवता उन भावनाओंकी प्रकृतिपर निर्भर है जो मानव 
जातिके शुभके लिए हैं। मनुष्यके कर्मोके ओ न्नित्य-अनोचित्यको परखनेका 
यही परम मानदण्ड है ओर इस मानदण्डफे आधारपर यह सिद्ध किया जा 
सकता है कि हॉब्सकी भाँति शुभकी स्वार्थमूलक व्याख्या नहीं कर सकते । 
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यदि यह मान भी हें कि उसकी प्रवृत्तियाँ आत्म-सुखकी खोज करती हैं 
तो ऐसी प्रवृत्तियोंकी हम शुभ नहीं कह सकते | हम मनुष्यकों तभी श्रेष्ठ 
कहेंगे जब उसके समस्त आवेग ओर स्वभावकी बृत्तियाँ इस भाँति सन्तुल्ति 
ओर संस्कृत हो जायेँ कि वे व्यापक मानव-हितकी उन्नति करें | हॉब्सने यह 
समझाया कि स्वार्थसिद्धिके लिए आदेशोंका पालन करना शुभ है। किन्तु 
शेफ्ट्सबरी कहता है कि उन कर्मोंको शुभ नहीं कह सकते जिनका बाह्य 
रूप अच्छा है अथवा जिनका परिणाम छाभप्रद है। जब व्यक्तिकी 
प्रबत्तियाँ ओर भावनाएँ ऐसी हैं कि वह अपने-आप, बिना बाह्य दबावके, 
मानव-स्वभावके सुख या शुमकी दृद्धि करती हैं तो वह शुभ हैं। बुद्धिमान 
प्राणियोंमें शुभत्व उन निःस्वार्थ वृत्तियों द्वारा व्यक्त होता है जिनका प्रत्यक्ष 
ध्येय दूसरोॉंका शुभ है। शैफ्ट्सबरी मनुष्योंके आवेगों और जृत्तियौंका 
विस्तारपूर्वक विश्लेषण कर कहता है कि शुभत्व दोनों प्रकारकी वृत्तियोंके 
सह-अस्तित्वपर निर्भर है | 

रफ्य्सबरीने हॉब्सके परमस्वार्थथादका खण्डन किया । उसका 
कहना है कि आनन्दके छिए स्वार्थ ओर परमार्थका उचित अनुपातमें 
होना आवश्यक है। वेयक्तिक ओर सामाजिक भाव- 
नाओंका मिश्रण ओर सन्तुलन उस व्यक्तिके लिए, 
आनन्द॒दायक है जिसमें सामाजिक हितकी भावना 
है। अतः लोकहित वेयक्तिक शुभका विरोधी नहीं है बल्कि इससे उस 
व्यक्तिको सुख मिल्ता है जिसमें लोकहितकी भावना होती है। स्वार्थ 
ओर परमार्थकी संगतिकों सिद्ध करनेके लिए ही शैफ्ट्सबरीने यह आव- 
श्यक समझा कि वह आत्म-स्वार्थ ओर सद्गुणके साम्यको समझाये । एक 
ओर वह कहता है कि सदगुण अपने-आपमें वाउ्छनीय है और दूसरी ओर 
वह परमस्वार्थवादकाः खण्डन करते हुए कहता है कि सदगुण ओर 
आत्मप्रेममें संगति है । उसके तकोसे यह भी ध्वनि निकलती है कि स्वार्थ 
ओर परमार्थके समन्‍्वयका विश्वास हमें सदूगुणोंका पालन करनेके लिए 
प्रेरित करता है । 


शुभ ओर आनन्द : 
स्वार्थ-परमार्थ 
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शैफ्ट्सबरी मनुष्य-स्थभावका विस्तारपूर्वक विश्लेषण करता है और 
कहता है कि उसमें तीन प्रकारकी प्रवृत्तियोँ मिलती हैं : (१) स्वाभाविक 
भावना-प्रेम, सहानुभूति, आत्मसन्तुष्ठटि आदि, (२) आत्म-भावना-*जीवन- 
के प्रति प्रेम, देहिक क्षुषा आदि, (३) अस्व[भाविक भावना--बर्बर रीतियाँ, 
अन्धविश्वास, इणा, शत्रुता, निर्दयता आदि । इन प्रवृत्तियॉँका गहन 
अध्ययन बतव्ता है कि पूर्णरूपसे सन्तुलित मानस वह है जो अस्वाभाविक 
भावनाओंसे मुक्त है। ये भावनाएँ नतो व्यक्तिके लिए शुभ हैं, न 
सम्माजके लिए | आत्म-भावनाएँ यद्यपि प्रत्यक्ष रूपसे वेयक्तिक कल्याणको 
देनेवाली हैं तथापि अनुभव यह बतलाता है कि थे एक सीमातक ही 
शुभकी वृद्धि करती हैं, अन्यथा वे हानिप्रद हैं | अत्यधिक इन्द्रियेच्छा और 
आत्म-प्रशंसाकी प्रवृत्ति बुरी है | स्वाभाविक प्रवृत्तियाँ वे प्रवृक्तियाँ हैं जो 
कि उस व्यक्तिके लिए आनन्दका खोत हैं जो इनका अनुभव करता है। 
परोपकारी प्रवृत्तियोंकी सम्पन्नता मानसिक सम्तोष देती है। दूसरोंके सुखका 
सहानुभूतिमूलठक आनन्द आत्मिक सन्तोष देता है| स्थूछ दृष्टिसे यह प्रतीत 
होता है कि स्वार्थनिरपेक्ष प्रवृत्तियोंका ध्येय दूसरोंका सुख है पर वास्‍्तवमें 
वे व्यक्तिको सुख देती हैं | इन विभिन्‍न विश्लेषणों द्वारा शैफ्टसबरीने यह 
सिद्ध किया कि प्रेम करना ओर दया करना अपने-आपमें वह भोलछिक 
आनन्द है जिनसे केवल तृत्ति मिलती है; तथा ऋर और पापी होना दुः्खी 
होना है | 

शेफ्ट्सबरीने यूनानी विचारधाराका पुनरुत्थान किया। यूनानियोंने 
शुभ ओर सुन्दरमें ऐक्य देखा | किन्तु तत्वदर्शन और नीतिशाख्रसे मिन्न 
सोन्दर्यशासत्रका अस्तित्व नहीं है । नैतिक दृष्टिसे सुन्दर 


सौन्दर्यबोधकी श्रेणीमें रखना अनुचित है। दोनोंमें 
भेद है, इसे शैफ्ट्सबरी नहीं समझ पाया । यदि किसी व्यक्तिमें सौन्दर्य- 
बोधकी उचित शक्ति न हो अथवा कमी हो तो भी वह समाजमें सम्मान- 
नीय सदस्यका स्थान प्राप्त कर सकता है। यह कथन प्रमाणकी आगेक्षा 
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नहीं रखता क्योंकि हमें इसका अनुभव वास्तविक जीवनमें होता रहता है। 
सच तो यह है कि अधिकांश लोगोंका कलात्मक बोध इतना दोषपूर्ण होता 
है कि यह कहना पड़ता है कि उनमें यह बोध नहींके बराबर है। किन्तु 
यदि व्यक्तिका नेतिक बोध उचित मात्रामें विकसित न हो तो सब उससे 
दूर रहना पसन्द करेंगे ओर उसे हीन दृश्सि देखेंगे | नैतिक बोधके ऐसे 
्भुत्वकों शैफ्ट्सबरी भूछ जाता है ओर वह नेतिक बोध तथा कलात्मक 
बोधम साहश्य देखता है । 

शैफ्ट्सबरीके अनुसार नेतिक बोध जन्सजात है, जिसे शिक्षा द्वारा 
विकसित और मार्जित किया जा सकता है। उस शिक्षाका क्‍या स्वरूप है 
जो इसे मार्जित कर सकती है ! क्‍या इस आधारपर शिक्षा नैतिक 
बोधका मानदण्ड नहीं हो जायगी ! नैतिकताके ज्ञानकों नेतिक बोधके 
आधारपर समझाना भी विपदाओंको स्वीकार करना है। नैतिकताका 
ज्ञान नेत्रेन्द्रिय, कर्णेन्द्रियके ज्ञानके समान नहीं होता । आँखसे देखते 
ही हम रंगके बारेमें निर्णय देते हैं। कर्मके ओचित्य-अनोचित्यके बारेमें 
प्रत्यक्ष ज्ञान प्राप्त नहीं होता है। ऐसा प्रत्यक्ष ज्ञान नैतिकताका मानदण्ड 
भी नहीं है| उसके लिए पर्याप्त चिन्तन और तर्क-वित्ककी आवश्यकता 
है | पुनः यदि नेतिक बोध दुर्बोध नहीं है ओर उसका बौद्धिक स्पष्टीकरण 
सम्मव है तो यह बतलाना भी आवश्यक है कि किस आधारपर हम नैतिक 
बोधका बोद्धिक स्पष्टीकरण कर सकते हैं | हम यह जानना चाहते हैं कि 
वह कोन-सा मानदण्ड है जो प्रत्येकपर लागू होता है, न कि केवल संस्कृत 
रुचिपर । नैतिक बोध भिन्न लोगोंमें मिन्‍न मात्राओंमें होता है; हमें उसमें 
जाति और राष्ट्रका भेद मिलता है। शेफ्ट्सबरी मनुष्यक सामाजिक स्वभाव- 
के आधारपर नेतिक बोधको समझाता है और कहता है कि संस्कृत नेतिक 
रुचि उसका अनुमोदन करती है जो सम्पूर्ण समाजके लिए शुभ है। 
शैफ्ट्सबरीफै सिद्धान्तकों स्वीकार करते हुए हचिसनने “अधिकतम संख्याके 
लिए अधिकतम सुख के सिद्धान्तका प्रतिपादन किया । 

शेपट्सबरीने यह समझाया कि जनहित वैयक्तिक हिंतके समान है। 
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ऐसा सिद्धान्त स्वाभाविक रूपसे आशावादी अवश्य है किन्तु, प्रामाणिक 
से कसर नहीं है | शेफ्ट्सबरी ह होब्सके परमस्वार्थवादको 
समझेमें असमर्थ टिक नहीं कर पाया और यही कारण है? कि वह 

जनहित ओर बेयक्तिक हितमें वास्तविक ऐक्य 
स्थापित नहीं कर पाया। दोनों प्रकारके कमकी प्रेरणाओंमें विरोध रह जाता 
है अतः नैतिक बाध्यताकी भावनाकों समझाना कठिन हो जाता है । शैफ्ट्स- 
बरी कैवछ यह समझाता है कि स्वार्थमूलक ग्रवृत्तियोंके अतिरिक्त नैतिक 
ओर सामाजिक भावनाएँ भी सुखका स्रोत हैं। पर वह इस तथ्यको नहीं 
समझ पाया कि सामाजिक भावनाओंकी तृप्ति भी स्वार्थमूछक हो सकती 
है यदि उसके साथ यह भाव या चेतना युक्त न हो कि दूसरेका शुभ 
ही मेरा शुभ है अथवा वेयक्तिक शुभ और पारमार्थिक शुभ अमिन्‍न हैं । 
सामाजिक आचरणके लिए जिस निःस्वार्थताकी आवश्यकता होती है 
उसकी ओर हचिसन हमारा ध्यान आकृष्ट करता है। 
शैफ्ट्सबरीको हम श्रेय इसलिए नहीं देते कि उसने किसी मोलिक 
विचारधारा एवं सत्यको हमारे सम्मुख रखा बल्कि इसलिए कि उसने 
सामाजिक कत्तंव्यकी ओर प्रेरित करनेवाली आवेग- 
जन्य भावनाओंकोी अपने सिद्धान्तका केन्द्रबिन्दु 
बनाया । क्लाकने सार्वभोम परोपकारिता तथा कम्बरलेण्डने सर्वशुभको परम 
नियम मानकर इस तथ्यपर प्रकाश डाझा। किन्तु शैफ्ट्सबरीसे पहिले 
किसीने भी अनुभवका विश्लेषण करके यह स्पष्ट रूपसे नहीं समझाया कि 
'मनुष्य-स्वभावकी स्वार्थी और परमार्थी प्रद्नत्तियाँमें संगति है ओर न उसकी 
भाँति अभीतक किसीने भी स्पष्ट रूपसे नेतिक रुचिकों बुद्धिसे हटाकर उन 
'भावनाओंपर कैन्द्रित किया जो कि सामाजिक कत्तंव्य करनेके लिए प्रेरित 
'करती हैं । 


किए 


शअ्रष्ठता 


हचिसन 
हचिसन' ने शैफ्ट्सबरीके सिद्धान्तकी स्वीकार करते हुए उसे अधिक 
९. ठाए8 लिताए7९500 4694-]747 , 
डरे 0 
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विकसित ओर संगतिपूर्ण बनाया | नेतिक इन्द्रियवादके साथ ही उसने 
बट्लरके अन्तर्बोधके सिद्धान्तकों भी स्वीकार किया । 

बुद्धिवादी सहजज्ञानवादियों, शैफ्ट्सबरी तथा बटलरकी भाँति वह 
हॉब्सके नेतिक सापेक्षवादकी आलोचना कर कहता है कि नैतिक विभक्तियाँ 
आत्मगत नहीं, वस्तुगत हैं | कर्म, प्रवृत्तियों आदिके 
स्वरूपको अथवा वस्तुगत भेदकों नैतिक बोध द्वारा 
समझा जा सकता है। उसने सोन्दर्यकी ग्राह्मताका 
उदाहरण देकर नैतिक बोधकी शक्तिको समझाया। वह नैतिक बोधको 
सोन्दर्ययोधके सहृश मानता है। किसी सुन्दर वस्तुके रूपकी प्रशंसा करते 
हुए यह कहते हैं कि वस्तु सुन्दर है | ऐसा कथन यह सूचित करता है कि 
सुन्दरताका सम्बन्ध वस्तुसे है अथवा सुन्दरता वस्तुगत है। यदि सुन्दरता 
आत्मगत होती तो यह कहा जाता कि वस्तुका सोन्दर्य इसपर निर्भर है 
कि उसे देखनेमें सुख मिलता है। किन्तु वस्तु अपने-आपमें ही सुन्दर है | 
पहिले सुन्दरता है तब सुख है। इसी भाँति जब दूसरोंके चरित्र एवं सद- 
गुणोंकी प्रशंसा करते हैं तो वास्तवमें उनकी वस्तुगत श्रेष्ठताकी प्रशंसा 
करते हैं । ने तिक प्रत्ययोंको परिस्थितिजन्य माननेवाले विचारकोंके विरुद्ध 
वह कहता है कि विचारसाहचर्यके नियम, शिक्षा, रीति-रिवाज, सुख- 
दुःखकी भावनाएँ, आवश्यकताएँ आदि वस्तुके नेतिक गुणकों नहीं बदल 
सकते हैं | वह वस्तुका आन्तरिक ओर आमभ्यन्तरिक गुण है अतः विषयी 
अथवा देखनेवाले मानससे स्वतन्त्र नेतिक गुणका अपना अस्तित्व है | 
ऐसे बस्तुगत गुणकों मनुष्य अपने नेतिक बोध द्वारा समझ सकता है। 
नैतिक बोधकी तुलना सोन्दर्यबोधसे की जा सकती है, वास्तवमें वह सोन्दर्य- 
बोधकी ही माँति है | नेतिक बोध सर्वसामान्य शुण है। वह प्रत्येक व्यक्तिमें 
है। यह भी सच है कि अन्य बोधोंकी माँति वह प्रत्येक व्यक्तिमें समान 
रूपसे विकसित नहीं है। अतः उचित शिक्षा ओर व्यापक अनुभव द्वारा 
उसे मार्जित और उन्‍नत करनेकी आवश्यकता है। व्यक्तियोंमें नेतिक 
बोधके असमान रूप एवं विकासके आधारपर हचिसन नेतिक नियमोंकी 


नेतिक विभक्तियाँ 
३ दा 


तथा नतिक बोध 
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भिन्‍नताको समझाता है| वह कहता हैं कि अविकसित नेतिक बोध बाह्य 
वस्तुओंके आन्तरिक गु्णोंका परम ज्ञान नहीं दे सकता है। भिन्‍न देशों, 
काल और जातियोंके मिन्‍न नैतिक मानदण्डॉके मूलमें अविकर्सित नेतिक 
बोध है | 

बुद्धिवादी सहजज्ञानवादियोंके विरुद्ध हंचिसन यह समझाता है कि 
बुद्धि केवल सैद्धान्तिक या विचारप्रधान नहीं है ओर न उसे कर्मके प्रेरकके 
रूपमें ही स्वीकार किया जा सकता है। बुद्धि घट- 
नाओंका विश्लेषण कर सकती है, साधनोंकी ओर 
ध्यान आकर्षित कर सकती है ओर भिन्न ध्येयोंकी 
तुलना कर सकती है किन्तु वह कम करनेके लिए पर्यात गेरणा नहीं दे 
सकती | जब संकव्प स्वतन्त्रतापूर्वक कम करता है तब उसे आत्म-प्रेम, 
परोपकार या नैतिक बोधकी प्रवृत्तियाँ ही प्रेरित करती हैं | वह स्वार्थ ओर 
परमा थंकी समस्याकों भी उठाता है। वह मानता है कि निरन्तर दूसरोंका 
सुख उत्यन्न करनेकी इच्छामें ही नैतिक पूर्णता है। जब नैतिक बोध अपनी 
पूर्ण शक्तिमें होता है तब व्यक्ति छोकहितकी उदार भावनाकों सर्वोपरि 
स्थान देता है। अपने ऐसे नेतिक विश्वासकी पुष्टि हचिसन अपनी धार्मिक 
निष्ठाके आधारपर करता है। जो ध्येय भगवानके सम्मुख है वह अधिका- 
घिक सार्वभोम सुखका अरज॑न करना है ओर उसने हमें इस लरक्ष्यको, 
प्राप्त करनेके लिए नैतिक बोध दिया है। यहॉपर हम कह सकते हैं कि 
उपयोगिताबादके बीज हचिसनकी सिद्धान्तमें मिलते हैं | 

शैफ्ट्सबरीके सामान्य दृष्टिकोणको हचिसनने अनेक मनोवैज्ञानिक 
विश्लेषणों द्वारा अधिक पूर्णतासे समझाया। उसने मानव-प्रवृत्तियोंका 
विश्लेषण करके उनके भेदोंको बतलाया और साथ 


बुद्धिवादी सहज- 
ज्ञानवादके विरुद्ध 


वि अप ह्््‌ 
मनोवेज्ञानिक | 
> ! सदगुणको परोपकारसे संयुक्त कम 
विइलेषण द्वारा पा हे हे अप संयुक्त किया | हे त परो 
त्तियों ॥र, शान त्म-प्रमे तथा अशान्त ६ 
कै को कर उसके सदगुण 
का स्पष्टीकरण 0 किक अर की पक जय 


परोपकारिताका एकत्व स्थापित किया । अशान्त 
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क्षोीमजनक वासनाएँ चाहे स्वार्थी अथवा परमार्थी हों अच्छी नहीं हैं। < 
वह आनन्दके तत्वोंका विश्लेषण करता है और यह समझानेकी चेश करता 
है कि निजी सुखके प्रति उचित इष्टिकोण सदैव नेतिक बोध और परो- 
पकारके बीच सन्तुलन रखता है ।.स्वार्थ ओर परमार्थमें संगति मानने पर 
भी वह इस तथ्यपर उचित महत्व देता है कि नेतिक व्यक्तिको यह सदैव 
ध्यानमें रखना चाहिये कि परोपकारी प्रद्ृत्तियाँ पूर्ण रूपसे स्वार्थनिरपेक्ष 
हों। शैफ्ट्सबरीने दोनोंमें संगति मानते हुए यह कहा था कि परार्थ प्रत्ृ- 
त्तियोँ सुख देती हैं | उसका ऐसा कथन स्वार्थदी ओर संकेत करता है 
ओर उससे यह ध्वनि निकलती है कि सुखकी इच्छा परोपकारके लिए 
प्रेरित करती है। किन्तु हचिसन निःस्वार्थ परोपकारकों महत्व देते हुए 
कहता है कि उस प्रवृत्तिका विकास करना चाहिये जो कि निःस्वार्थ रूपसे 
दूसरोंके सुखका उत्पादन करती है | 

हचिसनमें बटलरका प्रभाव स्पष्ट दीखता है। बय्लरकी भाँति वह 
नैतिक बोधके नियन्त्रण ओर संयमनके कार्योपर महत्व देता है। किन्तु 
फिर भी वह दयारहु भावोंको नैतिक अनुमोदनका 
प्रमुख विषय मानता है। उसका कहना है कि सबसे 
अधिक श्रेष्ठ प्रवृत्ति जो कि स्वभावतः सबसे अधिक समर्थन प्राप्त करती है 
वह या तो शान्त, निश्चल सार्वभीम सद्भाव है जिसके द्वारा व्यक्ति 
अधिकसे अधिक ग्राणियोंके अधिकसे अधिक कल्याणक्री कामना रखता है 
या वह नैतिक श्रेष्ठताकी इच्छा ओर प्रेम है जो साव॑भोम हितकी 
कामनासे अभिन्‍न है। इन दोनों सिद्धान्तोंमें विरोध नहीं हो सकता | अतः 
यह निर्धारित करनेकी आवश्यकता नहीं है कि कोन सर्वोच्च है। हचिसन 
उन्हें सजातीय मानता है | 

हचिसनने नेतिक बोधकी अनेक रूपसे व्याख्या की है : रुचि, सहज- 
प्रवृत्ति, बोध आदि | ऐसे असंगतिपूर्ण वर्णनोंकों स्वीकार करनेमें दो कठि- 
नाइयाँ प्रतीत होती हैं। प्रथम उनमें संगति ओर एकरूपता नहीं मिलती 
हैं. क्योंकि उनकी परिभाषाएँ स्थिर नहीं हैं। द्वितीय, ये भिन्‍न परिभाषाएँ 


बठलरसे प्रभावित 
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यह प्रकट करती हैं कि नेतिक बोध निष्किय शक्तिमात्र है जो बाह्य 
वस्तुओँसे प्रभावित हो जाता है। एक ही वस्तुको विभिन्न 
परिभाषाएँ यह समझाती हैं कि विचारकके मानसमें' 
उस वस्तुका स्वरूप स्पष्ट नहीं है। किन्तु साथ ही 
हचिसन यह भी मानता है कि नैतिक बोध नेतिक अनुमोदनके समान है 
ओर वह निर्णयका सूचक है | अपने निर्णयके रूपसें वह कैवछ भावना या. 
इन्द्रियबोध नहीं है किन्तु उसमें एक बोद्धिक या ज्ञानात्मक तत्व है | किसी' 
भावनाका अनुभव करना और उसके अनुसार स्वतः कार्य करना ओर 
किसी कर्मके ओवचित्य-अनोंचित्यकों समझकर उसके अनुरूप कर्म करनेकी, 
नैतिक बाध्यताका अनुभव करना दो भिन्न बातें हैं। बटलरसे प्रभावित होकर 
वह नेतिक बोघके अनुशासन करनेकी क्षमताकी बात कहता है पर वह 
उसके निर्पेक्ष प्रभुत्वको नहीं समझा पाता । वह यह बतलानेमें असमर्थ है. 
कि नैतिक बोधका ग्रभुत्व सब कर्मोपर निरपेक्ष रूपसे है ओर यदि नैतिक 
बोधको विशिष्ट रुचिके रूपमें स्वीकार कर लें तो यह स्पष्ट है कि विशिष्ट 
रुचि सम्पूर्णको प्रभावित नहीं कर सकती ओर न इसका प्रभुत्व ही निरफेक्ष. 
हो सकता है | 


मैतिकबोधके अर्थ : 
अस्पष्ट 


 नेतिक बोधवादकी आलोचना 

नेतिक बोधवादियोंने अपने सिद्धान्त द्वारा विशेषकर इसपर बल 
दिया कि हमें नेतिक बोधके सिद्धान्तपर चिन्तन-मनन करनेकी आवश्यकता: 
नहीं क्योंकि यह स्वभावतः प्रत्येक संस्कृत रुचिमें 
समाहित है। अतः यह वह सिद्धान्त है जो कैबल 
नेतिक बोधके अस्तित्वको समझाता है और उसकी 
प्रामाणिकताको सिद्ध करनेका प्रयास नहीं करता । ऐसा सिद्धान्त हमारी 
जिज्ञासाको पर्याप्त सन्तुष्ट नहीं करता | 

शैफ्ट्सबरीने कम्बरलेण्ड ओर कैम्ब्रिज प्लेटोनिस्ट्सके सिद्धान्तकी 
भावनाहीन बुद्धिको मावनासे युक्त करके विकसित किया। भावना और 


नेतिक बोधका 
हठपूर्वक समथन 
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मा बुद्धि दोनों (कर कर्मको प्रेरित करते है | नेतिक 
बम अडिको कर्म भावनायुक्त दे । नेतिक शक्तिको कोरा तक॑ या 
बुद्धिका आधार देकर नहीं समझा जा सकता है। 
भावनायुक्त .बुद्धि सत्कर्मकी प्रेरक है। नैतिक शक्ति 
एक प्रकारकी विशिष्ट व्यावहारिक शक्ति है। वह हमें सत्कर्मोंकी ओर 
सहज ही आकर्षित करती है। शैफ्ट्सबरीके सिद्धान्तसे प्रभावित होकर 
उसके बादके नीतिश्ञोंने अमूर्त बुद्धिके आधारपर नैतिक सिद्धान्तकों सम- 
झानेकी रीतिकों छोड़ दिया | बुद्धिको महत्व देनेके बदले उन्होंने मनुष्यके 
मानसका अनुमवात्मक अनुशील्न किया और जआवेगों तथा स्थायीभावोंकी 
वास्तविक क्रियाओंका निरीक्षण किया और अपने सिद्धान्तमें अनुभवपर 
आधारित मनोविज्ञानको स्थान दिया | शैफ्ट्सबरी प्रथम नीतिश्ञ है जिसने 
स्पष्ट रूपसे मनोवेशानिक अनुभवोंकों नीतिशासत्रका आधार माना ओर 
हचितन उसका प्रमुख अनुयायी है। हचिसनने शैफ्ट्सबरीके सिद्धान्तको 
अधिक मनोवैज्ञानिक ओर संगत बनाया | हचिसनसे हम प्रभावित हुआ 
ओर ह्यूमसे उपयोगितावादी प्रभावित हुए। शैफ्द्सबरीकी युक्तियोंके 
सारभावकी बय्छरने अपनाया, यद्यपि उसने उसके सिद्धान्तमें अपनी 
तीक्ष्ण बुद्धि द्वारा अनेक महत्वपूर्ण परिवर्तन भी किये | 
नेतिक बोधवादियोंकों हम बुद्धिवादी सहजज्ञानवादियोंकी प्रतिक्रियाफ 
रूपमें समझ सकते हैं | यद्यपि वे बुद्धिवादियोंके साथ स्वीकार करते हैं कि 
हॉब्सवाद विपजनकवाद है तथापि उन्होंने उनकी 
अमूर्त बोड्धिक धारणाकी आलोचना की । अतः 
नेतिक बोधवाद अमूर्त बुद्धिवाद और परमस्वार्थवादका मध्यवर्ती दृष्टकोण 
है। उपर्युक्त दुर्बलताओंके होते हुए भी शेफ्ट्सबरी ओर हचिसनका 
'सिद्धान्त महत्वपूर्ण सत्यसे अछूता नहीं है | प्रत्येक निर्णयमें एक सहज या 
अपंरोक्ष तत्व रहता है, इसमें सन्देह नहीं है । यदि हम सामान्य सिद्धान्तोंके 
आधारपर भी विशिष्ट ध्येयोंका मूल्यांकन करें तो भी हमें यह स्वीकार 
करना पड़ेगा कि हम उपयुक्त सत्यका निराकरण नहीं कर सकते हैं । 


'घारणाका परिणाम 


महत्वपूर्ण देन 
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- सर्वोच्च सॉर्वभौम सिद्धान्तका ज्ञान सहज रूपसे ही होता है क्‍योंकि सर्वोचच 
होनेके कारण उसका सरलीकरण नहीं किया जा सकता । किन्तु साथ ही 
यह भी सत्य है कि ऐसे अनिवार्य सहज निर्णय अधिकतर अविश्वसनीय 
हैं जो कि व्यावह्वरिक जीवनकी उन स्थितियोंके लिए आवश्यक हैं जहाँ 
सतर्क चिन्तन असम्भव है| शैफ्ट्सबरी ओर हचिसनने यह समझाया 
कि शुभ कैवछ उस अमूर्त सार्वभौम सत्यको नहीं कहते जो विशिष्ट 
वैयक्तिक अनुभवों द्वारा दुर्गम है | उन्होंने कहा कि विशिष्ट शुभका प्रत्यक्ष 
बोध या भोग, चाहे वह सुख हो या मानसिक क्रिया या कोई अन्य विषय, 
एक सहज क्रिया है। शुभका ऐसा स्वरूप यह बतलाता है कि उसका 
सम्बन्ध व्यक्तिगत चेतनासे है। घुभ अपनेमें ही सन्‍्तोष देता है ओर उसका 
बोध इस रूपमें मिठ सकता है कि उससे एक या अनेक व्यक्तियोंकों 
तत्काल सुख प्रा होता,है | 
बटलर 
बटलरा अटठ्ठारहवीं शताब्दीके अंग्रेज सहजज्ञानवादियोंमें व्यावहारिक 
दृष्टिसे सवाधिक गम्भीर विचारक हैं। उसने क्लाककी अनुभवनिरपेक्ष 
बोडिक प्रणालीकी प्रामाणिकताको स्वीकार करते 
हुए स्वयं आगमनात्मक प्रणालीकी अपनाया | उसने 
नीतिशासत्रको मानव-स्वभावके अनुभूत तत्वॉपर 
आधारित किया | उसके अनुसार निरीक्षण द्वारा हम 
यह बतव्य सकते हैं कि मानव-जीवनका उद्देश्य क्या 
है | इस उद्देश्य के लिए कर्म करनेमें ही मनुष्यकों 
वास्तविक आनन्द प्रास होता है। अन्तर्मुखी निरीक्षण बतलाता है कि 
सनुष्यका स्वभाव उस ग्राणीकी भाँति नहीं है जो सामान्य रूपसे कुछ 
नियमोंके अनुसार कर्म करता है क्रिन्तु बह उसकी भाँति है जिसे कि कुछ 
आदर्श सिद्धान्तोंके अनुसार कर्म करना चाहिये; चाहे, वास्तवमें, वह उन 
३. )05८079 ४8प्रा7९7 692-...]752. 


आन्तरिक ओर 
बाह्य निरीक्षण 
अन्तर्वोधके सर्वोच 
अधिकारकी 
स्थापना करता है 
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आदशोके अनुरूप कर्म करे या न करे | निरीक्षण तथा असन्तर्निरक्षण द्वारा" 
बटलर इस निष्कर्षपर पहुँचता है कि नेतिक बाध्यताकी चेतना मानव- 
स्वभावका एक सत्य है ओर यह चेतना इस बातका पर्याप्त प्रमाण है कि 
मैतिक बाध्यता एक वस्तुगत सत्यू है। अतः नैतिक कर्त्तव्यकी बाध्यता 
आन्तरिक है, बाह्य नहीं | इस आन्तरिक द्क्तिके कारण मनुष्य अपना 
नियम स्वयं है | बय्छर अन्तर्बोधके आदेश अथवा अधिकारको सर्वोच्च 
मानता है ओर कहता है कि इस सर्बोच्चताको समझानेके लिए प्रमाणकी 
आवश्यकता नहीं है क्योंकि अन्तबोध अपने इस अधिकारकी अपने साथ 
रखता है कि वह हमारा प्रकृतिदत निर्देशक हे ओर वह निर्देशक हमें 
हमारी प्रकृतिके खष्टा द्वारा दिया गया है । 

हचिसन ओर शेफ्ट्सबरी अन्तर्बोधके सर्वोच्च आदेशको समझानेमें 
असमर्थ रहे | बटलूर नैतिक बोधके बदले अन्तबोधका प्रयोग करके तंथों 
7 उसके आदेशको सर्वोच्च कहकर नेतिक बोधवाद्की 
इस कमीकी दर करनेका प्रयास करता है। बण्लरके 





हि 


धामिक मनोवृत्ति 





| गा, वह कहता है कि प्रकृतिका खुश बुड्धिमाव-है-वह-परोपकारी है, वह 
मनुप्यकोी उन कमाके बारेमें शिक्षा देता है जिन्हें करना उसका उद्देश्य है। 
ओर जब मनुष्य उन कर्मोको करता है तो ) उससे सड्टाकों आनन्द देता है | 

जहातक मानब-समाजकी आवयबिक समग्रताके रूपकका प्रश्न है, 
बटलंर शैफ्टबसरीका पर्यात ऋणी है| बटलरके अनुसार समाज एक विधान- 
की भाँति है जिसके अंश स्वतन्ञ् रूपसे कर्म नहीं कर 
सकते हैं। समाजकों स्वभावतः आवयबिक समग्रता 
मानकर वह हॉव्सके विरुद्ध यह समझाता है कि समाज 
स्वार्थों इकाइयोंके समझोतेका अस्वामाविक परिणाम नहीं है। मनुष्यका 
स्वभाव इतना अधिक सामाजिक है कि यदि प्रत्येक व्यक्ति अपने सत्य 
स्वभावके अनुरूप कर्म करने लगे तो समाज एक पूर्ण आवयविक विधान 


समाजका 
आवयविक रूपक 
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- बन जायगा जिसके अंग समग्रके हितके लिए क्रियाशील होंगे। बय्ल्श्के 
अनुसार हमें मानव स्वभावसे जितना स्पष्ट आभास इस बातका मिलता है 
कि हम सानव-समाजके लिए बनाये गये हैं ओर अपने रुणातीयोंके 
आनन्द ओर कल्याणकी बृद्धि करनेके दिए हैं उतना ही स्पष्ट आमास इस 
बातका भी मिल्ता है कि हम अपने जीवन, स्वास्थ्य तथा व्यक्तिगत शुभ- 
की चिन्ता करनेके लिए बनाये गये हैं | 

मनुष्य ओर समाजके आन्तरिक सम्बन्धकों वह मनुष्य-स्वभावके सामा- 

जिक पक्षकी दुह्मई देकर समझाता है | वह कहता है कि भनुष्यके स्वभाव 
तथा उसकी प्रवृत्तियोंकि अध्ययन द्वारा हस सिद्ध 
कर सकते हैं कि मनुष्य सामाजिक प्राणी है। इन 
सामाजिक प्रवृत्तियोँंकों समझानेके लिए वह तीन तक॑ 
प्रस्तुत करता है। (१) मनुष्यमें परोपकारका स्वाभाविक सिद्धान्त मिलता: 
है| परोपकारके कारण ही मनुष्य दूसरोंके श॒भको प्रत्यक्ष रूपसे खोजता है 
और दूसरोंके कल्याणमें सन्तोष प्राप्त करता है। उसके अनुसारें मनुप्यकी सब 
प्रवृत्तियों स्वार्थी नहीं हैं | दया, मित्रता, पितृस्नेह, अपत्यप्रेम आदि प्रवृत्तियाँ 
स्वार्थनिरपेक्ष हैं | इन प्रद्ृत्तियोंके कारण मनुष्य उसी प्रकार दूसरोंके सुख- 
की चिन्ता करता है जिस प्रकार आत्मप्रेमके कारण निजी सुखकी | 

(२) छोकप्रवृत्तियाँ वे प्रवृत्तियाँ हैं जिनको न तो हम परोपकारके वर्मामें 

रख सकते हैं ओर न आत्म-प्रेमके | वे इन दोनोंसे भिन्‍न हैं, क्योंकि वे 

केबल वैयक्तिक और लोकहितकी ही उन्नति नहीं .करतीं बल्कि समान 
रूपसे दोनोंकी वृद्धि करती हैं | व्यक्त रूपसे वे कुछ विशिष्ट ध्येयों--सामा- 
जिक प्रेम, दूसरोंका आदर, आत्म-सम्मानकी इच्छा, कुकर्मोके प्रति घणा 
आदि--की प्राप्तिके छिए प्रयास करती हैं किन्तु अव्यक्त रूपसे थे सामान्य 
सुखकोी वृद्धि करती हैं | इस प्रकार वे सामाजिक एकताको स्थापित करनेमें 
क्रियाशील रहती हैं | (३) अन्तबोध या चिन्तनका सिद्धान्त: इसके द्वारा 
व्यक्ति अपने हृदय, स्वभाव ओर कर्मोका समर्थन या असमर्थन करता है । 
अन्तबोंध नैतिक समर्थन ओर असमर्थनकी शक्ति है। मनुष्य-स्वभावमें जो 


मनुष्यका स्वभाव : 
सामाजिक 
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दो विरोधी प्रवृत्तियाँ, स्वार्थमूलक ओर परार्थमूछक अथवा आशस्मग्रेम और 
परोपकारकी मिलती हैं उन प्रबृत्तियोंपर नियन्त्रण रखनेके लिए ही अन्त- 
बोध या चिन्तनका सिद्धान्त है। अन्तबोंध विरोधी प्रवृत्तियोंकों सुनिर्देशित 
करता है अतः वह उन दोनोंसे झ्ेष्ठ है। अन्तर्बोध मनुष्यकों आत्महितके 
समान ही छोकहितके लिए कर्म करनेको प्रेरित करता है। यही कारण है 
कि यदि किसी व्यक्तिमें परोपकारको प्रवृत्ति क्षीण होती ४ तो अन्तबांध 
उस कमीको देर कर देता है | अथवा स्वभावसे दयाछड न होनेपर भी 
कत्तव्यका बोध उसे आतंकी दुःखको दूर करनेके लिए प्रेरित करता है | 
मनुष्य-स्वभावकी प्रवृत्तियोंके विश्लेषण द्वारा बटलरने यह समझाया 
कि मनुष्यका मानस आवयविक समग्रता या संयोजित पूर्णता है। 
वह विरोधी तत्वोंका समुदायमात्र नहीं है। 
मानव-स्वभाव हे हि 
पक विधान मानव-जाति भी केवल व्यक्तियोंका समूह नहीं है 
भी एक विधान है गज री 
प्रत्युत वह एक सुव्यवस्थित अंगी या विधान है। 
इसलिए किसीके लिए. भी यह सम्भव नहीं है कि वह अपने हित ओर 
सामाजिक हितमें स्पष्ट सेंद देखे | यह अवश्य है कि कुछमें स्वाभाविक 
सामाजिक ग्रवृत्तियाँका अभाव है | पर इसके विपरीत यह कह सकते हैं 
कि कुछमें अपने हितकी समझ भी नहीं है । जहाँतक मनुष्यके सामान्य 
स्वभावका प्रश्न है उसे हम इन अपवादोंके आधारपर नहीं समझ 
सकते हैं | 
प्लेगोकी भाँति बटलर मानव-आत्माकी तुलना राज्य-विधानसे करता 
है। ऐसे विधानकी धारणा यह इंगित करती है कि राज्यक प्रत्येक भाग 
अथवा प्रत्येक नागरिकका अपना विशिष्ट कर्मक्षेत्र होता है और सब नाग- 
रिक अधिकारतः केन्द्रीय सरकारके अधीन होते हैं। जब हम विधानकी 
धारणाका प्रयोग मनुष्यके स्वभावपर करते हैं तो यह स्पष्ट हो जाता है कि 
अन्तबोंघके परम आदेशकी सीमाके अन्दर ही सब प्रवृत्तियाँ-ओर आवेग 
उच्चित रूपसे अपनी तुष्टि कर सकते हैं। अन्तबोंध वह_ नियामक तत्व है 
जिसे कि हमोरे स्वभावकी मूर्तं सक्रिय अंगोंके बीच संगति स्थापित करनी 





सदजज्ञानवाद (परिशेष) की ४७५ 
' 30 22222 नमन नर पद अल है। अन्तबोध कैन्द्रीय सरकारकी भाँति है जिसका ध्येय सम्पृष 
अंगीमे सहयोग ओर संगतिकी स्थापना करना है। संगतिसे क्या अभि 


पाय है? इसे कैसे प्राप्त कर सकते है ? संगतिको प्राप्त कर हू प्राप्त कर सकते हैं ! संगतिकों प्राप्त करनेके 'लिए यह 


आवश्यक है कि हमारे स्वभावक विभिन्‍न,तत्वोंका उपयोग निर्दिष्ट ध्येयकी 

उन्नति करनेके लिए हो, न कि उसका विरोध करनेके लिए | 
विधानकी धारणाका स्पष्टीकरण करनेके लिए बटलछर कहता है कि 
मानव-स्वभावमें अनेक प्रवृत्तियाँ हैं। इनके पारस्परिक सम्बन्धकों समझाने- 
के लिए ही वह प्लेटोकी भाँति आत्माकी तुलना 
कह .. ..  राज्य-विधानसे करता है ।_ मानव-स्वभाव अनेक 
सक्रिय ग्रद्धत्तियों- --+++- ह 
त्वोॉंकी आवयविक समग्रता है। इस आवयविक 


का विधाजन्न 
 समग्रताम अनेक सक्रिय प्रवृत्तियों, यंग और रुचिः प्रवत्तियां, राग ओर रुचियाँ 


हैं। कुछ कर्मकी प्रेरणाएँ अन्य कर्मकों प्रेरणाओपर शासन करती हैं और हे आर 
कुछ शासित होती हैं। मानव-स्वभावके मुख्यतः चार तत्व हैं--(£) 
विशिष्ट आवेग, राग ओर प्रबृत्तियों, (२) परोपकार, (३) आत्म-प्ैम तथा (३) आत्म- 


तन 32 3«हब बा दुनिया प्टस्स्ड। 


(४) अन्तबाध। विशिष्ट आवेग, राग ओर गप्रवृत्तियों विशिष्ट विष्योकी खोज 
करती हैं। उदाहरणार्थ, भूखका विषय भोजन है ओर दयाका आतंक 
दुःखको दूर करना । आत्म-प्रेम बेयक्तिक हित ओर परोपकार लोकहितकी 
चिन्ता करता है | अन्तर्बोध सर्वोच्च तत्व है। अथवा मनुष्यका स्वभाव 
न ज लिदए कवर ढंग उहयक हर शासन एवं संवोच्धि अधिकारमें एक विधान या राज्यकी भाँति 
है | इस विधानके विभिन्‍न तत्वोंके विशिष्ट व्यापार है। राज्यके सदस्य 
होनेके कारण प्रत्येक तत्वका अपना वेयक्तिक अधिकार और कर्तव्य है | 
अतः इस विधानका कोई भी तत्व एवं प्रेरणा अपने आपमें बुरी नहीं 
किन्तु जब कोई प्रेरणा अपनी सीमाओंका उल्लंघन करने लगती है एवं 
अपने क्षेत्रके बाहर कर्म करने लगती है तो वह बुरी हो जाती है। उदा- 
हरणार्थ, वह उसी भाँति बुरी है जिम भाँति कि वह राज्य जो दूसरे राज्यके 
व्यापारोपर बलपूर्वक अधिकार कर लेता है | 
विधानकी धारणा बतलाती है कि विशिष्ट आवेग, राग ओर पग्रत्ृ- 





विधानकी घारणा 
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त्तियां सहज रूपसे एक ओर तो आ्मप्रेमके अधीन हैं और दूसरी और ५ 


परोपकारके | परोपकार सक्रिय प्रवृत्ति है, इसके कारण मनुष्य दूसरोंकें 
सुखकी चिन्ता करता है | परोपकारको महत्व देते हुए बटलर कहता है कि 
यहू हमारे लिए स्वाभाविक ओर लेसगिक है कि हम दूसरोंके शुभके अनु- 
रूप अपनी प्रवृत्तियोंकी निर्देशित ओर नियन्त्रित करें। आत्मप्रेमके लिए 


वह कहता है कि यह कर्मका सुचिन्तित ओर नियामक सिद्धान्त है जो 


आत्माके स्थायी आनन्दकोी खोज करता है| आत्माके सुखकीं खोजे करने 
र भी वह उन विशिष्ट प्रबृत्तियों ओर रागोंकी भाँति नहीं है जो विशिष्ट 
विषयोकी खोज--भूख, दर्दसे छुटकारा आदि--में छीन रहते हैं बल्कि 
उस सामान्य सुखकी खोज करता है जो सम्पूर्ण जीवनम व्याप्त है। 
वह विशिष्ट प्रद् त्तियोंसे श्रेष्ठ है। सक्रिय प्रवृत्तियोँकी प्रयोग वह अपने 
ध्येयकी प्राप्तिके लिए करता है। अतः यहॉपर उसे हम समन्वयात्मक 
ओर सामझ्स्यात्मक सिद्धान्तके रूपमें देखते है जी कि बौद्धिक है और इस 
कारण अन्य सक्रिय ग्रवृत्तियोंसे श्रेष्ठ अधिकार रखता है। बटलर यह भी 
भानता है कि यदि आत्मप्रेम अबोद्धिक है तो वह अपने ही ध्येयका विरोध 
'करता है। उदाहरणार्थ, जब कि वह विशिष्ट आवेगोंको उस सामान्य 
।संगतिकों भद्ग करने देता है जो स्थायी आनन्दके लिए अनिवार्य है। 
परोपकार और आसत्मप्रेमसे श्रेष्ठ चिन्तनका सिद्धान्त या अन्तर्बोध है। 
यहीं आचित्यका नियम है। झा नियम है। आत्मप्रेमेंकी भाँति यह भी कर्मका सुचिन्तित 
न >+....ह0................ 


लि आप और नियामक सिद्धान्त है पर साथ ही यह वह शाक्ति 
है जिसका प्रभुत्त परम है। यह अपना अधिकार 


अन्य प्रवृत्तियोँ 
> “बोद्धिक आत्मप्रेमको प्रदान करता है ओर विशिष्ट 


सामाजिक कर्त्तव्योंका भी उपभोग करता है। अन्तबोध अन्य प्रद्गत्तियोंपर 
परम अधिकार रखता है किन्तु साथ ही यह उनपर निभर भी है क्योंकि 
मनुष्यमें बुद्धि या अन्तबाध अपने-आपमे सद्बशुण उत्पन्न करनेके लिए 
पंयात्त प्रेरक नहीं है। वह केवल निर्देशक हैं ओर अपने आदेशके अनुपात- 
में शक्तिका प्रेयोंग नहीं कर सकता है। इस कारण उसे प्रद्नत्तियाँके साथ 


हक 


सहजज्ञानवाद (परिशेष) ४)१७ 
“मैत्री करनी पड़ती है और उनकी बृद्धिको एक उचित मात्रार्तक प्रीत्सफ़हत 
करना होता है। वास्तवमें वह प्रव्ृत्तियोंकी सन्तुल्िति करके उन्हें अपने 
अनुकूल बनाता है। 
अन्तर्बोध आत्मप्रेम और परोपकारसे श्रेष्ठ है। मानव-विधानमें झन्त- 
बॉधका विशिष्ट स्थान होनेके कारण इसका सिद्धान्त परम सिद्धान्त है | 
कंम ओर चरित्रका समर्थन ओर असमर्थन कैरनैवालां 
यह सिद्धान्त सामान्य राग और प्रवृत्तियाँकी भाँति 
केवल हमें प्रभावित ही नहीं करता बल्कि वह स्वभावतः उनसे श्रेष्ठ भी है । 
यदि उसमें अपने ओचित्यके अनुरूप क्षमता भी होती ओर अधिकारके 
साथ ही शक्ति भी होती तो आज संमंरंतं विश्व उससे अनुशासित होता । 
अन्तबोध या चिन्तनका सिद्धान्त प्रत्येक व्यक्तिमें है। वंह प्रत्येक व्यक्तिक 
हृदयके आन्तरिक सिंद्धान्ती तथा उसके उसके बाह्य कमकि भेदोंकों बाह्य कक भेदोंको समझाता है 
और अपने-आपपर तथा उनपर निर्णय देता है। इस प्रकार अन्तबोंध 
कर्मोक शुभ और अक्षमको निर्धारित करता है तथा कंतोक बिना पूछे ही 
उसके कर्मोके ओचित्य-अनोचित्यपर राजकीय गरिमाके साथ अपना 
निर्णय देता है | अन्तर्बोध स्वभावतः श्रेष्ठ है; यह ओता शक्तका नहीं अन्तबोध स्वभावतः भ्रेष्ठ है; यह श्रेष्ठता शक्तिकों नहीं 
किन्तु आदेशकी है | उसके आदेशानुसार कर्म अत्यन्त उच्च और श्रेष्ठ 


४“ आकाश आए नमक कक हु ऋऋआााअक ा+ऋकाकद आाआकाकपक 


अन्तर्वोधि 





प्रत्यक्ष रूपसे हमें उस नियमकों पालन करनेके लिए बाधित करता है  रूपसे हमें उस नियमकी पालन करनेके लिए बाधित करता है | 

. स्वाभाविक! शब्दके विभिन्‍न अर्थोका परीक्षण कर बटलर इस 
निष्कर्षपर पहुँचता है कि मनुष्यके स्वभावसे अभिप्राय उसके अन्तरके 
उस सिद्धान्तसे है जिसका आदेश सर्वोच्च है, यत्रपि 
यह आदेश सदैव प्रभावशील नहीं होता | यही अन्त- 
बोधका सिद्धान्त है | अन्तर्बोधका सिद्धान्त बतलाता 
है कि कर्मके औचित्य-अनोचित्यको ऑँकनेके लिए उसे सम्पूर्ण विधानकी 
दृष्टिसे समझना होगा | विधानके स्वभावके अनुरूप कर्म शुभ और 


नी तन लत > न... >+नान+म3+५५3..» 


अन्तबॉध ओर 
स्वाभाविक 
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ओवचित्य-अनाचित्यको वेयक्तिक रुचि या अरुचिके सत्दर्भमें उहीं-समझना 
चाहिये। सबसे श्रेष्ठ कम वह है जो स्वभाव या रुम्यक स्वमावके अनुरूप 
है। सम्बक स्वभाव अथवा आदर्श विधानके रूपसे कर्मकी श्रेइताकों केसे 
निर्धारित कर सकते हैं ? जिस भाँति घड़ीका मूल्याइ्नन करनेके लिए एक पूर्ण 
घड़ीकी कव्पना कर लेते हैं ओर उसीके आधारपर घड़ीको अच्छी या बुरी कहते 
हैं उसी भाँति सम्यक या पूर्ण स्वमावकी कब्पना कर लेते हैं। वैसे सम्यक 
स्वभाव वह है जिसमें विशिष्ट प्रवृत्तियाँ, दूरदर्शिता ओर परोपकारकी सामान्य 
प्रदत्तियोंके अधीन हैं ओर यह दोनों अन्तर्बोधके सर्वोच्च सिंद्धान्तके अधीन 
है। यहाँपर यदि यह प्रइन उठायें कि विशिष्ट प्रद्नत्तियोंकों सम्यक स्वभाव- 
में किस सीमातक तृस्त कर सकते हैं अथवा यदि परोपकार और आत्म- 
प्रेममें विरोध हो तो उस विरोधको केसे दूर कर सकते हैं तो बटलरकी 
ओरसे हमें कोई निश्चित उत्तर नहीं मिल्ता।। वास्तवमें यहाँपर हम अन्त 
बोधके शञानात्मक रूपको स्वीकार कर लेते हैं | कर्म ओर चरित्रका नैतिक 
मूल्याड्डन करनेके लिए चिन्तन ओर तुल्नात्मक दृष्टिकी आवश्यकता है। 
कम ओर चरित्रकों सम्पूर्णके सन्‍्दर्भमें समझना होगा और सम्पूर्ण अथवा 
स्वभावके अनुरूप कर्म करना सद्युण है और विपरीत दुर्गुण है । 
शैफ्ट्सबरीके अन्तर्बोध ओर बटलरके अन्तर्बोधमें अन्तर है। बटलर 
नैतिक बाध्यताकों अधिक महत्व देता है ओर उसे आतक्रप्रेमसे श्रेष्ठ अधि- 
हर .. कार देता है। नैतिक नियम आन्तरिक है। मनुष्य 
नेतिक बोध ओर 
है अपना नियम स्वयं है। अन्तबोधका आन्तरिक नियम 
अन्तबॉघ 
अनिवार्य अवश्य है किन्तु वह सामान्यतः आत्मप्रेमके 
अनुरूप है क्योंकि दोनोंके लिए ही आवश्यक है कि हम उम्र आवेगोंको 
परोपकारी तथा अन्य प्रवृत्तियोंके अधीन रखें | बय्लरका ऐसा कथन यह 
बतलाता है कि सदगुण कत्तंव्य ओर जात्मस्वा थंमें संगति है। शैफ्ट्सबरी 
का कहना है कि वेतमान जीवनम हम इस संगतिकों पाते हैं| सदगुण 
आर आत्म-स्वाथंको इस जीवनमें अनुरूप मानते हुए बटलर इस तथ्यपर 
महत्व देता है कि यह अनुरूपता एवं संगति तबतक पूर्ण नहीं हो सकतो 
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जबतक कि हम भविष्यके जीवनपर भी विश्वास न रखें | इस संगतिकों 
माननेपर भी वह अन्तबोंधके सर्वोच्च अधिकारकों नहीं मूलता और 
कहता है कि वर्तमान जीवनमें नेतिक बाध्यता आत्म-स्वार्थसे रूपर है | 
ढरके सिद्धान्तकी, भिन्‍नता सिद्ध की जा सकती है। हचिसनके अनुसार 
नेतिक बोध एक विशिष्ट शक्ति है जिसके द्वारा हम बाह्य जगतका ज्ञान उसी 
< ५ जप ता 
भाँति प्राप्त करते हैं जिस भाँति कि हम सौन्दर्य इग्द्रियसे वस्तुओंके सोन्दर्य- 
का ज्ञान प्राप्त करते हैँ। बठटलरूूर अन्तर्बोधको शक्तिके नामसे अवश्य 
सम्बोधित करता है किन्तु वास्तवमें इससे उसका अभिंप्रायः उस मनुष्यसे 
है जो कि नैतिक कर्ता माना जाता है। यह मनुष्यकी वास्तविक आत्मा 
है ओर यहाँपर वह अरस्तूके समीप आ जाता है। अन्तबोंध वास्तविक 
आत्मा एवं बुद्धि है। 





आलोचना 

बय्लरने मानव-स्वभावको प्लेटोकी भाँति राज्यविधानके आधारपर 
समझाया ओर इस प्रकार मानव-स्वभावकी स्पष्ट ओर मूर्त व्याख्या की। 
मानव-स्वभाव अनेक तत्वॉकी आवयविक पूर्णता है। 
सभी तत्व ओचित्यके नियमके अधीन हैं | ओचित्यका 
नियम या अन्तर्बोध ही सर्वोच्च नियामक सिद्धान्त 
है | इसके कारण ही मानव-स्वभावमें संगति और 
सामझस्य है । ओचित्यका .नियम यह भी बतत्यता है कि विभिन्‍न प्रवृ- 
त्तियोंकी तृम्िके लिए नैतिक जीवनमें स्थान है। अतः बटलरका अन्तर्बोध 
वेराग्यवादका पोषक नहीं है। आत्म-प्रेम और अन्तबोधमें अधिकतर ऐक्य 
मिलता है। आत्म-प्रेम बतत्यता है कि इच्छाओंको सामान्य तृप्तिम ही 
आनन्द निर्मर है और अन्तबोधक अनुसार इच्छाओंकी सामान्य तृत्ति 
उचित है। हज बी क क जय के 

बयलरका नैतिक दर्शन उसकी सभन्वयात्मक दृष्टिका परिणाम है | 
प्लेटो, अरस्तू ओर शैफ्द्सबरीके सिद्धान्तके साथ उसने ईसाई ईश्वरज्ञान, 


विधानकी घारणा 
चराग्यवादकी 
विरोधी 
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विशुद्ध नेतिकता, स्टोइकवाद, सुखवादे, प्रचलित 
नैतिकता आदिका सम्मिश्रण किया। बादमें कांटने 
विशुद्ध नेतिकताकोी अपनाकर यह समझाया कि 
विशुद्ध नेंविकतामें अन्य किसी विरोषके लिए स्थान 
नहीं है | बय्लरके सिद्धान्तम जो असंगतियों मिलती हैं उनका. _ कारण 
उसकी समन्वयात्मक दृष्टि है| किन्तु इस समनन्‍्वयात्मक प्रयाससे भी अधिक 
स्पेंट्ट जो हमें मूखतः उसके दर्शनमें मिलता है वह उसके पादरीके 
व्यक्तित्वका प्रतिबिम्ब है। उसके दर्शनका गूढ़ और व्यापक अध्ययन 
हमको प्रकृतिगत ओर प्रेरणा द्वारा अजित घमंकी ओर ले जाता है। वह 
हमें ईसाई धर्मके इंश्वरज्ञानके क्षेत्रमें पहुँचा देता है। ऐसी स्थितिमें हमें 
अन्तर्बोधकों एक दूसरे अर्थमें समझना पड़ेगा । अन्तर्बोध उस निर्देशककी 
भाँति है जो सर्वताधारणके सुखकी ओर ले जाता है, जिस सुखमें दयाद 
परमात्माने हमारे सुखकों भी सम्मिलित किया है। सदगुण ओर आनम्दके 
बाह्य विरोधको दूर करनेके लिए वह अन्य अठारहवीं शताब्दीके सहज- 
ज्ञानवादियोंकी माँति इंश्वरज्ञान सम्बन्धी तक॑ देता है। वह यह मानता है 
कि वर्तमान जीवन मविष्य जीवनके लिए. एक साधनसात्र है ओर इसलिए 
हमारा कर्त्तव्य है कि हम इस जीवनमें भावी संरक्षण और सुखके लिए 
एक आवश्यक शुणके रूपमें सदगुण ओर धर्मनिष्ठ बुद्धिकी उन्नति करें | 
बयलरके समयमें छोगोंकी नेतिक ओर धामिक प्रद्त्ति शिथिल हो 
चुकी थी । ईसाई धर्मकी सुप्तावस्थाके ज्ञानने उसे छुःखी कर दिया और 
उसने अनायास ही ऐसे तक प्रस्तुत किये जो ईसाई धर्मके समर्थक हैं। 
अपने समयके अंग्रेज पादरियोंके अनुरूप बटरूरमें एक मधुर विषेचनबुद्धि 
तथा ठोस सामान्यबोध है | कांट्की ओर उसके सिद्धान्तमें साहथ्य मिलता 
है किन्तु साथ ही भेद भी है। कांठ्का नैतिक दर्शन एक महान्‌ तत्वशानी, 
तक॒ंप्रिय तथा कट्टर नीतिवादीका दर्शन है ओर बटलरका एक पादरी का। 
धपयुक्त मेद होनेपर भी बय्लरका नेतिक दर्शन स्पष्ता और सन्तुलनते 
अछूता नहीं है| उसने उन तथ्यों ओर प्रव्नत्तियोंका वर्णन स्पष्ट ओर बोध- 


समन्वयात्मक 
सिद्धान्त : धर्मका 
ग्राधान्य 
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गम्य भाषामें किया है जिनसे हम सभी परिचित हैं | 

मनुष्यकी स्वाभाविक स्थितिको निरनेतिक ओर अनियन्त्रित मानकर 
हॉब्सने यह समझाया कि मनुष्यके सुख, शान्ति, जीवन-संरक्षण एवं उसकी 
आवश्यकतोंकी पूर्तिकि लिए नेतिक नियम साधन हैं 
ओर इस अर्थमें वे अनिवार्य हैं। नैतिक नियमके 
उद्मका इतिहास बतल्थता है कि वे बोडिक ग्राणियों- 
के लिए. आवश्यक अवश्य हैं पर साथ ही वे परम्परा- 
गत होनेसे समझोतेपर निर्भर हैं | बटलरके समयमें इस बातका निराकरण 
करना एक चलन-सा हो गया था कि निःध्वार्थ कर्म सम्भव नहीं हैं | 
बय्लरने ऐसी धारणा एवं हांब्सके परम स्वाथवादके मनोवेज्ञानिक आधार- 
पर सन्देह किया । उसने एक मनोवेज्ञानिक नीतिज्ञकी भोति उन सब 
'घारणाओं ओर सिद्धान्तोंपर प्रकाश डाछा जिनके अनुरूप सम्भ्रान्त लोग 
अनुभव, कर्म और निर्णय करते हैं और यह समझाया कि स्वार्थवादी 
धारणाओंके मूलमें मनोबेशानिक अशान है| अन्य सहजज्ञानवादियोंने भी 
'मानव-स्वभाव तथा मानव-समाजका विश्लेषण करके हॉब्सके परम स्वार्थ- 
बादकों अस्वाभाविक कहा | उनके अनुसार हमें अन्तबोंधके आदेशका 
पालन करना चाहिये क्योंकि उसका अधिकार स्वाभाविक है। किन्तु 
अन्तबोधके स्वाभाविक अधिकारको वे बय्लरकी भाँति प्रभावोत्यादक तथा 
'सूक्ष्म युक्तियाँ देकर नहीं समझाते हैं | स्वार्थभूछक सुखबादकी आलोचना 
करते हुए वह समझाता है कि मानव-स्वभाव व्यवस्थित पद्धति या आब- 
यविक समग्रता है | इस समग्रतामें अनेक ग्रवृत्तियाँ हैं, जिनके आधारपर 
'बह मूलगत सुखवादी घारणाके विपरीत कहता है कि मनुष्य-स्वभावसें 
सामाजिक ओर वेयक्तिक दोनों प्रकारको प्रदृत्तियाँ मिलती 


लती हैं ओर आत्म- 
हितके लिए. प्रव्॒त्तियोंपर_नियन्त्र०ण रखना अनिवाय है। यहापर हम कह 


परम स्वार्थ वादका 
मनोवेज्ञानिक 
खसण्डन' 


न तकमननकटागीगए निगम टिक (कक 


| सुखवा[दियों ओर शेफ्ट्सबरीकी आत्म-प्रवृत्तिकी घारणाकी भी बय्लरने 
आहोचना की है। वह कहता है कि किसी भी प्रवृत्तिका प्रमुख लक्ष्य 
7864 
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सुख नहीं है | जब यवृत्ति अपने स्वाभाविक ध्येयकों प्राप्त करती है तब 
सुख मिलता है | अतः सुख परिणास है, प्रमुख लक्ष्य नहीं। कोई भी 
वृत्ति सुखकी तात्काल्कि खोज नहीं करती दे। उदाहरणार्थ, क्षुधाका 
विषय भोजन है, न कि खानेका सुख | इस भाँति बय्लरने प्रवृत्तियोँको: 
विस्तृत व्याख्या द्वारा बतलाया कि मनुप्यकी मूलगत प्रव्ृत्तियोंको पूर्णरूपसे 
स्वार्थभूलक नहीं कह सकते दे । 

नेतिक बोधवादियों, विशेषकर शेप्ट्सबरीके नेतिक बोधकी धारणासे 
असन्तुष्ट होकर बय्लरने अन्तर्वोध शब्दका प्रयोग किया | अन्तबोंध और 
नैतिक बोधमे स्पष्ट भेद है, यह हम देख चुके हैं। बठ- 
लरने सोन्दर्य इन्द्रिय एवं विशिष्ट इन्द्रियके रूपमें अन्त- 
बोधको नहीं समझा है किन्तु मानव-स्वभावकों आवय- 
विक समग्रताके रूपमें स्वीकार करके अन्तर्बोधकी सर्वोच्चताकोीं स्थापित 
किया है। जब हम उस सिद्धान्तके स्वरूपकों समझनेका प्रयास करते हैं 
जो कि सर्वोच्च है तो विफलता मिलती है क्योंकि उसने अन्तर्बोधका अनिश्चित 
प्रयोग किया है। अन्तर्वोघसे या तो उसका अभिप्रा्य उस- अबोधगम्य शक्तिसे 
है जिसे हम अपने अन्तरमें पाते हे ओर जो नियर्मोकोीं बनाती है ओर या उस 
बोधगम्य शक्तिसे है जिसके आदेश हम बोद्धिक चिन्तन द्वारा समझ सकते हैं। 
बटलरने अन्तर्बोधका स्पष्ट अथमें प्रयोग नहीं किया इसलिए यह कहना 
कठिन है कि अन्तबोघसे उसका क्‍या अभिप्राय हैं | किन्तु यह अवश्य सत्य 

है कि उसके अनुयायियोंने अन्तर्बोधके दोनों अथर्मे स्पष्ट भेद देखा । 
मानव-स्वभाव--जो राज्यके विधान-सा है--की व्यवस्था ओर संगतिको. 
समझानेके लिए जब बटलर आत्मप्रेम ओर अन्तर्बोधके सम्बन्धका स्पष्टीकरण 
करता है तो वह एक स्थायी दृष्टिकोणकोी अपनानेके 
बदले अनेक रीतियों और भिन्न तकांकी सहायता छेता 
है। एक ओर वह अन्तर्बोधके अधिकारकों सर्वोच्च 
440 कहकर यह मानता है कि अन्तर्बोध उसी आचरणका 
अनुमोदन करता है जिसका ध्येय संम्यूण समाजका 


अन्तबॉधका अनि- 
श्वित प्रयोग 


रु रा प 
चखन्‍तनवाध आर अदा त्स+ 
प्रेसके सम्बन्धको 
समझानेमें 
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आनन्द है4 मानव-जाति एक सम्प्रदाय है ओर हम एक वूसरेसे सम्बन्धित 

| जनता एवं जातिके हितकी वृद्धि करना प्रत्येकका कर्तव्य है। क्‍या हम 
अन्तबोधके परम आदेशको मान हें ?--इसका उत्तर पानेके लिए हमें. 
आत्मप्रेमकी धोरिंणांकोी समझना होगा। यह धारणा बतलाती है कि 
आत्माके राज्यमें दो स्वतन्त्र तत्व हैं; बोद्धिक आत्मप्रेम ओर अन्तर्बोध | 
नके पारस्परिक सम्बन्धकों व्याख्या करते हुए वह कहता है किये 
दोनों परस्पर संयोजित हैं। दूसरी ओर उसकी पुस्तकमें कुछ ऐसे 
वाक्य मिलते हैं जो आत्मप्रेमकों अधिक महत्व देते हैं। दोनोंकी 
असंगतिकों असम्भंव भाननेके पश्चात्‌ वह कहता है कि यदि इन 
दोनोंमें असंगति हो जाय तो अन्तर्बोधकोी अपना स्वाभाविक अधिकार 
छोड़ना होगा। आगे वह यह भी मान छेता है कि जब शान्त क्षणमें 
हम सोचने बेठते हैं तो हम किसी भी प्रवृत्तिको तवतक उचित या 
न्यायसम्मत नहीं समझ पाते हैं जबतक कि हमें यह विश्वास नहीं हो 
जाता कि वह हमारे सुखके लिए है अथवा हमारे सुखकी विरोधी नहीं है | 
इसी भाँति शैफ्ट्सबरीने भी व्यक्तिके हितको महत्व दिया है यद्यपि इसे. 
उसने विधिवत्‌ नहीं समझाया है। जब शैफ्ट्सबरी इस प्रइनकों उठाता 
है कि हम सदगुणकों क्‍यों अपनाते हैं तो वह इस परिणामपर पहुँचता है 
कि आत्मस्वार्थकी बाध्यताके कारण हम सदगुणकों अपनाते हैं | बटलर 
शैफ्ट्सबरीकी ऐसी स्वार्थवादी व्याख्याका खण्डन करते हुए अन्तर्बोधके 
अधिकारकों महत्व देता है। वह यहॉातक मान लेता है कि यदि कोई 
सन्‍्देहवादी सद्रुणकी सुखद प्रद्नत्तिपर अविश्वास करता है या अन्तबोंधके 
स्वाभाविक अधिकारकों अस्वीकार करता हे तो ऐसा व्यक्ति भी विवेक- 
पूवंक इसपर सन्देह नहीं कर सकता कि सांसारिक स्वार्थके बदले हम 
कर्त्तव्यका समर्थन करते हैं। वह यह भी कहता है कि अन्तबोंधके आदेश 
स्पष्ट ओर निश्चित होते हैं। आत्मस्वार्थवी समझना कठिन है क्योंकि. 
उसके आधारपर अनुमान ओर गणना करके जिन निष्कर्षोपर हम पहुँचते. 
हैं वे अनिश्चि ओर सम्माव्य होते हैं। वैसे बोड्धिक या विवेकशील 


८४ नीतिशास्त्र 
आत्मप्रेम ओर अन्तरबोधमें विज्येप विरोध नहीं है। अपने सतक आशावादके . 
आधारपर वह कहता है कि यह स्वीकार करना बुद्धिसम्मत है कि जिन दो 
आन्तरिक अधिकारियोंके अधीन स्वभाव एवं प्रकृतिने हंमें रखा है उनमें 
संगति है। इस संगतिका एक क्वारण यह भी है कि इनके विरोधकों हम 
प्रमाण द्वारा सिद्ध नहीं कर सकते हैं। स्वार्थके आधारपर ही इन्हें विरोधी 
सिद्ध कर सकते हैं पर स्वाथवादी गणना अनिश्चित झोर सम्माव्य है। यदि 
स्थूछ दृष्टिसे यह विरोध दीख ही जाय तो हमें अन्तबोधके आदेशका उसके 
सरल ओर स्पष्ट होनेके कारण पालन करना चाहिये | पुनः एक स्थलूपर 
वह यह कहता है कि अन्तर्बोध ओर आत्मप्रेम दोनों ही मानव-स्वभावके 
प्रमुख और श्रेष्ठ तत्व हैं इसलिए यदि किसी कर्ममें इनमेंसे किसीका भी 
निराकरण हो जाय तो वह सानव-स्वभावके अनुरूप नहीं होगा । बस्ल्सने 
अन्तर्बोध ओर आत्मप्रेमके पारस्परिक सम्बन्धकों समझानेके लिए जो अनेक 
तक प्रस्तुत किये हैं. वे नितिजश्ञकी जिज्ञासाका समाधान नहीं कर सकते | 
यदि दोनों ही मानव-स्वभावके दो तत्व हैं तो नितिज्ञ दोनोंकी सपेक्ष 
स्थितिको समझना चाहेगा | बय्लरका उत्तर द्विविधापूर्ण है। बटलछर एक 
ओर तो यह कह कर छुटकारा पाना चाहता है कि व्यावहारिक दृ््सि 
सापेक्ष स्थितिका प्रश्न महत्वपूर्ण नहीं है ओर दूसरी ओर वह कहता है कि 
अपने परम स्वार्थवों समझना अत्यन्त कठिन है। बटलरके ऐसे कथनके 
विरुद्ध दो प्रघन हमारे मानसमें आते हैं; हम केसे सिद्ध कर सकते हैं कि 
अन्तरबोधके आदेश अधिक स्पष्ट हैं? इसका क्या प्रमाण है कि हमारे 
स्वा्थंके लिए अन्तर्बोधके आदेश आत्मस्वार्थके आदेशसे अधिक श्रेष्ठ पथ- 
निर्देशक हैं ? 
आत्मप्रेम और अन्तबोंधका विरोध सुख और सद्गुणकी समस्याको 
खड़ा करता है | बटलर सुख ओर सद्गुणके विरोधको बौद्धिक तक द्वारा 
नहीं बल्कि ईश्वरज्ञान द्वारा दूर करनेका प्रयास करता 
है | सुख आत्माकी आन्तरिक स्थितिका सूचक नहीं 
है | इसके द्वारा सृश्किर्ता उन्हें पुरस्कृत करता है जो 


व्यक्तिवाद ओर 
उत्तरदायित्व 
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अपनी प्रवृश्तयोंकी उनके निर्दिष्ट ध्येयके लिए साधन बनाते हैं) ऐसा 
कथन सुख ओर अन्‍्तबोंधके विरोधको रहने देता है | आत्मप्रेम ओर अन्त- 
बोध दोनोंको ही मानकर बटलरने नेतिक उत्तरदायित्व ओर व्यक्तिवादकी 
महत्वपूर्ण समस्याको उठाया । व्यक्ति स्वतुन्त्रतापूर्वक अपने कर्मोंको निर्धा- 
रित कर सकता है ओर उनपर निर्णय दे सकता है। वह अपने परम 
कब्याणकी प्राप्ति कर सकता है। ऐसा वेयक्तिक अधिकार उसे कत्तंव्यकी 
ओर छे जाता है क्योंकि व्यक्ति समाजका अनन्य अंग है । कर्तव्य ओर 
अधिकारकी सापेक्ष सम्बन्धकी समझानेमे वह असमर्थ रहा। व्यक्तिवाद 
ओर नैतिक उचतरदायित्वके-समानाधिकारके संरक्षक सिद्धान्तके रूपमें वह 
अपने सिद्धान्तकी स्पष्ट ओर व्यवस्थित व्याख्या नहीं कर पाया । इसका 
अव्यक्त कारण यह है कि व्यक्तिवाद ओर नैतिक उत्तरदायित्वके नामपर 
वह सुखवाद आर नेतिक विशुद्धतावादके चकश्में फँस जाता है। यदि 
आत्मप्रेम द्वारा प्राव्त आत्मकब्याण सुख है तो नेतिक सिद्धान्त अनावश्यक 
है। बटलर आत्मकल्याणका नैतिक अर्थ समझनेमें असमर्थ है ओर सुखको 
स्वीकार कर वह उस असंगतिको अपने सिद्धान्तमें स्थान देता है जो क्षम्य 
नहीं है | सुखको मान्यता देकर उसने भूल की । सुख नेतिकताके किसी. 
भी व्यवस्थित, प्रामाणिक और ग्रहणीय सिद्धान्तका आधार नहीं हो सकता |. 

आत्मप्रेम और अन्तर्बोधके सम्बन्धकी समझानेके लिए बटलछर अनेक 
तक-वितकोसे काम लेता है पर प्रयास करनेपर भी वह सानव-स्वभावके 
नियामक सिद्धान्तकी द्ेतवादी व्याख्यापर ही पहुँ- 
चता है। उसकी इस दुबंबताने नेतिक चिन्तनकों 
एक नयी दिशा दिखलायी। मानव-स्वभावकों 
आवेगोंका व्यवस्थित राज्य मानकर वह प्लेटोबादका अभिनन्दन करता 
है और स्वभाव एवं प्रकृतिके अनुरूप रहना चाहिये कहकर वह स्टोइक- 
बादका समर्थन करता है। किन्तु प्लेणयोवाद ओर स्टोइकवाद दोनों ही 
बुद्धिको एकमात्र नियामक शक्ति या शासक मानते हैं। उनके सिद्धान्तोंमें 
नियामक शक्तिके द्वैतके लिए स्थान नहीं है। बटलरके नियामक सिद्धान्त- 


आधुनिक विचार- 
घारापर प्रभाव 
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के दतने आधुनिक विचारधाराको दो तत्व दिये : सार्वभौर्म बुद्धि और 
स्वाथमूलक बुद्धि या अन्तबाध आर जआत्मप्रेम। ये देत क्लार्क ओर शेफ्टस- 
बरीके सिद्धान्तमें अस्पष्ट रूपसे वर्तमान अवश्य हैं किन्तु बय्लरके कारण 
ही उन्हें स्पष्ट रूपसे आधुनिक विचारधाराने अपनाया है। सिजविकने इस 
समस्याको अपने दर्शनमें उठाया है। 
शन्‍्य सहजशानवादियोंके साथ बटलर भी मानता है कि कर्म अपने 
आपमें शुभ ओर अशुभ हैं | उनका नेतिक मृल्याड्ुन उनके परिणामके 
घारपर नहीं कर सकते )/अतः नेतिक दृष्िसि कर्म 
इस तथ्यसे स्वतन्त्र है कि वह अपने परिणाम द्वारा 
सामान्य सुखके छिए उपयोगी है अथवा नहीं 4 किन्तु जब बटलर पड़ोसीके 
प्रति स्नेहकी धारणाकों समझाने छूगता है तब वह अपने पादरीके व्यक्तित्व- 
के अनुरूप उपयोगिताबादको अपनाने रूगता है # ईश्वरके स्वभाव सम्बन्धी 
धारणाकों वह उपयोगिटाबादी दृष्टिकोणसे समझाता है। विश्वके सम्पूर्ण 
परिमाणके सुखकों अधिकतम करना भगवानका परम ध्येय है। पर साथ 
ही अन्तर्बोधकों परम प्राधान्य देते हए वह कहता है कि हमें अन्तर्बोधर 
अनुसार कम करना चाहिये चाहे वह सामान्य सुखकी वृद्धि करे या न 
करे | बयढरके ऐसे असंगत प्रसंग उल्झनमें डाल देते हैं ओर सदाचारके 
मार्गकों द्विविधायुक्त कर देते हैं । 
बय्लरके नेतिक दर्शनको नीतिशासत्रपर एक पूर्ण निबन्धके रुपमें 
स्वीकार नहीं किया जा सकता है। उसकी समन्वयात्मक दृष्टिने असंगतियों 
ओर विरोघोंका समावेश कर लिया ६। विशेधपूर्ण 
कथन मागंकों सुनिर्दे शित नहीं कर सकते हैं। बट 
लरने कई कठिनाइयोंको नहीं उठाया है। उचित 
कर्मका सार्वभोम मानदण्ड क्या है ? जब अन्तबोंध भिन्‍न परिस्थितियोंमें 
भिन्‍न आदेश देता है तब हम किस आदेशकों मान्य मानें ! भिन्‍न 
व्यक्तियोंके अन्तर्बोध भिन्न आदेश देते हैं। इस भिन्‍नताको दूर करने एवं 
संगतिको स्थापनाके लिए क्‍या अन्‍न्तर्बोधके मानदण्डके अतिरिक्त किसी 


उपयोगितावाद 


अन्तर्बोघके आदेश- 
की ग्रामाणिऋकता 
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अन्य मार्नदण्डकी सहायता लेनी होगी ? इसका क्या प्रमाण है कि किसी 
व्यक्तिविशेषका अन्तबोंध उचित है ! हम कृत्रिम ओर अक्ृत्रिम अन्तर्बोंध- 
के भेंदको केसे जान सकते हैं ? बटलरका सिद्धान्त अपूर्ण होनेपर भी 
किसी भी अनुभवात्मक तथ्यसे सम्बन्धित नेतिक सिद्धान्तके लिए प्रस्ता- 
बनाका कार्य कर सकता है क्योंकि वह एक मनोवैज्ञानिक नीतिशका 
सिद्धान्त है । 


अध्याय 20 
पूर/वाबाद' 


नैतिक सिद्धान्तोंका अध्ययन बतव्ता है कि नीतिशोंने उस आदर्शको 
समझना चाहा जो आत्म-सन्तोष, आत्म-साक्षात्कार अथवा आत्म-पूर्णता 
प्रदान करता है। प्रत्येक नीतिशने जानना चाह्य कि. 
मनुष्यके लिए उच्चतम शुभ अथवा परम ध्येय क्‍या: 
है ? उसने उस ध्येय एवं आदर्रकी अपने सिद्धान्तके अनुरूप व्याख्या को ।' 
मानवोचित ध्येयक्रे स्वरूपको समझनेके पूर्व एक बार पुनः यह समझ 


"न नररनतकाफ ११० जज तकपकलीकनन3क+ 


आत्माका स्वरूप 


अपनी एर्णता अथवा सन्तोषके लिए प्रयास करती है ? हम किस आत्माको 
सन्‍्तुष्ट करना चाहते हैं; आत्माका सारतत्व बुद्धिहे या भावना अथवा 
बुद्धि ओर भावना दोनों ही । आंत्माकी परिभाषा देनेमे सुखवाद ओर 
बुद्धिबादने दो स्पष्ट विरोधी आदर्शोको हमारे सम्मुख रखा । किन्तु दोनोंमें 
निहित सत्यांशोंकोी मानते हुए भी उनकी. जाज्वल्यमान दुर्बलताओंके 


'2३७००५६७०8# कक +॥०-कक 


कारण उन्हें पूर्णतः स्वीकार नहीं किया जा सकता | 

मानव-स्वभावकी परिभाषा देनेसे वुद्धिवादी सत्यके अधिक निकट 
हैं या सुखवादी, यह कहना कठिन है| किन्तु यह सच है कि जिस 
विरोधके गतंका दोनों विरोधी सिद्धान्त निर्माण, 
करते गये उसपर समांतर रुपसे पूर्णतावादी सेतु बनाते 
गये । आत्माकी एकाड़ी व्याख्या करनेके कारण: 
द्विवाद ओर सुखवाद दोनों ही अपनै-आपमें अपूर्ण हैं। वे सन्तोषप्रद 
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बोद्धिक अथवा 
भावुक 
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पूर्णतावाद ४८९ 
सिद्धान्तोंका प्रतिपादन नहीं कर पाये | बिना बौद्धिक अन्तर्टष्टिके भावना- 
मय जीवन अनेतिक है | अपनी विषयी ओर भाव॒क आत्माकों सुखी रखने: 
वांल्य मनुष्य मनोविज्ञान, समाजशासत्र और नीतिशाखसे परे बह जीव है 
जो अपने मनुष्यत्वकों तिलाञ्जलि दे चुका है। वह कीड़ों ओर जानवरोंकी 
भांति, चिन्तन जगतसे दूर, सुखभोंगी शूकरका-सा जीवन बिताता है। उम्र 
सुखवाद आत्म-घातक है। इसी भांति अपने-आपकमें बुद्धिवाद भी गतिशून्य 
ओर निष्किय है। भावनाओंपर आधिपत्य रखना, उन्हें सुनिर्देशित और 
सुसंघटित करना बुद्धिका काम है | बिना भावनाओंका चिन्तनपग्रधान शुष्क 
जीवन अकव्पनीय है | सीक्याकी एकाडी व्याख्या करनेके कारण अथवा 
अपने ही आन्तरिक विरोध ओर दर्बछ्ताके कारण उम्र बुद्धिपततावाद और 
उग्र सुखवादने अनायास ही उस इृष्टिकोणकी अपनाया जो दोनोंके लिए 
अनिवार्य था। प्रत्यक्ष रूपसे एक दूसरेका विरोध करते हुए उन्होंने एक 
दूसरेकी शरण छी । बुद्धिवादने जिस अमूर्त अभावात्मक बौद्धिक एक- 
वबादकी स्थापना करनी चाही उसने अपनी असफल्ताके कारण मावात्मक 
नेतिक द्ैतकों जन्म दिया ओर बुद्धिवादको भावनाके अस्तित्व और 
स्थितिकों स्वीकार करना पड़ा । इसी भाँति इन्द्रियजीवनकी उच्छुछुलताने 
सुखवादियोंको बुद्धिकी श्रेष्ठताका ज्ञान कराया | 

पूर्णतावादियोंने उस दृष्टिकोणकों अद्भीकार किया जो मध्यवर्ती है | 
उन्होंने मनुष्यके मूर्त व्यक्तिववके आधारपर बुद्धि और मावनाके समुचित 
मूल्यकोी निधारित किया। भनुष्यका स्वभाव भावना 
ओर बुद्धिमय है | साथ ही यह भी सत्य और सर्वमान्य 
है कि वही जीवन सफल तथा स्थुत्य है जो बुद्धि से 
साद्बाल्ति है। नेतिक उन्नति ओर विकासके लिए भावनाका बद्धिके साथ 
संघर्ष आवश्यक है। यह रांधर्ष बुद्धिफे आधिपत्यकों अधिक गौरवान्वित 
करता है | वही बुद्धि श्रेष्ठ है जो सुचारुरूपसे भावनाओंको उस मार्गकी 
ओर ले जाती है जो नैतिक नियमके अनुरूप है। मनुष्यका स्वभाव 
अनेक प्रवत्तियों, इच्छाओं और मावनाओँका जन्मस्थल है | इस स्वधावम 








बुद्धि-भावनाका 
योग 
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कुछ भी ऐसा नहीं है जो पूर्णरूपसे बुरा अतएब त्याज्य हो। अतः प्रब- 
त्तियाँ अपने-आपकमें बुरी नहीं है किन्तु जब वे अपनी सीमाका उल्लबून 
करने लगती हैं. तब वे बुरी कहलाती हैं। भावनाओंका हनन करना 
बुद्धिका रूक्ष्य नहीं है बल्कि उनकी यथोचित तृप्ति करके तथा उन्नयन 
द्वारा उन्हें नैतिक रूप देकर ध्येयकी प्राप्तिमें सहायक बनाना ही बुद्धिका 
काम हे जिससे विभिन्न आध्यात्मिक, सांस्कृतिक, धामिक, कलात्मक आदि 
पग्रवृत्तियो सड़ति ओर सन्तुलन स्थापित कर मनुष्य व्यक्तित्वके विकास और 
परिषपृर्णताको प्रा कर सके । व्यक्तित्वकी पूर्णता एवं आत्म-कल्याणके 
आकांक्षी पूर्णवावादियोंने आत्म-सन्तोपषकी आत्म-कल्याणका सहवर्ती माना 
है। आत्म-सन्तीषसे उनका अभिप्राय उस सन्तोषसे है जो आत्माके दोनों 
अंगों--बुद्धि ओर भावना--को सन्तोष दे सके | जब सम्पूर्ण आत्मा अपनी 
परिपूर्णवाको पग्रात्त करती है तभी उसे रन्‍्तोष एवं आनन्द मिलता है | 
यह सभी मानेंगे कि नेतिक कमकी सत्यता एवं उसका शुभ-अशुभ 
होना इसपर निर्भर है कि वह वाजिछत ध्येब एवं परम शुभक अनुरूप है 
या नहीं। शथवा नैतिकताके मानदण्डकी धारणा 
ध्येयकी धारणापर निर्मर है। ध्येयकी धारणापर 
आधारित नेतिक आदर्श आत्मिक आदर्श है। यह वह आदर्श है जो 
आत्माको सन्तुष्ट करता है। ध्येय क्या है! ध्येय, जैसा कि कह चुकी हैं 
आत्म-सन्तोष है | आत्साका रूप न तो कैबल ऐन्द्रियिक है ओर न कैवल 
बोद्धिक । ब्रेडलेने आत्माके इस स्वरूपको स्वीकार करते हुए कहा कि 
आत्माका अपने पूर्ण रूपमें सन्तुष्ट होना, अथात्‌ सम्पूर्ण आत्माका सनन्‍्तोष 
ही, आत्म-सन्तोष है। आत्माके स्वरूपको भलीभोति समझने एवं आत्म- 
सन्तोषका व्यापक ज्ञान प्राप्त करनेके लिए यह जानना आव कि 
क्या आत्मा एक असम्बद्ध इकाईके रूपमें है अथवा वह समाजका एक 
अविभाज्य अंश है। नेतिक निर्णयका स्वरूप बतलाता है कि नैतिक 
निर्णय आत्माके उस आचरणपर' दिया जाता है जो सामाजिक है | 
मनुष्यके सामाजिक अस्तित्वको किसी-न-किसी रूपमें प्रत्येक सिद्धान्त तथा 


आत्मा ओर समाज 


पूर्णतावाद ९१ 


प्रत्येक सैड।न्तिक मानता है । पूर्णतावादियोंने इस सत्यकों समझानेके लिए 
तत्वदर्शनकी सहायता ली है। उन्होंने अपने नेतिक शञानकी आदर्शवादी 
तत्वज्ञानपर आधारित करते हुए कहा कि मनुष्य ओर समाज अथवा 
व्यक्ति ओर समष्टि अभिन्न हैं, क्‍योंकि दोनों एक ही शाश्वत चेलन्यकी 
अभिव्यक्ति हैं। इसलिए जीवनका ध्येय न तो मात्र वेयक्तिक कब्याण है 
और न मात्र सामाजिक । वह सर्वकल्याणकारी है। 
पूर्णतावादी व्यक्ति ओर समाजके अनन्य सम्बन्धनो मानते हुए 
व्यक्तियोंकी पारस्परिक निर्भरताकों स्वीकार करते हैं। व्यक्ति समाजका 
_ अविभाज्य अंग हैं। समाजमें रहकर ही बह अपनी 
दोनोंका सम्बन्ध « व 
पृणता प्रात्त कर सकता है। वह भोजन, वस्त्र, 
अनन्य 
भाषा, शिक्षा एवं अपनी सम्पूर्ण आवश्यकताओँकी 


तृप्ति समाजमें रहकर ही कर सकता है। अतः उसे अपने निजत्यको सम मग्रमें 
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एवं समग्रको 
एकताके सूचक हैं तो क्या विकासवांदियोंकी भाँति पूर्णतावादी भी, समाज 
आर व्यक्तिके अनन्य सम्बन्धकों स्वीकार करते हुए, आवयविक समग्रताके 


रुपकको पूर्णतः स्वीकार करते हैं ? एर्णतावादी इस रूपककी सीमाओंकि 


/ अभि ७७७७४७७७७७७७७४/४ए"ए"/श/"शआशआआा एव अकाल नरनलननम 


एकता है। आवयंबिक समग्रताकी भाँति होनेपर भी मानव जाति 
रूपी प्आवयविक समग्रता ओर शारीरिक जीव-रचनामें भेद हे-॥”जीव- 
रचनाके अवयवोंमें जीवविधान ओर कमव्यापारकी दृष्टिसे भिन्‍नता है किन्तु 
मानव-समाजके व्यक्तियोंमें जातीय समानता है, उनके कर्म-व्यापार एवं 
कर्तव्य भले ही भिन्‍न हों; प्रत्येक व्यक्तिमँ अपना निजत्व और व्यक्तित्व 
है। वह जीव-रचनाकैे अवयबोंकी भाँति यान्त्रिक (अचे यान्त्रिक (अचेतन) ख्ूपसे 
आवववबिक समग्रताका काम नहीं करतों। वह समाजके साथ अपने 


हज अपनाना न 


सम्बन्धर्कों समझता है और समझ-बूझकर स्वेच्छासे उस कमको करता. 


है जो किछसके तथा समाजके लिए; अंग और अंगी दोनोंके लिए, 


कल्याणप्रद है।.._ ः 
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स्वार्थ ओर परमार्थमें परम भेद देखना श्रान्तिपूर्ण है| व्यक्ति और 
समाजका अनन्य सम्बन्ध इस नेतिक सत्यकों अभिव्यक्ति देता है कि 
जीवनमें न तो परम स्वार्थ ही उचित है ओर न परम 
परमार्थ । व्यक्ति नगण्य नहीं है, उसका अपना व्यक्तित्व 
है| व्यक्तित्वका पृणताको प्राप्त करना उसका अधिकार 
है किन्तु इस पूर्णताकी बह समाजमें ही प्राप्त कर सकता है। अतः वह 
केवल अपने ही बारेमें नहीं सोचता । 'एकका स्वार्थ' एक ऐसा कथन है 
जो वास्तविकतासे दूर है। व्यक्तिके स्वार्थ और पूर्णताका सम्बन्ध उससे है 
जिसका कि वह अविभाज्य अंग है। हम निजत्वकों समग्रसे अल्ग करके 
नहीं समझ सकते | समग्रके सम्बन्ध ही निजत्व अर्थ रखता है। व्यक्ति 
अपने निजल्कों सामाजिक समग्रतासे ही पाता है। यह कथन बतलाता 
है कि परम स्वाथ आत्म-घातक है | अपनेको बचाना खोना है। समाजसे 
भिन्‍न व्यक्तिका अस्तित्व असम्भव है। वह शारीरिक आवश्यकताओंसे 
लेकर मानसिक ओर आध्यात्मिक आवश्यकताओंतकके लिए. समाजपर 
निर्मर है । अतः अपनेको खोना पाना है| सामाजिक शुम द्वारा वेयक्तिक 
शुभ सम्मव है | व्यक्ति अपनी विभिन्‍न आवश्यकताओंकी तृप्ति समाजमें 
करता है। वह समाजके सामान्य मानसका अंग है। उसका मानसिक 
विकास अनेक मानसोके सहयोगसे होता है। वेयक्तिक शुभ ओर सामा-_ 


स्वाधू>परिमार्थ का 
अश्ने 


अली शम-कन्‍मककाक वेतन 
अरसमन्‍ल्‍ल्‍लकनमभ 

अमतावन्‍रामाण+, 
०“ 


अपनी नेतिक, बोद्धिक, भावुक तथा शारीरिक आदि आवश्यकताओंको 
तृप्तिक लिए. समाजपर निर्भर है। इसी भाँति स्वार्थ ओर परमार्थक 
स्वतन्त्र अस्तित्वका प्रश्न ही नहीं उठता। व्यक्ति ओर समाज दोनोंका 
युगपत्‌ विकास होता है। दोनों एक दूसरेके लिए अनिवार्य हैं । 

सुखबाद और बुद्धिवादका उत्पत्तिकाल ही पूर्णतावादका उत्मत्तिकाल 
है। सुकरातकी झूल्युके पश्चात्‌ एरिस्टिपसने सुखवाद, एन्टिस्थीनीजने 
बुद्धिवाद और प्लेयेने पूर्णतावादर्मं सुकरातके मुख्य सिद्धान्तकों देखा। 
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प्लेटो तथा अन्य पूर्णतावादियोंके! अनुसार नैतिक कर्म 
आत्माके वास्तविक स्वरूपके अनुरूप कर्म है। वही शुभ 
कर्म है जो आत्माकों परिपूर्णता प्रदान करता है। 
'पूर्णतासे क्या अमिप्राय है ! मनुष्यमें अनेक सम्भावित शक्तियाँ हैं | उचित 
प्रयत्नसे हम इन सम्भावित शक्तियोंकोीं वास्तविकता एवं पूर्णता प्रदान कर 
'सकते हैं | यही पूर्णतावाद (?6४6८४ं०आ्रंआ9) है। मनुष्यके स्वभावकी 
विभिन्‍न प्रवृत्तियाँ--कलात्मक, नेतिक, सामाजिक, धार्मिक आदि-का बुद्धिके 
निर्देशनमें इस भाँति संगतिपूर्ण विकास करना चाहिये कि वे आत्म-पूर्णताकी 
ग्राप्तिमं सहायक हो सकें । बुद्धिके निरीक्षणमें इच्छाओं ओर प्रव्वत्तियोंका 
समुचित विकास व्यक्तित्वके पूण विकासके लिए आव | व्यक्तिलके 
पूर्ण विकासकी स्थिति ही आत्म-साक्षात्कार (8८-९० 2०:००) को 
स्थिति है। अथवा वह आत्म-बोध, आत्म-कल्याण और आत्म-समृद्धिकी 
स्थिति है। जिस व्त्गका हम साक्षाखगर करते हें एवं जिसकी पूर्णता 
“प्राप्त करते हैं ,वेह बोद्धिक आत्मा है। (वह आत्मा इच्छाओं और प्रह्- । 
त्तियोंका हनन या त्याग नहीं करती वरन्‌ उनका उन्नयन, दिव्यीकरण,५ 
बुद्धिकरण एवं अध्यात्मीकरण करके उन्हें अपनी परिपूर्णताके लिए. सहायक 
बना लेती है ) ऐसी आत्मा संकीर्ण आत्मा नहीं हो सकती। बोद्धिक आत्मा 
मानवताके साथ तादात्म्य अनुभव करती है। वह सामाजिक एवं सार्वभोम 
आत्मा अथवा विश्वात्मा है। विश्वात्माकी प्राप्तिके लिए संकीर्ण आत्माका 
त्याग अथवा आत्म-त्याग अनिवार्य है। विश्वात्माकी प्राप्तिके लिए. मानव- 
जातिके हितको ध्यानमें रखना आवश्यक है। मानवता व्यक्तिसे भिन्न 
नहीं है, वह उसीकी आत्मा है। अतः मानवताके प्रति सहज स्नेह रखते 
हुए व्यक्तिकों उसके कल्याणकै लिए प्रयास करना चाहिये । साथ ही यह 
भी सच है कि प्रत्येक व्यक्ति अपनी विशेषताओंके साथ एक विशिष्ट परि- 
वार, समाज ओर परिवेशमें जन्म लेता है। उसका इनके प्रति कर्त्तव्य है | 


९ 
पूर्णवावादका 
परिचय 


१, अरस्तू , फिड्टे, शेलिंग, हीगरू, ग्रीन, बेडले, मेकॉजी, म्योरहेड 
जेम्स सेथ, जे, एच. पेटन आदि । 
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उसे चाहिये कि समाजमे अपनी स्थिति, अपनी योग्यता तथा ब्विशिष्ठ प्रति- 
भाकों ध्यानमें रखते हुए अपनी बौंडिक आत्माका विकास करे। वह 
मनुष्य जिसने आत्म-बोध प्रात कर लिया हैं अपने सामाजिक उत्तरदायित्व 
तथा स्वयं अपने प्रति कर्त्तव्यके लिए पृर्णरूपसे सचेत होता है। उसे उसक 
आत्म-बोध आनन्द देता है। यही आत्म-सन्तोष है। अतः आत्म-सन्तोष, 
आत्म-बोध एवं पूर्णताका सूचक है| वह ध्येयका अनिवार्य अथवा अभिन्न 
तत्व है । 

पूर्णताबादियोंका कालक्रके आधारपर विभाजन किया जा सकता 
है। प्राचीन काल्‍्में पृर्णतावादके विख्यात प्रतिपादक प्लेटो आर अरस्तू हुए 
हैं तथा आधुनिक काल्‍्में हीगल, ग्रीन ओर ब्रेडले | 


प्राचीन काल-प्लेटो 


सुकरातका शिष्य, प्लेटो' अपने गुरुका अनन्य भक्त था। प्लेटोकि 
आदर्शवादी नैतिक दर्शनमें सकरातका प्रभाव स्पष्ट दीखता है। सुकरातने 
वाद-विवाद द्वारा रूढ़िवादका खण्डन करकी प्रच- 
लित विचारोंकी रिक्तता और सारहीनताको दिखत्य- 
कर लोगोंके मनमें सत्यके प्रति जिज्ञासा उत्नन्‍न की 
और उन्हें कर्त॑व्याकर्त्तव्यपर चिन्तन करनेके लिए, प्रेरित किया | सुकरातने 
अपनी युक्तियोंके आधारपर समझाया कि सदूगुण ज्ञान है। प्लेयेने 
सुकरातके सदगुणके प्रधमको उठाकर उसे विकसित किया तथा इस 
दिशामें स्वनात्मक कार्य किया। अपने शुरुको विचारप्रणाली तथा 
तकयुक्तिसे प्रभावित होकर उसने अपनी पुस्तकोर्म पूवपक्ष आर उत्तर 
पक्षके माध्यमसे एवं शंका-समाधानकी पद्धतिसे आचरण सम्बन्धी अनेक 
सिद्धान्तोंकी उठाया और सुकरातकी माँति यह सिद्ध करनेका प्रयास किया 
कि सदशुण ज्ञान है। उसने आध्यात्मिक ओर नेंतिक समस्याऑपर 
सुव्यवस्थित चिन्तन करके अपने मतको पुष्ठ करमा चाहा कि रदाचारु 


१, 72]2:0 ४९७-३४७ ० चु्‌० 


सुकरातके विचार 
तथा श्रणाली 
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और तत्वज्लन एक ही है ओर सदाचारके द्वारा ही तत्वज्ञान अभिव्यक्ति 
पाता है। तत्वज्ञान अपने-आपमें वाज्छनीय है। वह आत्मकल्याणका 
अनन्य अंग है | तत्वज्ञानकों वांछनीय ध्येय मानते हुए प्लेटो,चिन्तन- 
प्रधान विवेककोी परम शुभ कहता है । 

प्लेटो सामाजिक व्यवस्था और एकताका प्रेमी था। अतः वह 
एण्टिसीनीज, एरिस्टिपण ओर सोफिस्ट्सके व्यक्तिवादकों स्वीकार नहीं 
कर सका | उसने व्यक्तिवाद, अराजकता और 
विद्रोहकि विरुद्ध सामाजिक एकताकी भावनाका 
प्रचार किया | समाजकी सुव्यवस्था और उनन्‍नतिकी 
ओर लोगोंका ध्यान आकृष्ट किया तथा तरुण 
नागरिकोंको राज्यसत्ताके नियमोंकों पान करनेका उपदेश दिया । 

प्लेटोने अपने समयकी विद्यमान सामाजिक व्यवस्थाको अनायास ही 
अपना लिया था। वह चाहता था कि वह व्यवस्था सुचारूरूपसे काम 
करे ओर छोग उसके नियर्मोंका पान करें | उस व्यवस्थाके ओचित्यकों 
समझानेके लिए उसने मानव-स्वभावपर आधारित तक किया। उस 
समय यूनानके राज्य तथा समाजमें तीन वर्ग थे | शासक, योड्ा और 
व्यवसायी । प्लेटोने मानव-स्वभावका विश्लेषण करके समझाया कि वे 
आत्माकी तीन शक्तियों, बुद्धि, उद्देग ओर इच्छा' के अनुरूप हैं | आत्मा- 
की ये तीनों शक्तियों प्रत्येक व्यक्तिमें वर्तमान है। प्रत्येक शक्ति आत्माका 
अनिवार्य अंग है, प्रत्येकका कर्म निश्चित है, प्रत्येक अपना निर्धारित कर्म 
करनेके लिए स्वतन्त्र है। जब ये शक्तियाँ उचित प्रकारसे कर्म करती हैं 
तब वे सद्गुणसम्पन्न हों जाती हैं | बुद्धिका विशिष्ट गुण विवेक, उद्देग- 
का वीरता ओर इच्छाका संयम है | आत्मामें इन सब शु्णोंकी उपस्थिति 
ही न्याय हे अथवा' न्याय आत्माके रूपोंका, बुद्धिके निर्देशनमें, स्वतन्त्र 
आर संगतिपूण कर्मपर निभर है। तीनों ही तत्व आत्माके अनिवार्य अंग 
हैं फिर भी कोई एक गुण किसी व्यक्तिमें अधिक मात्ञा्मे होता है। यह 
१. २९७३४००, 50॥77९6 7780007 3706 ॥0९876. 


विद्यमान सासा- 
जिक व्यवस्थाकों 
स्वीकार 
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विशिष्ट गुण व्यक्तिके वर्ग एवं कर्त्व्यकों निधोरित करता है | शासकरोंमें 
बुद्धि, योद्धाओं में उद्देग एवं वीरता ओर व्यवसायियोंमें इच्छाकी 
प्रधानता, है | 

मानव-स्वमावके रूपकर्के आधारपर प्लेटोने समझाया कि आन्तरिक 
शान्तिके लिए यह आवश्यक है कि स्वभावबके तीनों तत्व अपना-अपना 
काम करते रहें। तीनों तत्वोर्मे श्रेणिमेद है। बुद्धि सर्वोच्च है। अतः 
बुद्धिके निर्देशनम काम करना अन्य तत्वोंके लिए आवश्यक है | इसी 
भाँति समाजमें शासकवर्ग सर्वोच्च है, योद्धा मध्यम ओर व्यवसाथिवर्ग 
निम्न है। समाजकी शान्ति ओर सुब्यवस्थाके छिए आवश्यक है कि तीनों 
बर्ग अपने निर्दिष्ट कार्योकों करें | शासकवर्गर्से ब॒ुद्धिकी प्रधानता बतलाकर 
प्लेटोने नागरिकोंकों समझाना चाहा कि उन्हें शासकोंकी आज्ञाका पालन 
करना चाहिये। विद्रोह ओर असन्तोषका कोई कारण नहीं है। समाजमें 
विद्यमान वर्ग-भेद उचित ओर स्वाभाविक है। जिस माँति स्वभावकी 
प्रवृत्तियोंके लिए बुद्धेोकि अधीन होकर कर्म करना श्रेयस्कर है उसी 
भाँति नागरिकों, व्यवसायियों और योद्धाओंके लिए शासकवर्गक 
आदेशानुसार कर्म करना हितकर है | 

समाजकी उननतिके लिए श्रमका वितरण उचित है। प्रत्येक 
व्यक्तिकों उस धर्मो अपनाना चाहिये जिसके वह योग्य है। 
व्यक्तिको अपनी विशिष्ट योग्यताका विकास करना चाहिये | यह 
सामाजिक समग्रताके विकासके , लिए आवश्यक है। व्यक्तियोँंका नाम ही 
समाज है | जब समाजके व्यक्ति विवेकशील, वीर, संयमी ओर न्यायप्रिय 
होंगे तमी समाजमें संयम, वीरता, न्याय ओर बुद्धिका प्रदर्शन होगा | 
सदगुणी व्यक्ति सदगुणपूर्ण समाजकी अपेक्षा रखता है ओर सदगुणयुक्त 
समाज सदशुणी व्यक्तिकी। सुव्यवस्थित समाजमें ही सदूगुण पनपते 
ओर विकसित होते हैं | सदगु्णोकी अभिव्यक्तिके लिए सुव्यवस्थित समाज 
अनिवार्य है। समाजकी सुब्यवस्थाक़े लिए यह अत्यन्त आवश्यक है कि 
दार्शनिक एवं तत्वज्ञानी उसके शासक हों | दार्शनिक ही सुचारूरूपसे 
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समाजकी व्यैवस्था कर सकता है। वह तत्वप्रेमी तथा स्थायी आनन्दका 
जिज्ञासु है, सुखभोगकी इच्छा और संकीर्ण स्वार्थोंसे मुक्त है। अतः बह 
समाजको नेतिक हाससे बचाकर न्यायकी स्थापना कर सकता है |* 

श्नीत्तर पद्धतिकी सहायतासे प्लेटोने समझाया कि चतुराई, झुठ 
बोलना, धोखा देना, शक्तिमद आदि शुभ गुण नहीं हैं | सांसारिक दृष्टि उन 
गुणोंकों शुम कहती है जिनसे बाह्य सफलता मिल्ती 
है। नैतिकता आन्तरिक सफल्ताकी आकांक्षी है। 
वह आत्मिक गुणीका विकास एवं आन्तरिक सफलता 
चाहती है। सदगुण ज्ञान है। तत्वश्ञान वैयक्तिक रुचियों, प्रदृत्तियों, प्रचलनों, 
'शक्ति ओर चतुराईसे स्वतन्त्र है। ये सब परिवर्तनशील ओर सापेक्ष हैं । 
वस्तुका शुभत्व व्यक्तिविशेषकी रुचिपर नहीं, किन्तु उसके तात्विक रूप- 
पर निर्भर है | तत्वका ज्ञान ही शुभ वस्तुकों समझनेमें स | ज्ञानी 
व्यक्ति बाद्यकों नहीं, आन्तरिक रूपको महत्व देता है। वह बाह्य सफलता- 
. वालेंको सुखी नहीं मानता किन्तु आन्तरिक सफलतावालोंकीं | तत्वज्ञान 
'सदगुणोंका आधार सत्य है। अतः सदगुणोंके मूलमें एक ही तत्व है। 
सदगुण एक है| एक ही तत्व भिन्‍न परिस्थितियोंमें भिन्‍न रूपोंमें व्यक्त 
होता है। विवेक, शंयम, वीरता और न्यायशीलता एक ही सत्यकों 
अभिव्यक्ति देते हैं | सदगुण, सत्य ओर शुभका ज्ञान एक ही है। 
प्लेटोके समयकी यूनानी ने दिक्त चेतनाने चार गशु्णोंको साना--विवेक 
वीरता, संयम ओर न्याय ।* प्लेटो इन स्वीकृत गुणोंकों आत्मा स॑ 
रूपोंके आधारपर समझाता है| विवेक निर्देशनशीरू जोर चिन्तनशील है | 
वह योग्य राज्यका आधार तथा शासकवर्गका विशिष्ट गण है। वीरता 
'योद्भाओंका विशिष्ट गुण है। इसके कारण व्यक्ति सुख, दुःख, भय ओर 
बाधाओंकी चिन्ता न करके ओचित्यका मार्ग ग्रहण करता है। संयम 
संगति ऑर व्यवस्थाका सूचक हैं | इच्छाओं आर प्रवृत्तियोंका विवेकपृ्यक 


परम्परागत भेतिक 
सदूगुण 
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संयमन करना ही संयम है| यह प्रजाके लिए. अनिवार्य गुण है क्योंकि 
यह उन्हें शांसकबर्गकी आज्ञाका पालन करना सिखल्ाता है। न्याय 
उच्चतम एुण है। यह तीनों अन्य शु्णोंका अपने अन्दर समावेश करता है |: 
जब शासक विवेकपूर्वक शासन काते हैं, योद्धा वीरतासे युद्ध करते हैं तथा 
व्यवसायिवर्ग शक्ति ओर मितव्यबितासे काम लेते हैं तथा ये सब बुद्धिके 
अधीन कर्म करते हैं. तब समाजमें न्‍्यायकी उपलब्धि होती है। न्याय: 
बतव्शता है कि व्यक्तियोंको समाजमें अपना निर्दिष्ठ काम करना चाहिये | 
दूसरोंके काममें हस्तक्षेप नहीं करना चाहिये । न्याय व्यक्तित्वके विकासमें 
भी सहायक है। वह आत्माका गुण है। आध्यात्मिक सौन्दर्य और 
स्वास्थ्यका सूचक है। बेयक्तिक कल्याणके लिए न्याय आवश्यक है | सत्यका 
ज्ञान व्यक्तिको न्‍्यायशीऊलू बनाकर उचित साम्राजिक आचरणको अपनाना 
सिखलाता है । जब आत्माके विभिन्‍न तत्वोंमे आन्तरिक संगति और सह- 
योग होता है तब वह न्यायकों व्यक्त करती है। इस भाँति प्लेटोने न्याय-: 
को व्यक्ति आर समाज दोनोंमें देखा और दोनोंकी उन्‍नति और विकास 
के लिए. उसे आवश्यक बतलाया । न्यायका ग्राहुर्भाव विकासका' 
सूचक है | 

न्यायके द्वारा ही प्लेटोने अपने आदश राज्यके रूपको समझाया | 
न्याय वैयक्तिक गुण ओर सामाजिक गुण दोनों ही है। आदर्श समाजमें 
सार्वभोम न्‍्यायकी अभिव्यक्ति पायी जाती है। आदर्श 
राज्यके शासकवर्ग विवेकका मूर्तिमान रूप होंगे 
ओर योद्धा वीरताका | ये दोनों ही व्यवसायिवर्गसे भिन्‍न हें। 
व्यवसायिवर्गकी समाजमें वही स्थिति है जो स्वभावर्म इच्छाओं और 
प्रवत्तियोंकी है। राज्यक्रों देखना चाहिये कि व्यवसायिवर्गकी भौतिक 
आवश्यकताओंकी पूर्ति हो। व्यवसायिवर्गका राज्यसे विनम्र आशाकारी 
सेवकका-सा सम्बन्ध होना चाहिये | 

न्यायके द्वारा ही प्लेटोने वेयक्तिक ओर सामाजिक झुभके सम्बन्धको 
समझाया है। विभिन्‍न व्यक्तियोंका संगतियुक्त, पारस्परिक सहयोगपूर्ण 


आदर्श राज्य 


पूर्णावाद कान नम ४९९ 
कमे करना ही राज्यमें न्‍्यायका सूचक है ओर स्वभाव- 
के तत्वोंमें संगति व्यक्तिमें न्‍्यायकी द्योतक है। न्‍्याय- 
शीलू व्यक्ति वह है जो समग्रतामें - अज्धोंकेश संगतिपूर्ण 
विकासकी ग्राप्तिका प्रयास करता है,। यह समग्रता चाहे समाजकी हो 
चाहे स्वभावकी, वह न्यायका प्रेमी है ओर सर्वत्र न्‍्यायकी स्थापना करता 
है। वास्तवमें उसका कल्याण इसपर निर्भर है कि सर्वत्र न्याय हो। 
आत्म-कल्याण और सजातीयोंका कल्याण एक ही है। राज्य एक आव- 
यविक समग्रताकी भाँति है जिसका यदि एक अंग दुः्खी है तो समग्र 
उससे प्रभावित होता है। न्याय सर्वंसामान्य एवं समग्रताके कब्याणकी 
स्थापना करता है, न कि किसी अंगविशेषके कल्याणकी । न्‍्यायका ज्ञान 
ओर न्यायग्रेम शासकोंका मुख्य गुण है और साथ ही वह नागरिकोंका 
भी गुण है | न्यायशील शासक समाजमें व्यक्तियोंके बाह्य आचरणके लिए, 
कर्तव्य, अधिकार, नियम ओर शिक्षाके स्वरूपको निर्धारित करते हैं | वे 
उनका नेतिक निर्देशन करते हैं। प्लेणो यह भी कहता है कि केवल 
कानूनके बल्पर नेतिक आचरण नहीं सम्पादित किया जा सकता । नीति- 
वाक्यों द्वार आचार सम्बन्धी प्रोत्साहन तथा न्यायोचित दण्ड देकर भी 
नेतिक आचरणको अपनाना सिखाना चाहिये | 

प्लेटोने यह समझाया कि सद्गुण व्यक्तिगत आचरण, सामाजिक 
कल्याण, वेयक्तिक कल्याण तथा सर्वसामान्यके कल्याणके लिए आवश्यक 
है | सद्‌गुणयुक्त पूर्ण जीवन वह है जिसमें प्रत्येक 
अंग--निम्नसे उच्चतमतक--अपने व्यापार और 
अभिव्यक्तिके लिए पूर्ण अवसर प्रात्त करता है ओर यह सब बुद्धिके परम 
आदेशके अधीन रहकर | सद्गुणयुक्त जीवन पूर्ण और संगतियुक्त है | झुभ 
जीवनकी ऐसी व्याख्या करके प्लेयोने बुद्धिको प्रधानता दी है और भावना- 
जनित अग्रमुख मूल्यकोी वहातक स्वीकार किया है जहाँतक कि वह 
बोद्धिक जीवनका सहभोगी ओर बुद्धिका अनुचर है | इच्छाओंका स्वरूप 
बतत्यता है कि उनके लिए संयम आवश्यक है अतः उन्हें बुद्धिके अधीन 
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रहना चाहिये। इच्छाएँ बुद्धि ओर वीरता दोनोंसे निम्न हैं, “इसलिए 
दोनोंके अधीन हैं | बुद्धिसम्मत सुख उचित है, न कि इन्द्रियसुख ! बुद्धि 
आत्माका राबोब्च तत्व है। बोडिक या दार्शनिक जीवन ही सर्वोच्च 
जीवन है । जो सत्‌ है वही शुभ ओर शिव है| बौद्धिक जीवन मावनाश्ृत्य 
नहीं हे । वह भावनाओंकों संगति देकर उनका उन्नयन करता है | बौद्धिक 
जीवनमें उन मावनाओंके लिए स्थान ऐ जो कि बुद्धिके अधीन हैं | 

शुभ वह है जो अपने-आपमे वाउछनीय है। इसके विभिन्‍न झुपौमें 
संगति है, विरोध नहीं | किन्तु विभिन्‍न प्रकारके सुलोंम. असंगति मिल्ती 
है | अपने-आपमें वाज्छनीय होनेक्े कारण शुभ परम ध्येय है| वह अपने- 
आपमें पूर्ण ओर पर्यात € | अन्य किसी वस्तुके सम्बन्धर्म उसका मूल्य न 
तो बढ़ ही सकता है ओर न घट ही। वहीं परम ध्येय या शुभ है जो 
पूर्णतः सन्‍्तोष दे सकता दे । प्रत्येक विवेकी व्यक्ति उसकी खोज करता है 
ओऔर उसकी प्राप्ति मनुष्यको इच्छाओंको तृप्त कश्ती है। इस अर्थ सुख 
अपने-आपमें वाब्छनीय नहीं हैं। बिना ज्ञान, प्रत्यक्ष बोध और स्मृतिसे 
युक्त हुए चेतनाको देहरी या प्रवेश-द्वारकों पार करना उसके लिए कठिन 
है। अतः या तो सुख असम्तोषप्रद है ओर या इच्छाका तट्स्थ विप्रय है | 
यही नहीं, सुख अपने-आपमें शुभ या वाज्छनीय भी नहीं है। उसका 
मूल्य उसके परिणामपर निर्भर है। यदि वह इच्छाकों तृत ओर दुःखको 
दूर करनेमें सहायक है तो वह अच्छा है। अतः उसका मूल्य उसके सहायक 
उपकरणोपर निर्भर है । 

परम वाड्छनीय न होनेपर भी सुख शुमका अजछ् है। कोई भी 
मानसिक स्थिति बिना सुखको भावनाके शुभ नहीं कहलाई जा सकती | 
वह भानसिक स्थिति जो विवेक, बुद्धि, शान ओर स्मृतिके व्यापारसे युक्त 
है, तबतक इच्छाकों तृत्त नहीं कर सकती जबतक कि वह सुख-दुःखकी 
भावनासे भी युक्त न हो | केबल चिन्तनसे किसीको सनन्‍्तोप नहीं मिल्ता, 
चिन्तनर्में सुख मिलना चाहिये। इसलिए वह शुभ सन्तोष देता है. अथवा 
इच्छाओंको तृप्त करता है जिसका कि सुख एक निर्माणात्मक अज्भ है| 
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सुख ओर मानसिक कर्म शुमके लिए. आवश्यक है। दोनोंके उचित सम- 
न्वयमें ही शुभ निर्भर है | यह अवश्य विवेकका काम है कि वह उनके 
अनुपातकों समझे । यही बोद्धिक निर्णययका भी कार्य है। निःदेह सुख 
शुभ एवं आत्मकल्याणका अद्भ है। बृह सुख अधिक मूल्यवान है जो' 
विशुद्ध है अथवा दुःख या आतृप्तियुक्त नहीं है। इस आधारपर इन्द्रिय- 
सुखसे अधिक वाज्छनीय बोड्धिक सुख है | सबसे श्रेष्ठ सुख सत्यका चिन्तन 
करनेसे एवं सत्यके ज्ञानसे प्राप्त होता है। अन्तमें प्लेटो इस निष्कर्षपर 
पहुँचता है कि व्यक्तिके लिए सर्वोच्च जीवन वह है जिसमें विवेक, भावना 
और इच्छा एवं स्वभावकी विभिन्न प्रवृत्तियाँ उस संगतिके अनुरूप कम 
करती हैं जो कि बुद्धि द्वारा निर्धारित है । 

सुकरातका अनुयायी प्छेटों मानता है कि सदशुण ज्ञान है। अतएुव 
प्लेटोकै दर्शनमें ज्ञानमात्र सेद्धान्तिक या चिन्तनप्रधान नहीं है। ज्ञानका 
परम विषय सर्वोच्च शुभको प्राप्ति है। सर्वोच्च शुभ- 
की प्राप्ति सैद्धान्तिक ओर व्यावह्रिक ज्ञानके ऐक्य- 
की सूचक है | प्लेटो मानता है कि प्रत्ययों (९७७) 
का जगत वास्तविक जगत है | यह जगत उसकी छायामात्र है इसलिए 
वास्तविक जीवन चिन्तनप्रधान या दार्शनिक जीवन है। वास्तविक जगत 
ही जीव्ननका सार है और उसके अनुरूप कर्म करना ही ध्येय है। सत्य- 
का ज्ञान आचरणकी समस्याओंकोी भी हल कर सकता है। सत्यका ज्ञान 
रुचि, प्रवृत्ति और प्रचलनसे स्वतन्त्र है। सत्य ज्ञानको केसे ग्राप्त किया जा 
सकता है !? प्लेटोके अनुसार इन्द्रियोंकी सहायतासे सत्यज्ञान एवं तत्वज्ञान 
नहीं प्राप्त किये जा सकते | विचार और विवेककी सहायतासे ही उन्हें 
प्राप्त किया जा सकता है। स्थूल वस्तुएँ अव्यक्त रूपसे परम सत्यकों 
अभिव्यक्ति देती हैं | हमें वस्तुओंके तात्विक रूपको समझनेका प्रयास 
करना चाहिये, न कि उनके प्रतिभासित रूपको । 

प्लेटोका विश्वास है कि प्रत्येक - व्यक्तिमें अपने कल्याणकी इच्छा 
अनिवार्य और स्थायी रूपसे वर्तमान रहती है। इस इच्छाका उच्चतम 
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रूप ज्ञानके प्रति दार्शनिक जिज्ञासा है। इस इच्छाके मूल्में उरू वस्तुको 
प्रात्त करनेकी भावना है जो कि वास्तवमें सबसे पहिले थी। सामान्य 
व्यक्तियोंमि>इस खोई हुई वस्तुकी क्षीण स्मृतिसात्र होती है। दार्शनिक 
वह्द स्मृति अत्यन्त तीत्र रुपमें वर्तमान है। आत्माकों बन्दी बनाकर पर 
देशी देहने उसके वास्तविक स्वरूपको मांसठ भावनाओं ओर आदवेगोंसे 
युक्त कर दिया ओर इस कारण आत्मा झुमका साक्षात्कार करनेमें अस- 
मर्थ है। अतः जीवनकी वास्तविक कला इच्द्रियोंकी झत्युकी कला है। इन्द्रिय- 
जीवनका तिरस्कार करके ही परम शुभ ओर सोन्‍्दर्यके साथ तादातय 
अनुभव किया जा सकता है| किन्तु साथ ही प्छेटोने यह अनुभव किया 
कि दार्शनिक चिन्तनके लिए सामान्य मानवीय रुचियोँसे पूर्ण रूपेण भिन्न 
होना कठिन है, क्योंकि दाशनिक भी स्थूलछ इन्द्रिय जगतमें रहता एवं कर्म 
करता है | अतः उसने विवेक ओर सद्गुणके ऐक्यकों स्वीकार किया । 
परम सत्यके ज्ञाताके लिए यह असम्भव है कि उसका वेयक्तिक ओर सामा- 
जिक आचरण शेय सत्यके अनुरूप न हो । ज्ञानी सदेव शुभके अनुरूप 
कम करेगा | 

परम सत्य या शुभका प्रत्यय प्रत्येक सत्य वस्तु द्वारा व्यक्त होता है| 
वह सत्य, ज्ञान, सोन्दर्य ओर नेतिक झुभका आधार है। बुद्धि द्वारा ही 
उसे समझा जा सकता है, यद्यवि कुछ ही प्रतिभासम्पन्न व्यक्ति उचित 
शिक्षा द्वारा उसे अहण कर सकते हैं | 

प्लेटो शुभके स्वरूपकी स्पष्ट व्याख्या नहीं करता | उसकी व्याख्या 
रहस्यात्मक है | कुछके अनुसार वह भगवान्‌ है, कुछके अनुसार ग्रकृतिका 
परम नियम, कुछके अनुसार विश्वका परम कारण ओर कुछके अनुसार 
शुभ वह मूल प्रत्यय है जिसके द्वारा सृष्टिकर्ता सृष्टि करता है। वेसे, प्लेटोने 
शनमें संगति आर सामज्ञस्थकों महत्व दिया है ओर संगति सौन्दर्य 
संयम आदि जो कुछ भी शुभ है वह सुन्दर है ओर सोनन्‍्दर्य 
जज जभ या पूर्णताका सूचक है। विश्व जो सौन्दर्य है वह सामझ्जस्यका 
सौन्दर्य है। अंगोंकी संगति ओर एकता आवश्यक है। व्यक्तिकी विभिन्न 
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प्रवृत्तियोंत्रे, राज्यके विभिन्न अज्भोंमे अथवा कर्मोंमें संगति आवश्यक है। 
अनेकता एकताका रूप है। वेयक्तिक और सामाजिक आचरण, पूर्ण व्यक्ति 
'ओर पूर्ण राज्य अथवा सम्पूर्ण विश्व एक व्यवस्थित विधानकी भाँति है 
जहाँ कि प्रत्येक व्यक्तिकों अपना निर्दिष्ु कर्म करना होता है | 

प्लेटो यह मानता है कि नैतिक आदर्श पृर्णताका शाश्वत रूप है | 
मनुष्य कुछ सीमातक उस पूर्णताकों प्रात्त कर सकता है। इस जीवनमें 
उसकी पूर्ण प्राप्ति असम्भव है। किन्तु भविध्यमें उसको उपलब्धि सम्भव 
'हो सकती है| मानवताका नैतिक विकास हो रहा है। जब मनुष्य नैतिक 
आदशको प्राप्त कर लेगा तभी वास्तवमें विश्व पूर्णतः चरितार्थ होगा । 

मनुृष्यको निम्न एवं इच्द्रियजन्य आत्मासे ऊपर उठकर शाइवत ओर 
वास्तविक सत्यको प्राप्त करनेका प्रयास करना चाहिये। अज्ञान तथा 
अत्यधिक आत्म-प्रेम अनुचित है। हमें उन व्यक्तियोंको प्यार करना चाहिये 
"जिनकी आत्मा हमसे अधिक महान्‌ है। वास्तवमें भगवानके अनुरूप 
बननेका प्रयास करना तथा उसका क्ृपापात्र बनना मनुष्यका आदर्श है। 
भगवान्‌ ही प्रत्येक वस्तुका मानदण्ड है। सोफिस्ट्सकी यह उक्ति कि 
'मनुष्य ही सब वस्तुओंका मानदण्ड है, सारहीन है | दिव्य संगतिका विचार 
ही विश्वकों समझनेमें सहायक हो सकता है। दार्शनिक जीवन भावश्ून्य 
'नहीं है प्रत्युत भावपूर्ण है, क्योंकि परम सत्व और परम शिव ही अन्ततः 
सुन्दर भी है। सांसारिक विषयोंके प्रति जो हमारी आसक्ति और प्रेम है 
उसका पवित्र दिव्यरूप भगवत्‌ प्रेमके रूपमें पूर्णता ग्राम करता है । 


अरस्तू 


अरस्तू ऐ्लेगोके साथ स्वीकार करता है कि सर्वश्रेष्ठ 


“विन्तनका जीवन है, किन्तु इसके आगे दोनोंमें भेद है | ४ 





3. 27790006 इंड४-३२२ ई० पू० । अरस्तूने लिसियम (7-5 ८०हीएर मि 
घूमते हुए (चंक्रमण करते हुए) अपने उपदेशोंको भाषणोंके रूपी 


*दुया। इस कारण उसके अनुयाथां घुसककड़ एव दऋमणशोल अथवा 


0 नीतिशास्त्र 
दर्शन, सुकरातकी भाँति पूर्णतः मानवताणदी है| 


प्रेटोसे भिन्नता : डर पक चल ज 
लटीका रहस्यात्मक ओर परात्यय्वादी प्रव- 
अत रहस्यात्मक और परात्परवादी प्रवृ 


त्तियोंकी खीकार नहीं किया। उसने शुभके मानव 
आदशोको अतिमानवीय सत्योके आधारपर नहीं समझाया। प्लेथेने 
सानव-स्वभावके आमभ्यन्तरिक गुणोंकों मानते हुए भी परातरवादको: 
अपनाया । अरस्तने प्छेटोके परात्परवादकी आलोचना करते हुए. मानव- 
स्वभावमें ही नेतिक आदर्शकों देखा। उसने यूनानी नैतिक विचारोंकों 
दायरूपमें अनायास ही अहण कर लिया था ॥ उसने प्रचलित सदशुणोंको 
स्वीकार कर एथिन्सके सामाजिक जीवन द्वारा योग्य नागरिकोंके लिए 
स्वीकृत सद्गुणयुक्त जीवनके विभिन्‍न रूपोंके मानवीय मूल्यको, समझानेका 
प्रयास किया | अरलखूके दर्शनमें हमें मानवतावादी नैतिकताकी. स्पष्ट 
व्याख्या मिलती है। मानव एवं मानव-स्वभावकों महत्व देनेके कारण 
अरस्तूने अपने नीतिशास्त्रको दार्शनिक जटिलता ओर दुरूहतासे स्वतन्त्र 
रखा | वह भलीभाॉति जानता था कि नेतिक दृष्टि व्यावह्य रिक दृष्टि है, अतः 
उसने कहा कि हमारा सम्बन्ध इससे नहीं कि शुभ क्‍या है वरन्‌ हम 
कैसे शुभ एवं सद्गुणयुक्त बन सकते हैं। यही हमारा शातव्य है। हमें 
आचरणकी समस्याओंकी समझनेका प्रयास करना चाहिये। आचरण की 
समस्या मनोवैज्ञानिक ज्ञानकी अपेक्षा रखती है। नीतिशास्त्रको राजनीति- 
का अज्भ मानते हुए अरस्तूने कहा कि राजनीतिशेंके लिए मनोवैज्ञानिक 
ज्ञान अनिवार्य है| अरस्तूके अनुसार जिस शुभसे हमारा सम्बन्ध है वह. 
मनुष्योंका शुभ है अतएणव मनुष्योंके शुभसे सम्बन्ध रखनेवाले विज्ञानके 
लिए मनोवेशानिक ज्ञान आवश्यक है | 
प्लेटोकी दृष्टि समन्वयवादी थी । उसने प्रत्येक सिद्धान्त और दृष्टि- 
कोणके मूछगत आधारोंको समझना चाहा | उसने उस एकताकों जानना 
पेरिपेटिटिक्स (+०7००६८८९७) कहलाये | अरस्तूकी शिक्षाओंकों 
भी कै बार द पेरेपेटिटिक फिलॉसफी' कहकर निर्देशित किया 
जाता है । 
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चाह्य जो कि अनेकताओंकों परस्पर सम्बद्ध करती है । 
उसने तत्वज्ञान, ईब्वरज्ञान, नीतिशासत्र, भोतिक तथा 
शिक्षा सम्बन्धी समस्याओंकों एक ही व्यापक विधानके अंगोंके रूपमें देखा 
ओर एक ही समस्याके अन्तर्गत अन्य समस्‍्याओंका सम्तावेश किया | 
प्लेटोके दर्शनकों स्वीकार करते हुए अरख्तूने यह अनुमव किया कि 
विभिन्‍न विज्ञानोंकी उनन्‍नतिके लिए क्रमबद्ध विस्तृत ज्ञानका विकास 
आवश्यक है। उसने नीतिशासत्र, राजनीति, मनोविज्ञान, तत्वदर्शन, 
प्राकृतिक विज्ञानोंके प्थक्त्वकों महत्व देकर उनपर प्रथक्‌ रूपसे लिखा | 

नीतिशासत्रकोी अरस्तू राजनीतिक दर्शनके व्यापक अध्ययनका अज्ग 
मानता है। मनुष्यका सामाजिक व्यक्तित्व बतताता है कि उसके परम 
झुभको खोजते समय हम उसे राज्यके नागरिक या 
समाजके सदस्यके रूपमें समझते हैं, न कि उसे एक 
असम्बद्ध इकाई मानते हैं। शुभकी परिभाषा देते 
हुए अरस्तू कहता है कि जो सबका लक्ष्य है वही शुम है। सर्वोच्च शुभ 
वह है जो अपने-आपमें वाउ्छनीय है | राजनीतिक विज्ञान सबसे श्रेष्ठ विज्ञान 
है | सर्वश्रेष्ठ विज्ञानका विषय ही मानव-जातिका सर्वश्रेष्ठ शुभ है| राज्य 
व्यक्ति और परिवारते उसी भाँति पहिले है जिस भाँति कि समग्र अंशसे | 
राजनीतिक विज्ञानका सम्बन्ध राज्यके झुभसे है ओर वह शुभ किसी 
अकेले व्यक्तिके शुमले अधिक महान्‌ , अधिक पूर्ण और अधिक दिव्य है । 
किन्तु राज्यका निर्माण व्यक्तियोंसे होता है। राजनीतिक विज्ञानकी एक 
शाखाका विषय वेयक्तिक शुभकी जिज्ञासाका वह रूप है जो कि आचरण 
तथा कर्मासे सम्बन्धित है। यही वास्तवमे नीतिशास्का विप्य है | 
अरस्तू यह मानता है कि नीतिशास्त्रके निष्कर्ष गणितकी भाँति यथार्थ 
ओर. निश्चित नहीं होते, वे सामान्य होते हैं। नैतिक चिन्तन करनेका 
गओ अधिकार प्रत्येक व्यक्तिको नहीं है। वही व्यक्ति 
अधिकारी है जिसे जीवनका व्यापक अनभव 
आर सामान्य शिक्षा प्राप्त है तथा जो अपने आवेगोंपर नियन्त्रण रख 


विद्व[नोंका भपृथक्व्य 


नीतिशा[खका 
स्थान 
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सकता है । प्रयक्ष अन्तर्शान, वैयक्तिक अनुभव और दूसरोंके वे अनुभव जो 
कहे या व्यक्त किये जा सकते हैं, नैतिक ज्ञान एवं सूचनाके खोत हैं। 
इस भांति प्रदरत्तोंकी एकत्र करके तथा उनका आलोचनात्मक परीक्षण 
करनेके पश्चात्‌ ही सामान्य सिद्धान्तोंका प्रतिपादन किया जा सकता है | 
उपर्युक्त विधिको अपनाकर अरस्तूने बतलाया कि नीतिशास्त्रकी प्रणाली 
आगमनात्मक ओर विद्लेषणात्मक है | इसमें सन्देह नहीं कि ऐसी प्रणाली 
अपनाकर अरणस्तूने नैतिक समत्याओंको प्लेगोकी अमूर्तता और जटिल्तासे 
मुक्त करके सरक बना दिया । 

यदि मनुष्य विवेकशील सामाजिक प्राणी है तो क्या उसके सम्मुख कोई 
ध्येय है ! उसे किस ध्येयकी प्राप्तिके छिए प्रयास करना चाहिये ! अरस्तू 
यह मानता है कि परम शुभ अवश्य है| परम शुभको 
सिद्ध करनेके लिए वह तक देता है कि प्रत्येक कला, 
प्रत्येक विज्ञान ओर अनुसन्धान, ओर साथ ही प्रत्येक 
स्वेच्छाप्रेरित कर्म ओर व्यवसायका लक्ष्य एक विशिष्ट शुभ होता है । जब 
हम उन विशिष्ट ध्येयोंको समझनेका प्रयास करते हैं जिन्हें प्राप्त करनेके लिए. 
मनुष्य क्रियाशील है तो हमें निराशा होती है। मनुष्य अपने स्वरूपको भूछा 
रहता है। वह उन कर्मोकों अपने-आपमें पूर्ण मान लेता है जिन्हें कि 
वह करता है। उदाहरणार्थ, एक सेनिक युद्धकोशछको ही सब कुछ मान 
लेता है। अपने कर्म ओर ध्येयको चुनते हुए हमें अपने मनुष्यत्वको सदेव 
ध्यानमें रखना चाहिये । मनुष्य मनुष्य होनेके कारण, अच्छी तरह, समझ- 
बूझकर कर्म कर सकता है। उसका लरूक्ष्य उसके स्वरूप द्वारा निर्धारित 
होना चाहिये तथा उसके कर्म सामिप्राय होने चाहिये। अरस्तू कहता है 
कि यह सभी मानेंगे कि जीवनका ध्येय आनन्द अथवा कल्याण (एिप्रऐे&- 
९०7०779) है ओर परम मानवीय शुभ ही कल्याण है। किन्तु जहाँतक 
कल्याण शब्दके अर्थका प्रश्न है, लोगोंमें मतभेद है | अधिकांश व्यक्ति 
यह भानते हैं कि कल्याण सुखपर निर्भर है। सुख कल्याणकी 
अनिवार्य स्थिति अवश्य है किन्तु वह कल्याणकी प्राप्तिके लिए. किसी 


परम शुभ : विभिन्न 
धारणाओंका खण्डन 
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प्रकार भी पर्याप्त नहीं है। जो सुखकों मानव-अस्तिखका आदि ओर अन्त 
मानते हैं वे पशुओंके योग्य जीवनको चुनकर अपनी तुच्छता और अधी- 
नता व्यक्त करते हैं | यही नहीं, कुछ सुख अवाजञ्छनीय भी होते,हैं, अतः 
सुख परम ध्येय नहीं हो सकता। कुछ छोग घन, यश या सफल्ताको 
कल्याण मानते हैं| किन्तु ये भी अपने-आपमें वा5छनीय नहीं हैं | उद्य- 
हरणार्थ, धन कल्याणके लिए साधनमात्र है। सिनिक्सके अनुसार कल्याण 
ओर सद्गुणकी प्राप्ति एक ही है । अरस्तू कहता है कि ऐसा कथन पूर्णतः 
मान्य नहीं है क्योंकि सदगुणका मूल्य उन मानसिक क्रियाओंके स्वरूपसे 
आका जाता है जिनकी ओर वह ले जाता है। यदि सद्गुणकों एक ऐसी 
प्राप्तिके रूपमें खीकार कर छें जो कि निष्क्रिय है तो वह मानव-जीवनके 
लिए व्यर्थ एवं अर्थशय्ून्‍्य हों जायगा । 

छ्लेटो परम शुभकी अनुभवनिरपेक्ष व्याख्या करता है। उसके अनु- 
सार अतीरिद्रिय सत्य ही सब गुणोंका आधार है। किन्तु अनुभवकों महत्व 
देनेवाला एवं मानवतावादी इृष्टिकोणकों न भूलनेवाल्य 
अरस्तू ऐसे सिद्धान्तकों स्वीकार नहीं करता | प्लेटोकी 
आलोचना करते हुए वह कहता है कि अनुभव बतलाता है कि कई ऐसी 
वस्तुएँ हैं जिन्हें हम शुभ मानते हैं, पर इन वस्तुओंमें किसी प्रकारकी 
भी समानता नहीं है। सब शुभ वस्तुओंका आधार एक ही वस्तु नहीं हो 
सकती । शुभका ऐसा स्वरूप जो कि विशिष्ट वस्तुओँसे भिन्न है, विशिष्ट 
वस्तुओंके शुमलको नहीं समझा सकता | शाश्वत प्रत्यय नैतिक समस्याका 
समाधान नहीं कर सकते। यदि शुभका शाश्वत रूप अनुभवजगतसे परे 
है तो मनुष्यके लिए, वह अप्राप्य है। जिस शुभकों हम खोजते हैं वह ऐसा 
होना चाहिये जिसे कि मनुष्य प्राप्त कर सके | ऐसे वास्तविक मानवीव शुभ 
एवं प्राप्त हो सकनेवाले शुभकों समझनेके लिए यह जानना आवश्यक 
है कि भानवकी योग्यता या क्षमता कितनी है ? वह किस आदर्शके योग्य 
है ! उसकी योग्यता ओर स्वभावके आधारपर ही शुभके स्वरूपको सम- 
झाया जा सकता है| 


छुटोकी आलोचना 
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यदि हम एक जातिकी इृष्सि देखें तो मनुष्य पशुओंके अन्तर्गत था 
जाता है और पद्म चेतन प्राणियोंके अन्तर्गत | किन्तु मनुष्यकी विशेषताकों 
समझनेके लिए यह जानना आवश्यक है कि' उसमें 
ओर अन्य ,प्राणियोंमें क्या भेद है। पशुमें संवेदन 
ओऔर जआवेगशक्ति है, किन्तु मनुष्यमें बुद्धि है ओर इस कारण बह मात्र 
पद्चु नहीं है | मानव-झुभके स्वरूपकों समझनेके लिए बुद्धिको समझना 
आवश्यक है एवं उस विशेषताकों समझना अनिवार्य है जो उसे पशुसे 
ऊपर उठाती है । मनुष्य, मनुष्य होनेके कारण चविन्तनशक्ति रखता है 
पशु होनेके कारण संवेदन आर आवेगशक्ति तथा चेतन प्राणी होनेके 
कारण आवयविक जीबनक्रियाशक्ति रखता है। एक ओर वह पज्ु है, 
दूसरी ओर मानस । उसकी आत्माका बोद्धिक अंश उसके मनुष्यत्वका 
चिह्न है, संवेदन ओर आवेग पशुत्वकका और आवयविक जीवनक्निया 
बानस्पतिक जीवनका । .एक ओर मनुप्यकी आत्माका बौद्धिक पक्ष है 
ओर दूसरी ओर अबोद्धिक | ये दोनों भिन्‍न होते हुए भी अमिन्न हैं| 
उसकी चिन्तनशक्ति उसके बोद्धिक पक्षकी सूचक है ओर अन्य दो अं- 
बोद्धिक पक्षकी | किसी भी वस्तु की श्रेषता उसके अपने व्यापारको उचित 
प्रकारसे करनेपर निर्भर है। कोई भी व्यक्ति इसलिए श्रेष्ठ नहीं है कि वह 
लिख या गा सकता है बल्कि इसलिए कि वह अपनी उन योग्यताओं या 
क्षमताओंको पूर्णता प्रदान करनेकी शक्ति रखता है जो कि उसे अन्य 
जीबोसे भिन्‍न रखती हैं। मनुष्यकी श्रेष्ठताको हम उसके व्यापार, योग्यता 
आर सम्भावित शक्तियोंके आधारपर निधारित कर सकते हैं। मनुष्य 
अपनी बुद्धिका प्रयोग कर सकता है ओर अपनी इस योग्यताके कारण वह 
दूसरोंसे भिन्न है। अतः उसकी श्रेष्ठता बुद्धिकी प्राप्ति और विकास में 
निभर है। बुद्धिके कारण वह कैवल चिन्तन ही नहीं करता बल्कि अपने 
आवेगोपर भी नियन्त्रण रखता है। वानस्पतिक जीवनप्रणालीपर बुद्धि 
नियन्त्रण नहीं रख सकती अतः प्रशुत्वको नियन्त्रित ओर निर्देशित करना 
तथा चिन्तन करना बुद्धिका कार्य है। बोद्धिक क्रियाके आधारपर सदगुणों 


मनुष्यका स्वभाव 
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को दो भागोंमें विभाजित किया जा सकता है ; (१) विवेकसम्मत सद्गुण, 
वह सदगुण जो चिन्तनके लिए चिन्तन करता है। (२) नेतिक सद्रुण, यह 

वेगों ओर प्रवृत्तियोपर बोड्िक नियन्त्रण रखता है। खरदृगुणयुक्त व्यक्ति 
बह नहीं है जो जीवनमे दो-एक बार या कभी-कभी शुभ कर्म करता है । 
किन्तु वह जो सदेव शुभ कर्म करता है। उचित कर्म ओर उचित चिन्तनका 
अभ्यास ही सदगुण है। यह व्यक्तिके शुम चरित्रकों अभिव्यक्त करता है। 
शुभ जीवन कया है ? आदर्श जीवनसे हमारा क्या अभिप्राय है 
झुभ जीवन कल्याणका जीवन है। कल्याण अपने-आपमें पूर्ण है। वह 
.... किसी अन्य ध्येयके अधीन नहीं है । वह निरपेक्ष झुभ 

कल्याण : थेओरिआा ३ जेर झा हा पु 
है और अपने-आपमें वाञ्छनीय है। मनुष्यका कल्याण 
उस कर्मकी पूर्णतापर निर्भर है जिसके लिए. उसका अस्तित्व है या वह है 
और जिसके द्वारा उसका वास्तविक स्वरूप अभिव्यक्ति पाता है। ऐसे 
कर्मके स्वरूपको समझनेके लिए भानव-आत्माके स्वरूपकों समझना होगा 
ओर आत्माका स्वरूप बतव्ाता है कि भावनाओं और इच्छाओंको बुद्धिके 
नियन्त्रणमें रखकर, बुड्धिके व्यापारों द्वारा व्यक्ति अपने कर्मको पूर्णता 
प्रदान कर सकता है | मानव-कल्याणके लिए नैतिक गुणोंकी ब्ृद्धि करनी 
चाहिये, नैतिक गुण अपने-आपमें कल्याण नहीं हैं, वे कल्याणकी स्थिति 
एवं आत्म-पूर्णाकी स्थितिक सूचक हैं। कल्याणको केसे जान सकते हैं १ 
कल्याणका क्‍या मानदण्ड है ? वह सुख नहीं है। यद्यपि प्रत्येक व्यक्ति 
किसी-न-किसी रूपमें कुछ सीमातक सुखकों खोजता है तथापि सुखको 
परम शुभ नहीं माना जा सकता | परम शुभ अथवा कल्याण आत्माकी 
क्रिया है ओर सुख निष्किय तथा क्षणिक अनुभवमात्र है। यदि कल्याण 
न सुख है ओर न नेतिक गुण तो वह क्‍या है ? यदि कल्याण आत्माकी 
वह क्रिया है जो कि एक पूर्ण जीवनमें सदगुणके अनुरूप है तो उसका 
यथार्थ रूप क्या है ? उस आदर्श जीवनका क्या खरूप है जो बुद्धिकी पूर्ण 
क्रियापर निर्भर है ? अरस्तूके पास एक उत्तर है। बह थेजोरिआ ([]6- 
०79) है, जो चिन्तनयुक्त ध्यान है और जो बुद्धिका बुद्धिके लिए 
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उपभोग है जो कि अपनेमें ही ध्येय है। झुम जीवन थेओोरिशञाका जीवन 
है। जिस जीवनकों अरस्तू थ्रेथोरिआ द्वारा समझाता है वह दार्शनिक 
चिन्तन«या चिन्तनयुक्त ध्यान या चिन्तनयुक्त जीवन है । 

कल्याणका जीवन आत्म;पर्यातताका जीवन है। वह पूर्ण तृप्ति 
प्रदान करता है। उस मनुष्यके व्यापार जिसने कि इस जीवनको पा लिया 
है, सर्वोच्च श्रेष्ठता तथा सद्गुणको प्रास कर लेते हैं | कल्याणकी प्राप्ति एक 
क्षणमें नहीं होती, उसकी प्राप्ति मनुष्यके सम्पूर्ण जीवनकी अपेक्षा रखती है। 
चिन्तनयुक्त जीवनसे अरस्तृका अभिप्राय कोरे सैद्धान्तिक जीवनसे नहीं है | 
विकसित व्यक्तिकी पूर्ण आत्मा बुद्धिके तटस्थ आनन्द द्वारा अभिव्यक्त 
होती है | यह स्थिति नेतिक सद्यगु्णोंका त्याग नहीं करती वरन्‌ नैतिक 
सदूगुण इसके अंग हैं। जब नैतिक गुण दृढ़ अभ्यास बन जाते हैं तब शुभ- 
चरित्रका निर्माण होता है। शुभचरित्रका व्यक्ति ही बिना पक्षपातके ध्यानमें 
लीन ओर अनुरक्त हो जाता है। ध्यानमें अनुरक्त होना यह बतलाता है 
कि चिन्तनयुक्त जीवन सुखशून्य नहीं है। जिस निष्पक्ष तत्परतासे इस 
जीवनका अनुसरण किया जाता है वह अत्यधिक तीत्र सुख देता है। यह 
अत्यधिक सुखद स्थिति है, क्योंकि इस स्थितिमें सुख और शुभका विरोध 
सदैवके लिए मिट जाता है। यह अपने-आपमें वाउ्छनीय और पूर्ण है। 
यह कल्याणकी समस्त आवश्यकताओंकी पूर्ति करती है। अरस्तृका ऐसा 
मानवतावादी आदर्श सम्पूर्ण आत्मा अथवा मानव-स्वभावके सम्पूर्ण अड्जों- 
को तृप्त करनेका आकांक्षी है। वह बुद्धिवादियों ओर सुखवादियोंकी माँति 
किसी एक अजद्भकी तुष्टिका समर्थक नहीं | 

अरस्तू कल्याणकी इस स्थितिको दिव्य जीवनके आधारपर भी समझाता 
है। कल्याणका जीवन बोद्धिक आत्माके उचित व्यापारका जीवन है | यह 
जीवन सत्यकी खोज और ज्ञानका जीवन है। यह वस्तुओंके आन्तरिक 
स्वरूपको देखनेका प्रयक्ष करता है ओर आत्माके सत्यमें मिल जाता है। यह 
शाता और शेयका एक हो जाना दहै। यह स्थिति नैतिक सद्गु्णोंके अति- 
क्रमणकी स्थिति है। नैतिक सद्गुणोंकी आवश्यकता उस स्थितिके लिए है 
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जो मनुष्य'ओर समाजकी अपूर्णताकी स्थिति है। नैतिक सद्शुणोंकी 
क्रिया मानवीय है किन्तु आदर्शजीवन दिव्य है। अरस्तू यह स्वीकार करता 
है कि ऐसे आदर्शजीवनकी प्राप्ति इस जीवनमें असम्भव है। यह जीवन 
एकमात्र भगवानकी सम्पत्ति है। किन्तु (फिर भी दिव्यांशसे युक्त होनेके 
कारण मनुष्यको पूर्ण जीवनकी ग्रासिके लिए प्रयास करना चाहिये | अपनी 
वास्तविक आत्मा (बोडिक आत्मा)के कर्मोंको पूर्ण अभिव्यक्ति देनेका 
प्रयास करना उचित है | 
छलेटोकी भाँति अरस्तू यह मानता है कि खभावके विभिन्न अड्;ोंमें 
संगति आवश्यक है इसलिए वह कहता है कि जब बुद्धि अभ्यासवश 
आवेगोंको अत्यधिक श्रेष्ठ प्रकारसे संयमित रखती है 
' तब नैतिक सद्गुणका जन्म होता है। खभावके विभिन्न 
अज्ञोंकी अपनी सीमाके भीतर कर्म करनेका अधिकार 
है। मनुष्य, मनुष्य होनेके कारण एक विशिष्ट प्रकारके कर्म करके अपने 
वास्तविक रूपको अभिव्यक्ति देता है। कर्मके आन्तरिक स्वरूपको समझानेके 
लिए छ्लेटो 'संगति! शब्दका प्रयोग करता है और अरस्तू मध्यम मार्ग! 
का । जिस भांति प्रत्येक पूर्ण कार्य, चाहे वह कलाका हो या विज्ञानका, 
अधिक! ओर 'न्यून'की अतियोंसे मुक्त है उसी भाँति आचरणकी प्रत्येक 
प्रकारकी श्रे छता भी दो अतियोंका भध्यबिन्दु है। स्वास्थ्य अत्यधिक भोजन 
ओर न्यूनतम भोजनसे नष्ट हो जाता है किन्तु परिमित एवं उचित अनुपात- 
के भोजनसे विकसित एवं हृष्ट-पुष्ट होकर सुरक्षित रहता है। विभिन्‍न नैतिक 
सदूगुण, संयम, वीरता, आदि मध्यम स्थितिके सूचक हैं | जो व्यक्ति प्रत्येक 
वस्तुसे डरता है तथा प्रत्येक स्थितिमें भाग खड़ा होता है वह कायर है 
ओर जो किसीसे नहीं डरता है तथा प्रत्येक स्थितिका सामना करनेकों 
तत्पर है वह दुःसाहसी तथा उतावला है। वीरता इन दोनोंके मध्यकी 
स्थिति है। सदूगुण वह स्थायी मानसिक स्थिति है जो स्वेच्छाकृत कर्मों 
द्वारा अपनेको व्यक्त करती है और उद्ध सापेक्ष मध्यम स्तरपर रहती है जो 
बुद्धिने निर्धारित किया है । अतः नैतिक सद्गुण मध्यम स्थितिमें ही सुर- 


मध्यम मार्गका 
सिद्धान्त 
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क्षित रहते ह। यहाँवर यह ध्यानमें रखना आवश्यक है कि शदगुणोंकी 
मध्यम स्थिति गणितकी-सी निश्चित मध्यम स्थिति नहीं है। यह सदेव एक- 
सी नहीं रहती | देश, काछ, परिस्थिति और व्यक्तिके सम्बन्धर्म उसे सम- 
झना होता है। कर्म करते समय द्रयक्तिको अपनी बुद्धिसे काम छेना होता 
है। प्रत्येक व्यक्तिका कर्तव्य उसकी स्थितिसे सम्बन्धित है। योद्धामें दृकान- 
दास्ते अधिक वीरताकी आवश्यकता हे ओर पुरोहितमें अभिनेतासे अधिक 
संयमकी | मध्यम मार्गका सिद्धान्त कम ओर भावना दोनोंपर ही आरो- 
पित होता है | इच्छा, क्रोष, दया, भय, रुख, दुःख आदिका सभी न्यूना- 
घिक सात्रार्म अनुभव करते हैं किन्तु इन भावनाओंकी उचित समय, 
उचित अवसर, उचित व्यक्तियों ओर उचित ध्येयको सम्मुख रखकर उचित 
प्रकारसे अभिव्यक्ति देना सर्वश्रेष्ठ मार्ग अथवा मध्यम मार्गकी अपनाना 
है। यही सदगुणका चिह्न है। अरस्तूके मध्यम मार्गका ज्ञान प्राप्त करना 
जनसामान्यके लिए. कठिन है। इसका सम्बन्ध व्यक्तिविशेष (कर्ता) से 
अवश्य है, पर इसे वही व्यक्ति समझ सकता है जो सुज्ञ है। सम्पूर्ण 
स्थितिका व्यापक श्ञान प्राप्त करनेके साथ ही व्यक्तिकों विवेक, नेतिक 
अन्तरज्ञान, अनुभव, उचित अभ्यास ओर व्यावहारिक बुद्धिकी सहायता लेनी 
होती है | 

जब व्यक्ति किसी कर्मको बाह्य प्रतिबन्धवश नहीं बल्कि स्वेच्छासे 
करता है तब वह कर्म नेतिक निर्णयका विषय हो जाता है। सोच-समझकर 
स्वेच्छासे किये हुए कर्मका कारण व्यक्ति ही है। अतः 
ऐसे कर्मके लिए वह उत्तरदायी है। उसके कर्मपर 
निर्णय दिया जा सकता है। उसे भला या बुरा कह 
सकते हैं| हम उसे इसलिए भी दोषी ठहरा सकते हैं कि उसने अच्छे 
अभ्यासोंका विकास नहीं किया | बौद्धिक प्राणी प्रद्नत्तियों ओर आवेगोंपर 
नियन्त्रण रख कर बुद्धिके अनुरूप कर्म कर सकता है। शुभ-अशुभ कम- 
भावना और अभ्यास नैतिक स्तुति. ओर निन्‍्दाके विषय हैं क्योंकि वे 
कर्ताके उस चरित्रकों अभिव्यक्त करते हैं जिसका कि उसने स्वयं अनेक 


स्वेच्छित कर्म ओर 
उत्तरदायित्व 
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. स्वेच्छित कर्मों द्वारा निर्माण किया है| व्यक्ति कैवल स्वेच्छित कर्मोंके लिए 
उत्तरदायी है, अनिच्छित कर्मोंके लिए नहीं । यदि व्यक्ति कोई कर्म अज्ञन 
या वाह्य दबावके वश करता है तब बह निय्पराधी है। अरस्जुके अनु- 
सार बौद्धिक प्राणीके सम्मुख ध्येय है |, उसे ध्येयकी प्राप्तिके लिए कर्म 
करना चाहिये | अबोद्धिक एवं आवेगपूर्ण कर्म अनुचित हैं, उनके अनुरूप 
कर्म करके व्यक्ति सुखी नहीं रह सकता | शुभ अथवा बोद्धिक ध्येयके 
लिए कर्म करना व्यक्तिका कत्तंव्य है | यदि इच्छित कर्म ध्येयकी प्राप्तिमें 
सहायक है तो वह उचित है अन्यथा अनुचित। वेसे नेतिकताका मूल्याड्रन 
व्यक्तिके छुटपुट कर्मों द्वारा न करके उसके स्थायी खभावके आधारपर 
किया जाना चाहिये | । 
मनुष्यकों उस ध्येयकी प्रासिके लिए योग्यता प्राप्त कर लेनी चाहिये 
जिसके लिए. कि वह है, या उसका अस्तित्व है। ध्येयकी प्राप्तिकी दृष्टिसे 
सद्गुण महत्वपूर्ण है। मनुष्यमें सदुगुण उस स्थायी 
मानसिक स्थितिका सूचक है जिसके लिए कि वह 
है। सद्गुणशील व्यक्ति बिना मानसिक संघर्षके उन कर्मोंको अम्यासवश 
करता है जो आचरणके मध्यम मार्गको व्यक्त करते हैं । सदगुण दृढ़ और 
स्थिर अभ्यास है। वह विशिष्ट योग्यतासे भिन्न है। व्यक्ति सद्गुणपूर्ण कर्मो- 
को स्वेच्छापूर्वक उन्हींके आन्तरिक नैतिक सोन्दर्यके कारण चुनता है, न कि 
किसी बाह्य परिणामके कारण | कर्ता तथा कमकी परिस्थितियोंके सम्बन्ध- 
में ही सदगुण निर्धारित होता है। सदृगुण अथवा सुखद मध्यम मार्ग 
भावना तथा बाह्य कर्मकी उचित मात्रा द्वारा प्राप्त होता है। सदगुण 
जैसा कि कह चुके हैं, अरस्तृके अनुसार दो प्रकारके हैं : विवेकसम्मत 
ओर नैतिक | 
विवेकसम्मत सद्गुणा! बोड्धिक आत्माका गुण है जो व्यावहारिक 
ओर सेद्धान्तिक ज्ञानका सूचक है। बोद्धिक आत्मा, यदि वह सत्यकों 
जानने ओर अन्वेषण करनेका काम"उचित रूपसे कर सकती है तो 
है, उ0८6टाप्र०/)ं ए|7-ए€. 
श्रे 


सदूगुण 
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वह विवेकसम्मत सदूगुणसे युक्त है। सुकरात और 
* घ्लेटोने चिन्तनयुक्त विवेक! और व्यावहारिक विवेक 

अथवा सद्गुण आर व्यावह्ारिकअन्तर्ज्ञान (कर्मके 
रूपमें प्रयुक्त ज्ञान) को एक ही म्राना है। अरप्तू मानता है कि ये दोनों, 
अभिन्न हैं, पर साथ ही कहता है कि दोनों एक न चिन्तनयुक्त 
विवेक नेतिक समस्याओंको सुलझानेमे असमर्थ है। यद्यपि विवेकके बिना. 
सद्गुण स्वाभाविक और सहज कहलायेगा, नैतिक नहीं | चिन्तनयुक्त 
विवेक इस अर्थमें व्यावह्य रिक है कि उसके व्यापार मानव-कर्मके सर्वोच्च 
रूप हैं | अतः यह विशेषरूपसे मानव-शुभका निर्माण करता है। व्याव- 
हारिक विवेक नेतिक श्रेष्ठताओंसे संयुक्त हैं। अतः वह नैतिक श्रेष्ठतासे. 
भिन्‍न नहीं है। वह प्रत्येक विशिष्ट परिस्थितिमें निर्धारित करता है कि. 
पूर्ण सदुगुणमें भावना ओर कर्मका कया स्थान होना चाहिये | सदशुण- 
को महत्व देनेके कारण उस व्यक्तिकों व्यावह्रिक विवेकसे युक्त नहीं 
कहा जा सकता जो दुष्ट व्यक्तिकी भाँति विवेकयुक्त चतुराईसे भरा 
हुआ है। वही विवेकी है जो शुभ ध्येय ओर उचित साधनको चुनताः 
है। अरत्तू यह भछोमाँति नहीं समझा पाया कि हम उचित कर्मकी केसे 
चुनते है, क्योंकि वह अपने दाशनिक दृश्कोीणका समन्वय सामान्यबोधके 
साथ करता है। वह अपने समयके नेतिक विचारोंको नहीं छोड़ सका है | 
एक ओर तो वह अपने दर्शनके आधारपर मानता है कि कर्माको उन्हींके 
लिए. चुनना चाहिये क्योंकि वे अपने-आपमें साथ्य हैं ओर दूसरी ओर 
सामान्यबोधकी उस घारणाका निराकरण नहीं कर पाता जो यह मानती 
है कि व्यावह्वरिक विवेकका प्रयोग सामान्य शुभकी प्राप्तिके छिए करना 
चाहिये। यह धारणा सदगुणोंकोी महत्व देते हुए कमके साधनरूपको 
स्वीकार करती है | 

मनुष्यमें सदगुणोका उपार्जन करनेके लिए स्वाभाविक योग्यता होती 

है । नैतिक सद्गुण ऋ्रमबद्ध अभ्यासक परिणाम हैं। वे सहजात नहीं हैं | 
जू, उछष्ट्पोकार० ५३१०४. 


व्वेकसम्मत 
सद्गुण 
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नैतिक सदूगुण यह बतछाते हैं कि इच्छाओं और 
भावनाओंपर बुद्धिका उचित नियन्त्रण है। सदूशुण- 
युक्त कर्म स्वेच्छाप्रेरित हैं। बुद्धि शुभ ध्येयको समझती है ओर उसकी 
प्राप्तेकि लिए. सचेत रूपसे प्रयास करती है। नेतिक कर्म वे कर्म हैं जो 
झुभके लिए किये जाते हैं| बुद्धि शुभ ध्येयको देती है, किन्तु झुम ध्येयका 
शान अपने-आपमें उचित आधरणका पर्याप्त प्रेक नहीं है। उचित आ- 
चरणको स्थापनाके लिए बुद्धिको बारम्बार शुभ कर्मोके दुह्राये जानेसे 
उपाजित अभ्यासोंकी शक्तिकी सहायता लेनी चाहिये। सामान्य तककीः 
सहायतासे अरस्तू उन सभी विशिष्ट सदगुणोंकों स्वीकार कर लेता है जिन्हें 
सामान्यबोधका समर्थन प्राप्त है। जहाँतक प्लेटोके मूलगत सद्गुणोंका 
प्रश्न है अरस्तूका प्लेटोसे स्पष्ट भेद है। प्लेटोके सदगु्णोके मूलमें एकता 
है। जिसमें एक सदगुण है उसमें अन्य सभी सदगुण हैं। सद्शु्णोंकी 
व्याख्या करते समय प्लेटो अपने दार्शनिक दृष्टिकोणकों नहीं छोड़ता । 
वह उनमें पारस्परिक सम्बन्ध ओर संगति देखता है। किन्तु अरस्तू अपनी 
विश्लेषणात्मक बुद्धि और आगमनात्मक प्रणालीके आधारपर सदगुणोंको 
संकीर्ण अर्थमें (सामान्यबोध द्वारा स्वीकृत अर्थमें) लेता है । 

नीतिशासत्रको राजनीतिका अज्ञ माननेके कारण अरस्तू न्‍्यायकों महत्व 
देता है ओर न्यायकी व्यावहारिक इृष्टिसे विस्तृत व्याख्या करता है। वह. 
कहता है कि न्‍्यायका विभिन्न अर्थोर्मे प्रयोग किया गया है। अरखस्तूके 
अनुसार न्याययुक्त व्यवहारमें सभी गुणोंका समावेश है। न्यायकीे अन्तर्गत 
सभी प्रकारके व्यवहार आ जाते हैं। न्यायके द्वारा वैयक्तिक सम्बन्धों, 
व्यक्ति ओर समाजके सम्बन्धों, सामान्य सम्पत्तिके प्रश्नों आदि, सभीकों 
हल कर सकते हैं। अधिकतर न्यायका अर्थ राज्यके नियमोंका पालन 
करना होता है। राज्यके नियम प्रजाकी भलाईके लिए बनाये जाते हैं | 
अतः न्याय सामाजिक सद्‌गुणकी पूर्णताका भी सूचक है। अरणस्तू प्रमुख 
रूपसे न्‍्यायका संकीर्ण अर्थ लेता है और न्यायसे उस सदगुणकों समझता 
है जो कि वैयक्तिक सम्पत्तिसे सम्बन्धित कर्मों द्वारा व्यक्त होता है। इस 


नेतिक सद्गुण 
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विशिष्ट अर्थमें न्याय दो प्रकारका है : वितरण सम्बन्धी न्याय और सुधार 
सम्बन्धी न्‍्याया | प्रथम प्रकारका न्याय बतलाता है कि अपनी प्राप्तिकर 
अनुरूप थनको जनताके उपयोगक लिए देना चाहिये तथा किसी व्यव- 
सायसे उसी अनुपातमें घन लेना ल्लाहिये जितना कि वह उस व्यवसायमें 
रूगाता है। दूसरे प्रकारका न्याय बतढाता है कि देशके नियमका उल्लंघन 
करनेवालेको दण्ड मिलना चाहिये और दण्डका खरूप अपराध या 
क्षतिकी मात्राके अनुपातमें होना चाहिये। न्यायका ऐसा रूप दण्डके 
खरूपकों व्यक्ति और परिस्थितिके सम्बन्ध्मं समझनेका प्रयत्न नहीं 
करता | 

अरस्त मित्रता, वीरता, संयम, दानशीलता ([॥067०9), सजनता 
आदि सामान्यबोध द्वारा स्वीकृत सदणुणोंकी व्याख्या भी करता है। मित्रता 
तीन प्रकारकी होती है। वह या तो उपयोगिता, या सुख ओर या चरित्रके 
शुभलपर निर्भर होती है | प्रथम दो प्रकारकी मित्रता अस्थायी है | अन्तिम 
प्रकारकी स्थायी ओर वास्तविक है। वह अपने भीतर दोनों मित्रोंके 
कल्याणका समावेश करती है। इस प्रकारकी मित्रता वेयक्तिक और 
सामाजिक, दोनों प्रकारके कल्याणके लिए श्ुम है। व्यक्ति स्वभावसे 
सामाजिक है। मित्रता व्यक्तिसे उन श्रेष्ठ कर्मोको करवाती है जो कि 
मित्रताके बिना निष्किय और निश्चल रहते हैं। अतः विवेकी व्यक्ति आत्म- 
निर्मर नहीं है। वह दूसरोंसे स्वतन्त्र नहीं है बल्कि वह अच्छे व्यक्तियोंके 
सम्पर्कमं अच्छे कर्म करता है। संयम पशुप्रवृत्तियॉपर नियन्त्रणका सूचक 
है | बीरताके स्वरूपकी व्याख्या करते हुए अरस्तूने उसे शारीरिक मयतक 
सीमित रखा है। उसके अनुसार इस सद्गुणकी अभिव्यक्तिके लिए युद्ध 
उचित अवसर है| दानशीलूता द्वारा उसने समझाया कि अनुचित रुपसे 
घनका उपार्जन नहीं करना चाहिये। कम धनवारोकों बिना असन्तोषका 
अनुभव किये उचित विषयोपर परिमित घन खर्च करना चाहिये तथा 
धनवान व्यक्ति दानशील्तासे भी श्रेष्ठ गुण ऐश्वर्य (०87070८८7८८) 
4. क्‍2500प0ए8 [प58९6९ 76 (077९९ ए९ |प्र४९९, 
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को प्राप्त करते हैं; जब वे सत्कर्मोंमें मुक्तहस्त होकर व्यय करते हैं, देव- 
ताओंको बहुमूल्य वस्त॒ुएँ चढ़ाते हैं तथा भव्य भवनोंका निर्माण आदि 
करते हें | 9 
अरस्तूने धीरोदात्त व्यक्तित्व एवं श्रेष्ठ बुद्धिके व्यक्तिकी प्रशंसा को 
है | ऐसा व्यक्ति प्रायः घनी और: सम्भ्रान्त कुरमें उत्पन्न होता है। वह 
अपनी वास्तविक योग्यताओंकों समझता है ओर 
उनका सम्मान करता है। उसकी महतदाकांक्षाके श्रेष्ठ 
विषय कीर्ति एवं प्रतिष्ठा हैं। वह निम्न स्थिति और पदवीको स्वीकार 
नहीं करता, श्रेष्ठ पदवियोंकों स्वीकार करता है जो सम्माननीय व्यक्तियों 
द्वारा प्रात होनी चाहिये। वह अपनी मित्रता ओर शत्रुता दोनोंके बारेमें 
स्पष्ट है। वह द्ेष ओर बकवादंसे मुक्त तथा जीवनकी छोटी-मोटी आवश्य- 
कताओं ओर चिन्ताओंके प्रति असावधान है। ऐसी श्रेष्ठ बुद्धिका आत्मवान्‌ 
व्यक्ति सदगुणोंकी सोन्दर्यमय पूर्णता है। वह सद्गुणोंकों अपनी श्रेष्ठता 
प्रदान करता है ओर उनसे अभिन्न है। अरस्तू खीकार करता है कि ऐसी 
आत्माको प्राप्त करना कठिन है क्योंकि इसके लिए उन्नत नैतिक रुचि 
चाहिये | ह 
अरस्तू कहता है कि यद्यपि परम्परागत नैतिक निर्णय आत्म-प्रेमको 
बुरा कहता है फिर भी सच यह है कि प्रत्येक व्यक्ति अपने ही स्वार्थ ओर 
रुचिकी चिन्ता करता है। मनुष्य स्वभावका ऐसा 
खरूप बतलाता है कि आत्म-प्रेमसे मुक्त होना मनुष्यके 
लिए सरल नहीं है वरन यह बुद्धिसम्मत प्रतीत होता है कि व्यक्ति अपनेको 
ही सर्वाधिक प्यार करे | आत्माका प्रयोग दबर्थक होता है। अतः यह 
कठिनाई उत्पन्न होती है कि व्यक्ति बोडिक आत्माको प्यार करे अथवा 
अबोड्धिक आत्माको । अरस्तूके अनुसार बुरे और मले आदमीमें एकमात्र 
भेद यह है कि बुरा आदमी अपने वास्तविक रूपको नहीं समझता और 
_अपनी अबोड्धिक आत्माको प्यार करता है| वह धन, यश और शारीरिक 
१, (2-77770060 7787. 


उदात्त व्यक्तित्व 


आत्माके भर्थ 
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सुखको आवश्यकतासे अधिक चाहता है। किन्तु वह व्यक्ति ज़ो बुद्धिके 
आदेशका पालन करता है वह महान्‌ कर्माके प्रति आकर्षित होता है और 
दूसरेके क्रल्याणके लिए. अपना सर्वस्व त्याग देता है। अथवा बौद्धिक 
आत्माको प्यार करनेवाल्य व्यक्ति अपनेकों सचमुच ही प्यार करता है | 
बुरे ओर भले व्यक्तिका भेद बतलूाता हैं कि बुरा व्यक्ति दूसरोंका शत्रु तो 
है ही, वह अपना मी शत्रु है। अपनी निम्न एवं आंशिक आत्माकी तप्तिके 
लिए वह वास्तबिक आत्मा एवं समग्रताका हनन करता है | 


आलोचना 


बुद्धिवादियों ओर सुखबादियोंने मनुप्यके स्वभावकी जो दैतवादी 
व्याख्या की उससे प्रारम्भके विचारक अनभिज्ञ थे यद्यपि उन्होंने इस बात- 
बौद्धिक और अबौ- सेव किया था कि उचित जीवन ही बौद्धिक 
जीवन है। सुकरातर्क अनुसार मनुष्यका जीवन 

डद्विक आत्माका. है ओ लक ७ ०५ 
हर इक ओर इसमें भावनाओंको वृत्तिके लिए 
सान है| आत्म-परीक्षित आर आत्म-निर्देशित 
जीवनमें बुद्धि निर्धारित करती है कि भावनाओंको वृत्ति कशतक उचित 
है। बुद्धि ही मनुष्यका विशेष गुण है। इसीके कारण मनुष्य श्रेष्ठ प्राणी है । 
परम झुभको प्राप्त करनेबाद्य विवेको व्यक्ति वह हे जो अपने सम्पूर्ण जीवनमें 
बुद्धिके आदेशका पालन करता है। इस आधारपर सुकरातने सदगुण ओर 
ज्ञानकों एक माना। डैेटो आर अरस्तूने बुद्धिको निर्देशन-शक्तिकों समझा 
आर सुकरातसे भी अधिक स्पष्ट रूपसे कहा कि झुभ जीवनका रहस्म बुद्धि 
है। उन्होंने बोद्धिक प्राणीके लिए एकमात्र शुम जीवन बोद्धिक जीवन 
बतलाया है। चिन्तनयुक्त या दाशनिक जीवन ही नतिक आदर्श है। 
अर्वाचीन बुद्धिवाद ओर वेराग्यवाद सुकरातके शिप्योके सिद्धान्तकी ही 
प्रतिध्वनि है। ऐेटोने भावनाकरे स्थानकों अप्रमुख माना | बह भावनाको 
बुद्धिके पूरकके रूपमें नहीं समझ पाया | अरस्त दो प्रकारके संदगुणयुक्त 
जीवनको खीकार करके कहता है कि उच्च सदगुणपूर्ण जीवन या थेओ- 


कर 
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श्थिका जीवन शुद्ध बोद्धिक जीवन है और निम्न या सामान्य सद्गुणयुक्त 
जीवनवाला व्यक्ति ब्रोद्धक और अबोद्धिक खभावकी मिश्रित श्रेष्ठताका 
जीवन व्यतीत करता है। इस भाँति जिस सुखवादी तलकी ऐेयेने मुख्य- 
रूपसे उपेक्षा की उसे ही अरस्तूने नवीन रूपसे प्रधानता दी | अरस्वूने 
सद्गुणयुक्त जीवनकों केवल अनिवाय रूपसे सुखद ही नहीं माना बल्कि 
सुखमें कल्याण या झुमलखकी परिपूर्णता ओर विकासको देखा । वैसे, दोनोंने 
ही शुद्ध बुद्धिमय जीवनको नेतिक आदर्श माना | 

सुकरातने आपने आचरण द्वारा सामाजिक शुभका संदेश दिया किन्तु 
सिनिक्सने आत्म-निर्भर व्यक्तिखको प्रधानता देकर तथा सिरेनेक्सने वेयक्तिक 
बह जी सुखको प्रधानता देकर परम व्यक्तिवादको अपना लिया | 
लक हट ओर अरस्तूने सुकरातसे प्रभावित होकर वेयक्तिक 
ओर सामाजिक शुभकी सम्बन्धकों उठाया। आचरणको 
ऐसी समस्या जटिल और कठिन है क्‍योंकि मनुष्य-स्वभावमें खार्थ ओर 
परमार्थके बीच प्रकट विरोध दीखता है तथा यह प्रतीत होता है कि वैय- 
क्तिक कल्याण और सामाजिक कल्याणकी दो भिन्न प्रेरणाएँ हैं । वस्तुगत 
शुभकी धारणा ही ऐसे विरोधको मिथ सकती है | 
सुकरातने उत्त मनुष्यके आचरणके प्रश्नकों उठाया जो कि समाजका 
सामान्य सदस्य है। उसने व्यक्तिके व्यावहारिक जोवनकी समस्याओंको 
अपने साधनापूर्ण जीवनके सामाजिक पक्ष द्वारा सम- 
जाया । ऐ्लेगोने इन्द्रिय ओर अतीन्द्रिय जगतके दईतको 
अपनाकर इस समस्याको गूढ़ ओर दार्शनिक स्तर दिया । छटोके दर्शनमें 
सुकरातकी उठाई हुई मूछ समस्याका परम निष्कर्ष अथवा परम परि- 
पक्कता नहीं मिल्ती | सुकरातने जिस बीजको अंकुरित किया वह ऐ्लेटोमें 
पल्लवित और व्यस्तृमें विकसित हुआ | अरस्तूने अधिक व्यापक, स्पष्ट 
और पूर्ण नैतिक सिद्धान्तका प्रतिपादन किया है। उसका नीतिशास्त् 
जैटोके रहस्यवादी और वेराग्यवादी सुझावोंसे मुक्त होकर पूर्ण मानवता- 
यादी दृष्टिकोणको अपनाता है। 


मानवतावाद 
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औ 


कक 


ग्रेटो ओर अरस्तू मानते हैं. कि सत्यका ज्ञान अपने-आपफें ज़ाउ्उनाय॑ 
ध्येय है। वह कल्याणकी ग्राप्तिके लिए बाह्य साधन नहीं, वरन खतः 
कल्याण द्वी है। चिन्तनयुक्त जीवनकों परम शुभ मानते हुए उन्होंने ज्ञानके 
दोनों, व्यावहारिक ओर संद्धान्तिक, पक्षोंकों समान समझा | अतः मात्र 
'घिन्तन या अव्यावह्य रिक बुद्धिवादसे उनका सिद्धान्त मुक्त है | 

दोनोंने ही वेयक्तिक कल्याणकी समान धारणाकों स्वीकार किया | 
आत्म-कल्याणका जीवन आत्माकी विभिन्न अंगों ओर व्यापाशेंकी संगतिका 
जीवन है। ऐटोने माना कि उच्चतम जीवन अर्थात्‌ 
दार्शनिक जीवनतक बहुत कम लोग पहुँच पाते हैं । 
वह जीवन सामान्य जीवनसे भिन्न ओर श्रेष्ठ है। अरस्तृका श्रेष्ठ बुद्धिका 
व्यक्तिव ओर थेओरिआकी धारणा ऐ्लेगोके मतका समर्थन करती है| ऐसे 
व्यक्तिको जनसामान्यसे अधिक अधिकार प्राप्त नही है वरन्‌ उसे राज्यकरे 
कल्याणकी चिन्ता होती है। राज्यका कव्याण व्यक्तिके कल्याणसे अधिक 
श्रेष्ठ ओर व्यापक है। व्यक्तिको अपने सामाजिक उत्तरदायिल्को भली- 
भाँति निभाना चाहिये | अरस्तूने अपने नेतिक सदगुणोंकी व्याख्या करते 
हुए उन्हें व्यक्ति और समाज दोनोंके लिए मृल्यवान्‌ बतत्यया | सदगुण 
बुद्धिके उन नियन्त्रणोंके रूपमे प्रकट होते है जो सामाजिक कब्याणके. 
लिए आवश्यक हैं। छेटोने समग्रता आर अंगोको धारणा द्वारा एवं संगति; 
ओर एकीकरणके सिद्धान्तके प्रति बोद्धिक प्रेम द्वारा सामाजिक कर्त्तव्यको 
समझाया है। उसकी संगतिकी धारणा न्यायकी धारणा है। न्याय व्यक्ति 
ओर समाज दोनोंके लिए वाबछनीय है। किन्तु ठेटोकी न्यायकी धारणा 
जनसामान्यके लिए अमर्त ओर अत्यधिक आदर्शावादी है। वह उन्हें आ- 
कर्षित करके कर्म करनेके लिए पयात्त प्रेरक नहीं बन सकती । उसको 
सशक्त एवं दृढ़ प्रेरक बनानेके लिए सहानुभूति तथा सामाजिक प्रव्न त्तियोंके 
साथ युक्त करना होगा ओर उसकी उपयोगिताकों समझाना होगा | 

दोनोंने ही बुद्धिको मनुष्यको सर्वक्षण् विशिष्टताके रूपमें स्वीकार 
किया है | बुद्धि वह क्षमता है जो सत्यका ज्ञान देती है । बुद्धिकों सर्वोच्च 


सद्गुणोका स्वरूप 
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माननेपर भी उन्होंने शुष्क शानवादका प्रतिपादन नहीं किया है | विशुद्ध 
सुखवादकी आलोचना करते हुए उन्होंने समझाया कि सुखकी प्राप्ति उन 
इच्छाओंपर निर्भर है जो सुखके अतिरिक्त अन्य वस्तुओंकी इच्छा करती 
हैं | सुख और सोन्दर्यवोध कल्याणके अनिवार्य अंग हैं । 
दोनोंके नैतिक आदर्शकी धारणा समान है, पर प्रणाली भिन्न है। छेटो 
सर्वत्र संगति ओर एकताकों देखते हुए सामान्यीकरण करता है। अरणस्तू 
विश्लेषण ओर विभाजनको अपनाता है! अरस्तू नैतिक 


डेट ओर ५, हे कम 
अरस्त॒की सद्गुणोंके व्यावह्म रिक अर्थ खोजता है तथा डेटो उनकी 
प्रणाक्ष गत एकताको हूँढ़ता है। अरस्तूकी मिन्नतामूछक 


बुद्धि नीतिशाखको अन्य विज्ञानोंसे भिन्न कर देती है | 
प्रेटोके लिए नैतिक आदर्श ओर ताखिक अस्तित्व एक ही हैं। किन्तु 
अरस्तू यथार्थवादके आधारपर इसे महत्व नहीं देता कि सर्वश्रेष्ठ विचार- 
गम्य शुभकों मनुष्य प्राप्त कर सकता है.। 


अरवाचीन पृणतावाद 


कांट बुद्धि और संकल्पके ऐक्यको समझानेमें असमर्थ रहा ओर उसकी 
इस दर्बलताने एक ओर तो जर्मनीके बोद्धिक आदशवादियों (फिड्टे, 
शेलिड़ ओर हीगल)को प्रभावित किया ओर दूसरी 
ओर शंपिनहावर' के स्वेच्छावादी निराशावाद (४०- 
घ09797० 0८०४आपंशआ)को | बौद्धिक आदर्शवादियोंने समझाया कि 
आत्म-प्रबुद्ध बुद्धि या मानस (8९-८०॥४८४०७६ #९७४४०॥ 07 70) 
परम सत्य है और उन्होंने संकल्पको इसी सत्यके आधारपर समझानेका 
प्रयास किया | अपने ऐसे सिद्धान्तका प्रतिपादन करनेमें वे इस आशा- 
बादी निष्कर्पपर पहुँचे कि वास्तविक सत्ता अनिवार्यतः शुभ है | नैतिक 
दर्शनके क्षेत्रम हीगलकों आधुनिक पूर्णतावादियोंका प्रवर्तक होनेका 
श्रेय प्राम है। हीगलसे ही अनुप्राणित होकर ग्रीन, ब्रेडले, बोसेन्कै, मेकैज्ञी, 


प्रवेश 


0. अन्‍य 2कसाअओ, सन पका कपातभाालीकोभल७4माममकी 


१, 50092 4प्र€[ 
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ग्योर्हेड, जेम्स सेथ आदिने इस पुरातन-नृतन विचारधाराकों अग्रसर 
किया | 
हीगल 
हीगलका* नैतिन दर्शन कांटके नेतिक दर्शनसे निकट साह्श्य रखते 
हुए भी उससे भिन्न है। इस मिन्‍नताके मृल्में दोनोंका तलदर्शन है। 
, . .. कांटके जज्ञेयवादके विरुद्ध हीगलने समझाया कि 
कीट आर हाठ । उत्य जश्ेय है। आत्मा और अनात्माका अन्‍्तर्निहित 
सत्य ही परम सत्य है। वह पूर्ण प्रयय या मानस (8950पा९ [वि 07 
०१) है। अथवा आत्म-प्रबुद्ध बुद्धि (5९][-००9४८००प६ १ि९४४०॥) 
ही परम सत्ता है । 
हीगलके नेतिक दर्शनकों उसके तलदर्शनकी पीठिकामें ही समझ 
सकते हैं | उसके अनुसार प्रकृति तथा अनुभवके सम्पूर्ण विश्वका यथातथ्य 
ज्ञान ग्राम करना आर विश्वजीवनमें व्याप्त बुद्धिको 
समझना दर्शनका ध्येय है | विश्वमें निहित जो शाश्वत 
सत्व, संगति तथा नियम है उसे समझनेका प्रयास करना चाहिये। विश्व- 
की वस्तुएँ ओर घटनाएँ अर्थशून्य नहीं हैं क्योंकि विश्वकी प्रकृति बौद्धिक 
है| हीगछलका विश्वास है कि जो कुछ भी वास्तविक या तात्विक है वह 
बुद्धिमय है। अतः विश्वको बुद्धि द्वारा समझा जा सकता है । | 
सम्पूर्ण विश्व चेतन्यकी अभिव्यक्ति है | चेतन्य एवं परम सत्य गति- 
शील है। बह मनुष्यकी बुद्धि ओर प्रकृतिके व्यापारों द्वारा अपनेकों 
अमभिव्यक्त करता है। उसकी गति सेतु है | गतिका रूक्ष्य भी चैतन्य 
है | विश्वमें अहेतुक या आकस्मिक कुछ नहीं हं। विश्व विकास द्वारा 
एक निश्चित छक्ष्यकी ओर बढ़ रहा है| पूर्ण प्रत्यय विश्वका अमूर्त सार 
है। विश्वका सार विचारका वह क्रम दं जो अमूर्ंसे मूृर्तकी ओर जा 
रहा है। मूर्त विश्व इस अमूर्त सारका ही बाह्य रूप है। परम सत्य 
_भनुष्यको बुद्धि तथा बाह्य जगत्‌ दोनोंमें ही ६ं। अतः बुद्धि और विश्व, 
१. (7९02९ शाला ऋातल्वतए) 7702० 770...83], 


हीगलका तत्वदर्शन 


ए 
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विषय ओर विषयी एवं ज्ञाता और शेयकी एकता ही पूर्ण प्रत्यय है । दोनों 
एक ही प्रत्यय एवं बुद्धिकी अभिव्यक्तियाँ हैं | 

मनुष्यकी बुद्धि तथा विश्वप्रक्रियामें एक ही बुद्धि व्याप्त है। अतः 
मनुष्यकी बुद्धि विश्वकी घटनाओं ओर नियमोॉंकोीं समझ सकती है । हीगलने 

नुष्य तथा विश्वकी समस्याओँके मूल दवन्द्ात्मक 

प्रणाली को देखा ओर ऐतिहासिक विधिकों महत्व 
दिया | उसने समझाया कि विश्व विकासके क्रममें है। हीगलका आध्या- 
त्मिक विकासवाद ($फाताप०। 4४०।प४०४) जैव विकासवादसे भिन्न 
है| वह यान्त्रिक नियमोंसे सश्चाल्ति न होकर इन्द्वात्मक प्रणालीके अनु- 
सार होता है | इन्द्र नियम वाद, प्रतिवाद ओर समन्वय द्वारा अग्रसर हो 
रहा है। समन्वयकी स्थिति अभिव्यक्तिकी समाप्तिकी स्थिति नहीं है| वह 
पुनः विरोधी स्थितिको जन्म देकर आगे बढ़ती है| विकास एक कऋरमानुगत 
प्रणाली है । इसका अन्त नहीं है | 

मनुष्यका आत्म-प्रबुद्ध जीवन ही विकासको अभीतककी सर्वाच्च 
स्थिति है। मनुष्य केवल जाननेकी योग्यता नहीं रखता वरन्‌ वह अपने 
ज्ञानपर विन्तन ओर मनन कर सकता है। अपनी आत्मग्रबुद्धता ओर 
स्वतन्त्रताके कारण मनुष्य जीवजगतकी श्रेष्ठ अभिव्यक्ति है। मनुष्यकी 
संस्कृति, सभ्यता, रीति-रिवाज, सामाजिक संस्थाएँ आदि जो कुछ भी 
विश्वमें दीखता है वह इन्द्र नियमकी क्रम-परिणति है। अथवा स्वयं परम 
ही मनुष्यकी बुद्धि ओर जगतके व्यापारों द्वारा अपनेको क्रमशः अभिव्यक्ति 
दे रहा है। हीगलके अनुसार परम प्रत्यय अथवा साव॑भोम बुद्धि ही प्रकृति- 
को व्यक्तियों तथा मानव-संस्थाओंको, इतिहास, औचित्यकै नियम, नैति- 
कता तथा रीति-रिवाज, राजनीति, साहित्य आदि किसीको भी विश्वमे 
अछूता नहीं छोड़ती । वह सभीमें वर्तमान है और सभीके द्वारा अपनेको 
व्यक्त करती है | 
दर्शनका इतिहास यह भी बतलाता है कि प्रत्येक महान्‌ सिद्धान्तका 
३, देखिये--भाग ३, अध्याय २--सार्क्स । 


इन्द्वात्मक प्रणाली 
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अपना निश्चित स्थान है ओर वह तार्किक विकासकी एक अनिवार्य स्थिति- 
का सूचक है। प्रत्येक सिद्धान्त, विरोधी सिद्धान्तकों जन्म देता है और उनका 
विरोध एक उच्च समनन्‍्वयमें मिठ जाता है किन्तु वह अपने ऋ्रममें फिर 
नये विरोधोंकोीं जन्म देता है। ओर यह ब्रम चलता रहता है जो उस परम 
समन्वयकी स्थितिकों उत्तन्‍्न करेगा जिसमें कि मानस अपने सम्बन्धमें 
प्रबुद्ध हो जाता है। ऐसे कथनकों वह ईश्वरज्ञानसे संयुक्त कर कहता है 
कि दर्शनका भगवानके अतिरिक्त अन्य कोई विपय नहीं है और इस 
कारण वह मूलतः बोद्धिक ईश्वर-शान है| सत्यकी खोज ही भगवानकी 
चिरसथायी भक्ति है। हीगलने परम सत्य, वास्तबिकता, मानस, परम 
प्रययकों बोद्धिक मानकर उसे गतिशील कहां है। उसकी गति ही 
इन्द्रात्मक प्रणाली है। यह गति क्षुद्रतमसे उच्चतम विशेषोंकों अभि- 
व्यक्ति देती है। दर्शनके इतिहासके यथातथ्य विकासकी सूचक दन्द्दा- 
स्मक प्रणाठीकोी मानकर वह इस ग्रणाढीके आधारपर दर्शनकों तीन 
भागोंमे विभाजित करता है : शुद्ध प्रत्यवविज्ञान, प्रकृतिदर्शन और मानस- 
दर्शन! | उसके नैतिक दर्शनकों समझनेके लिए. उसके 
तात्विक दृष्टिकोणके सामान्य परिचयके साथ मानस- 
दर्शनका समझना भी अनिवार्य है। वह मानसके विकासमें तीन अनिवार्य 
स्थितियोंकी देखता है: आत्मगत, वस्तुगत ओर परम । इन्द्वात्मक प्रणाली- 
के आधारपर वह मानसकी आत्मगत स्थितिसे उस स्थितिपर पहुँचता है 
जो परम है एवं जो आत्मनिष्ठ ओर बहिर्निष्ठ दोनों है | वह दोनोंकी एकता 
है; अतः यह अमूर्त एकता न होकर वेचित्र्यमूलक है | 

नेतिक आदर्शके स्वरूपकी क्रमिक अभिव्यक्तियोंकों समझानेके लिए 
होगल आदिभवासियोंके मानससे लेकर आजके आत्म-प्रबुद्ध मानसका 
वर्णन करता है। आदिमकालका मनुप्य पशुप्रवृत्तियों- 
ु से पूर्ण था। वह मानसकी अस्तित्वकी स्थिति थी, 
अ.. वह इलेहा८ढ 60 पार (००९०७, 72८ श्ता05००09 ०7 


फिदाघार बाते (6 05099 ए ३ै।एत0, 
२. >5प0]6९००२९, (00]०८४४९ए९ 800 29३०] 0८. 


मानसदश्शंन 


जआत्मगत मानस 
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उसकी प्रहुद्धताकी स्थिति नहीं थी। मानसके अस्तित्वकी स्थिति देहिक 
जीवन या निम्न जीवयोनियोंके जीवनकी स्थिति है । इस स्थितिसे व्यक्ति 
भावना या संवेदनशील आत्माके स्तरको प्राप्त करता है ओ> पुनः उस 
स्थितिकों जो देह और भावनाके समन्वय या ऐक्यकी स्थिति है। ऐसा 
आत्मगंत मानस इन्द्रिय संवेदनों द्वारा बाह्य वस्तुओंके बारेमें सचेत 
होता है। उसे आत्मासे मिन्‍न अनात्माका बोध होता है। किन्तु क्रमशः 
वह स्थिति आती है जब वह समझने लगता है कि वस्तुएँ आत्मासे 
सम्बन्धित हैं| यह स्थिति आत्म-प्रबुद्धताकी स्थिति, अथवा विषय ओर 
विषयीके एकीकरणकी स्थिति है। आत्म-प्रबुद्धतके विचार वस्तुगत और 
साव॑भोम हैं | वे वस्तुओंके सारकों व्यक्त करते हैं। अतः वस्तुगत और 
आत्मगत युक्त हो जाते हैं किन्तु साथ ही दोनों अपनी विशिष्ठता बनाये 
रखते हैं | अभीतक व्यक्तिमें प्रमुख रूपसे इच्छाएँ ओर. प्रवृत्तियाँ रहती 
हैं। अतः यह स्थिति विषय और विषयीकी पूर्ण ऐक्यकी स्थिति नहीं 
है। विप्रयः विषयीके रूपमें प्रकट नहीं होता ओर न विषयी विषयक 
रूपमें | इच्छा विशिष्ट है | मेरी इच्छाकी तृप्ति मुझे ही तृप्त करती है 
अन्य अहंताएँ (८४०५) मेरी तृप्तिसे तृत्त नहीं होतीं। अतः आत्म- 
प्रबुद्धता अभिज्ञानशील (+८८०४४र7५०) होती है। उसे अपनेसे भिन्‍न 
ओर स्व॒तन्त्र अन्य अहंताओंके अस्तित्वका बोध होता है। मेरी अहंताका 
अन्य जअहंताओंसे विरोध होता है ओर इतिहासमें स्वामी-सेवकका सम्बन्ध 
तथा राज्योंके बलपूर्वक निर्माणकी स्थिति पायी जाती है। धीरे-धीरे यह 
विरोध सार्वभोम और वस्तुगत आत्म-प्रबुद्धता या बुद्धिमें विलीन हो 
जाता है। यह स्थिति आत्माकों अन्य आत्माओंसे संयुक्त करती है। अतः 
बुद्धि ही विशुद्ध आध्यात्मिक जीवनके तथा परिवार, मित्रता और लोक- 
जीवनकी मूलमें है। बुद्धिके विकासकी विभिन्‍न स्थितियोंकों अंकित करते 
हुए, वह उस स्थितिका वर्णन करता है जब कि व्यक्ति खतन्‍्त्र मानसको 
प्राप्त कर लेता है जो संक्रल्प तथा अज्ञा ([7०8०7०८९) की एकता 
है। स्वतन्त्र प्रज्ञाक कारण मानस जान जाता है कि उसका सार्वमौम 


५२६ नी तिशास्त्र 

स्वरूप क्या है। तब वह संकव्यक्रे रूपमें अपनी विशिष्ट इच्छाओंकी तृप्ति 
तथा विशिष्ट व्यक्तियोंके सुखकी काल्पनिक तथा अनिश्चित धारणाको 
महत्व नहीं- देता । उसका व्यावह्रिक ध्येब अपने ही आन्तरिक सारको 
विशिष्ट विषयीके रुपमें नहीं वरन, सार्वभोम विषयके रूपमें प्राप्त करना 
है | यह सार्वभोम विषय वह विपयी है जो कि विभिन्‍न व्यक्तियोंके रूपमें 
अभिव्यक्त होता है| स्वतन्त्र मानस वह मानस है जो तत्वतः है। वह 
आत्मज्ञाता ओर आत्म निर्णायक है । 

अपने सारतत्वकी समझकर उसके अनुरूप कम करनेवाल्ा व्यक्ति 
स्वतन्त्र है | सार्वमोम संकल्प ओर वेयक्तिक संकल्पकी एकतामें ही वास्त- 
विक स्वतन्त्रता निर्भर है। आत्मगत मानसकी स्थिति- 
से इस एकताकी स्थितिकी ओर बढ़नेमें ही नेतिक 
विकास निर्भर है। इस विकासकी तीन स्थितियाँ मिलती हैं: कानूनी 
अधिकार, नैतिकता और सामाजिक नीतिशास्त्र । 
बाह्य परिस्थितियों तथा अन्य व्यक्तियोंकी सम्बन्धोंसे बचा हुआ मानस 

वैयक्तिक और सीमित मानस दे | इन सीमाओंके कारण वह स्व॒तन्त्र संकल्प 
सम्पत्तिके अधिक्रारका रुप धारण करता है जो कि 
कानूनके अधीन है | समान रुपसे कार्यान्वित होनेवाछे 
कानूनकी अधीनता स्वीकार करनेमें वह अपने तथा दूसरोंके अधिकार 
ओर ग्रत्यधिकारकों समझता है। वह अपने ही समान दूसरोंकों भी व्यक्ति 
(?८:४०४) समझता है। यह स्वतन्त्रताकं निम्न विकासकी स्थिति है । 
स्वतन्त्रता अपनी इस स्थितिम सम्पत्तिके आदान-प्रदान ऑर अधिकारकी 
स्वतन्त्रताकी यूचक दे। जब व्यक्ति दूसरोंके ऐसे ही समानाधिकारका 
उल्लंघन करता है तब वह अनुचित कर्म करता है। ऐसी दशामें दण्ड 
उचित ओर बुद्धिसम्मत है। पापी एवं दुष्कर्म करनेबालेकों दण्ड अवश्य 
मिलना चाहिये। उसकी स्वतन्त्रता ही उसे दण्डका भागी बनाती है । 
किन्तु व्यक्ति कानून द्वारा प्राप्त दण्डको बाध्यतावश स्वीकार करता है | 
१, 4,8व। शिह्ठा।, 078॥70ए7 गाए 50087 !0]0९५. 


वस्तुगत मानस 


कानूनी अधिकार 
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यह वेयक्तिक्त संकल्प और सावभोम संकव्पके विरोधकी स्थिति है । 
यह विरोध वस्तुगत मानस अथवा नेतिकतामें दूर हो जाता है | व्यक्ति, 
विशिष्ट या सीमित संकव्पके रूपमें, दण्ड स्वीकार करनेमें आपुत्ति करता 
है, किन्तु नेतिकताकी स्थितिमें उसका अन्तर्बोध इस 
दण्डका अनुमोदन करता है। यही कानूनी अधिकार 
ओर नेतिकताका भेद है। नैतिकताका बोध व्यक्तिकों उसके साभिप्राय 
कर्म एवं तात्कालिक ध्येयके लिए उत्तरदायी ठहराता है। कर्मके महत्वपूर्ण 
विशिष्ट परिणामोंकोी (जिनमें कर्त्ताका आत्मकल्याण भी है, जिसका 
कि वह अधिकारी है) भी नेतिकता स्वीकार करती है। किन्तु ध्येय 
तथा कर्मका परिणाम अधिकतर विरोधी होता है | जब व्यक्ति अपने बच्चेकी 
क्षुबातृप्तेकि लिए. चोरी करता है तब उसका परिणाम दूसरोंके लिए बुरा 
होता है। ध्येय ओर परिणामका विरोध उस स्थितिकों जन्म देता है जो 
शुभ ओर अश्युमकी' स्थिति है । यह उस आभ्यन्तरिक झुभको समझना है 
जो व्यक्ति तथा दूसरोंके कल्याणकी, एवं सभी थध्येयोंकी, मूर्त समग्रता है | 
करत्ताका यह कर्त्तव्य है कि ऐसे झुभको अपने परिणामों ओर प्रेर्णामें प्राप्त 
करे | शुभके स्वरूपको निर्धारित करनेके लिए सार्वभोम मानदण्डकी आव- 
श्यकता है जो व्यक्ति और समाज दोनोंके समानाधिकारकों महत्व देता है | 
यह कहना अनुचित है कि व्यक्तिको, अमूर्त सार्वभोम संकल्पके लिए, 
अपने संकल्पका पूर्ण समर्पण करके अपनी स्वतन्त्रताको अस्वीकार करना 
चाहिये | साथ ही यह भी अ्रान्तिपूर्ण है कि व्यक्ति अपने विशिष्ट अधिकार 
ओर स्वार्थकों महत्व देकर परमस्वार्थवादका आलिद्गभन करे, जो कि पाप 
है।नतो कर्त्ताको सार्वईभौम संकल्पका विरोध करना चाहिये ओर न 
अपनी स्वतन्त्रताका ही निषेध करना चाहिये | 
नैतिकताकी यह स्थिति सामाजिक नीतिशासत्रकोीं जन्म देती है | समाज- 
4, हीगलके अनुसार सार्वभोम मानस ही शुभ और सत्य है। मानसके 
विकासमें अशुभ्न अनिवाय स्थिति है यच्पि यह स्थिति अपूर्ण ओर 
विरोधपूर्ण है । 


रे 


नतिकता 
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का मानस नैतिकताका आधार है। वह आत्मगत होते हुए. भी सार्वभौम 
है। यह मानस अपने बारेमें सचेत है और इसलिए उस 
वि आत्मनिष्ठताके सिद्धान्तको स्वीकार करता है जो स्व- 
है! तन्त्रताके लिए झनिवाय है। ऐसी आत्मनिष्ठता पाप नहीं 
ईक्यींकि वह सार्मभोम भी है। यह अन्य व्यक्तियोंसे भिन्न एक व्यक्तिकी 
चेतना नहीं है। यह वह मानस है जो प्रत्येक व्यक्तिमें है, जो समाजका 
सच्चे अर्थ्में सदस्य है । जब ऐसा सदस्य कर्तव्य करता है तो उसके कर्म 
उसके उस स्वरूपके अनुरूप होते ह जो कि समाजके मानससे अप्रथक 
हैं। सार्वभोम शुभ अमूर्त ओर निर्बेयक्तिक नहीं है क्योंकि व्यक्ति अपनी 
स्वतन्त्रता ओर आत्म-कल्याणकोीं अपने सामाजिक कर्तव्यों ओर उत्तर- 
दायित्वको निभाते हुए ग्राप्त करता है। वह समाजमें स्वीकृत नियमों तथा 
रीति-रिवाजोंका पालन करता है। स्वतन्त्र व्यक्तियोंके समाजमें वस्तुगत 
बुद्धि वास्तविकता प्राप्त करती है। इस समाजका प्रत्येक सदस्य अपने 
समुदायके लिए नियमों तथा प्रचलनोंकों निर्धारित करता है। व्यक्ति अपने 
सकव्पको सार्वमोम संकल्पके अधीन अथवा अपने आत्मगत नैतिक बोधकों 
सार्वभोम बुद्धिके अधीन कर देता है। वह समाजके नियमोंम अपने 
संकल्पकों देखता है ओर अपमेमें नियमोंके एक विशिष्ट रूपकों | नैतिक 
चेतनाका आत्म-प्रबुद्ध व्यक्तियोंके समुदायके रुपमें विकास ही क्रियाशील 
बुद्धिके विकासका परिणाम है। अनेक सामाजिक अनुभवोंके बाद व्यक्ति 
यह सीख जाता है कि सार्वमभोम ध्येयके अनुसार इच्छा करनेमें वह अपनी 
ही इच्छाका पालन करता है। अर्थात्‌ वह स्वतन्त्र है। बेयक्तिक आदर्श 
ओर सामाजिक जादर्श अन्ततः एक ही हूँ और वेयक्तिक बुद्धि सार्वभीम 
बुद्धिको अपना मानकर स्वीकार कर लेती है | अतः स्वतन्त्रता आर अनि- 
वार्यताके बीच अन्ततः सामजस्थ स्थापित हो जाता है | सार्वभोम संकस्पके 
साथ अपने संकव्पको युक्त करके व्यक्ति अपनी स्वतन्त्रता प्राप्त करता है | 
उसके कर्म स्वशासित तथा - अनिवार्य हैं। उसकी ,स्व॒तन्त्र प्रबुद्ध बुद्धि 
उसके कर्मोंको निर्धारित करती है ओर बुद्धि जिस माँति अपने स्वरूपको 


सामाजिक 
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व्यक्त कस्ती है उसमें कुछ भी स्वच्छन्द तथा अनिश्चित नहीं होता । 
गलकी अनुसार राज्य--जों कि आत्म-प्रबुद्ध नैतिक द्रव्य है 
पारिवारिक सिद्धान्त (जिसका मुख्य रूप प्रेम है) तथा नागग्ैक समाज ' 
(जिसमें व्यक्तियोँकी आवश्यकताएँ सुरक्षित रहती हैं)की 
एकता है। यह एक आर अनेक दोनोंके हितके संरं- 
क्षणका सूचक है। सार्वमोम इतिहासका लक्ष्य ओर ध्येय उस पूर्ण राज़्यकी 
स्थापना है जो पूर्ण स्वतत्त्रताकों प्राप्त कर छेगा। उन्‍नतिका अर्थ 
सस्‍्वतन्त्रताकी चेतनाका विकास है| स्वतन्त्रता ओर आत्म प्रबुद्धता मानसके 
श्रेष्ठ विकासके द्योतक हैं | 
हीगल सामाजिक नेतिकताकों महल देता है। सामाजिक नेतिकताका 
जीवन वह जीवन है जिसमें मानव-स्वमावके अनुरूप सर्वोच्च पूर्णताको 
प्राप्त करनेके प्रयासमें विकासोन्मुख सामाजिक चेतना 
धीरे-धीरे भाग लेती है। हीगलका कहना है कि नेतिक 
आदर्शकी प्राप्ति तभी सम्भव होगी जब व्यक्ति सार्वभोम बुद्धिको समझ 
लेगा | व्यक्ति अपने-आपको जितना ही समाजपर आअवलम्बित करेगा 
उतना ही वह सर्वोच्च आदशको ओर बढ़ेगा । यदि व्यक्ति और राष्ट्रका 
इच्छा विरोध है तो व्यक्तिको अपनी इच्छाका त्याग करना चाहिये । 
सामाजिक मानसके अनुरूप कर्म वरना ही उचित है। सामाजिक मानसका 
ध्येय सामाजिक कल्याण है। यह सार्वभोम झुभकी स्थापना है। जैयक्तिक 
शुभकी प्राप्ति सार्बभीम शुभमें ही सम्भव है । अतः बैयक्तिक स्वातन्त्यकों 
'खोना व्यापक स्वातन्ब्यका अनुभव करना है। वास्तवमें सर्वत्र एक ही 
सार्वभोम बुद्धिकी अभिव्यक्ति है। बुद्धिके आत्मगत और वस्तुगत रूप एक 
ही हैं | सार्वभीम शुभ ही वैयक्तिक शुम है | 
सार्वभोम शुभके भीतर वेयक्तिक शुभकों माननेके कारण ही हीगल 
यह नहीं मानता था कि एकाको व्यक्ति अपनी आक्म-प्रबुद्धताकों वृद्धि 
द्वारा अपने शुभको प्राप्त कर सकता«है। हीगलने सामाजिक विधानकों 
महल दिया जिसका कि व्यक्ति एक अंग है, न कि व्यक्तिको । इसमें 
३४ 


पूर्ण राज्य 


व्यक्तिका सूल्य 
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सन्देंद् नहीं कि बाह्य नियमोंके अनुवर्तनमाजसे कहीं अधिक श्रेष्ठ यह है 
कि व्यक्ति अपने शुभकी प्राप्तिके लिए प्रयक्नशील रहे | किन्तु यह तबतक 
व्यर्थ ओर अश्युम है जबतक कि उसमें तथा उन सामाजिक संस्थाओंमें, 
जिनके द्वारा सार्वभीम या परम मानस अपनेको अभिव्यक्ति देता है, संगति 
न हो। नैतिक विकासमें शुभका वह रूप दीखता है जिसमें कि बाह्य आरो- 
पित नियमोंका बाह्य रूपसे पालन अन्तबोधकीं आन्तरिक शक्तिकी अधघी- 
नताकी ओर ले जाता है। दे दोनों रूप सामाजिक नैतिकतामें अपना 
समन्वय प्राप्त करते हैं | 

कांयने शुभ संकल्पकी नेतिकताके अधारपर समझाया | इस संकव्पको 
वह सार्वभोम संकल्पके रूपमें न समझाकर वेयक्तिक संकल्पके रूपसे सम- 
झाता है | हीगलके अनुसार यह व्यक्तिका संकल्प नहीं है जो व्यक्तिपर 
नियम आरोपित करता है बढ्कि यह वह सार्वभोम संकल्प है जो विकास- 
के क्रममें आत्म-प्रबुद्धता प्राप्त करता है। हीगलका नीतिशास्त्र वेयक्तिक 
आत्म-साक्षात्कार अथवा पूर्णताको महत्व देना तो दूर रहा, व्यक्तिको नैतिक 
कर्ताके रूपमें पर्याप्त स्थानतक नहीं देता है। उसकी पूर्ण राज्य या एर्ण 
स्वतन्त्रताकी स्थिति सार्वभाम बुद्धिकों खिति है | 


ग्रीन 

ग्रीनंका बोद्धिक आदर्शवाद, कांटकी बोद्धिक सार्वभौमिकताकी 
धारणाको स्वीकार करते हुए, मानता है कि नैतिक नियम निरपेक्ष रूपसे 
बाध्य करते हैं किन्तु कांटके नियमानुवर्तिताके सिद्धान्तके 
विपरीत वह मानता है कि नेतिक नियमको थध्येयकी 
धारणा निर्धारित करती है। ध्येय वह मृत शुभ है जो कि सर्वोच्च ओर 
सर्वाधिक स्थायी सन्तोष देता है । अतः सद्गुण संकब्पके अमूर्त नियमकी 
अनुरूपतामात्र नहीं है | 

ग्रीन हीगलके नेतिक आदर्शवादसे प्रभावित है। उसने अपने नेतिक 

१, []07795 ॥77] (57८९४ 636-] 882, 


ग्रीन ओर कांट 
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ने वोडिक आदशंवादियोंके सिद्धान्तकी व्यावह्रिक व्याख्या की तथा 
वेयक्तिक आवश्यकताओंके आधारपर उसका स्पष्टीकरण 


आन और हीगल ला है जल 
तथा अन्य... | थगर्लके साथ वह स्वीकार करता है कि चिन्तन- 
के प्रधान ओर व्यावहारिक बुद्धि अभिन्‍न है। उसका 
विचारक 


व्यावह्रिक दृष्टिकोण उपयोगितावादियोंकी परोपकारी 
प्रवृत्तिका समर्थन करता है ओर आदर्शंवादी दृष्टिकोण उनके मूलगत 
सिद्धान्तको अस्वीकार करता है। विकासवादियोंकी वणनात्मक एवं ऐति- 
हासिक पद्धतिका वह कट्टर विरोधी है। उसका कहना है कि नीतिशास्त्रको 
पूर्ण वेज्ञानिक रूप नहीं दिया जा सकता । यह नीतिशास््रकों आरोग्यताके 
विज्ञानमें बदल देना होगा । तब मनुष्यका प्रकृतिमं अपना निर्धारित स्थान 
होगा, जो कि सम्मवतः सर्वश्रेष्ठ पशुका स्थान होगा | किन्तु होगा पशुका 
ही स्‍थान। ऐसा विज्ञान नैतिक बाध्यताके वास्तविक आधारको 
समझानेके बदले व्यक्ति और जातिके नेतिक विचारोंके सामयिक विकासको 
समझाता है किन्तु नेतिकता प्राकृतिक विकाससे भिन्न है, वह सहजप्रवृत्तियों 
या सहानुमूतिसे उत्पन्न नहीं होती | विकासवादियोंका सिद्धान्त प्रकृतिका 
विज्ञान है। वे मनुष्यकों प्रकृतिका अंग मानते हैं। मनुष्य प्रकृतिका अंग 
नहीं है। वह बोद्धिक प्राणी है ओर प्रकृतिको जानता है। प्रह्नति उसके 
जाननेकी वस्तु है । 
हीगलकी भाँति ग्रीनका नीतिशासत्र उसके तात्विक सिद्धान्तपर आधा- 
रित है। चेतन्य तत्व ($छांग्रापबो छंग्रणा०)०) ही परम सत्य है, जो. 
मनुष्य ओर प्रकृति दोनोंमें व्याप्त है। प्रकृतिकी व्यव- 
स्थित संगति बतलाती है कि उसमें चेतन प्रज्ञा (९०0- 
50०005 [7/९]॥8०72८०) व्याप्त है जो देशकालका अतिक्रमण करती है। 
इसी शाश्वत कालातीत चैतन्यका प्रतिरूप मनुष्य भी है। मनुष्य प्रकृतिके 
ज्ञानकों इसी चेतन्यके कारण प्राप्त करता है। चेतन्यके कारण ही प्रकृतिका 
वस्तुगत ज्ञान सबके लिए. समान रूपसे सम्मव है। चैतन्य ही ज्ञाता ओर 
ज्ञेय, दोनोंमें व्याप्त है । वस्तुगत नैतिकताके मूलमें भी शाश्वत चैतन्य है | 


तत्वदशं न 
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जब व्यक्ति अपने वास्तविक रूप--आधारमभूत चैतन्य--के बसरेमें समेत 
हो जाता है तब उसे उस वेयक्तिक शुभका ज्ञान प्राप्त हो जाता है जो कि 
स्थायी आत््माका शुभ है। सब व्यक्ति एक ही शाश्रत चैतन्यक प्रतिरूप 
हैं और इसलिए प्रत्येक व्यक्ति दूसरोंके शुमकों वस्तुगत रूपसे शुभ मानते 
हुए उसे अपने वेयक्तिक शुभके रूपमें देखता है। इस भाँति ग्रीन विज्ञान 
ओर नेतिकताको अपने तत्वदर्शन एवं शाश्रत चैतन्यके आधारपर 
समझाता है | 

औनके अनुसार चेतन्य तत्व मनुप्य-स्थभावका विशिष्ट अंग है। 
इसके कारण ही मनुष्य प्राकृतिक जगतसे अपनेको भिन्न समझता है और 
इसी कारण वह आत्म-प्रमुद्ध है। चैतन्य तत्व मनुष्यके 
मानस तथा पदश्चु-यग्रवृत्तियोंमें वर्तमान है। वह पशु- 
प्रवृत्तियोँ द्वारा कमंकी ओर प्रेरित होकर उन निम्न शक्तियोंका उन्नयन 
करता है। मनुष्यमें भूख, प्यास आदिकी प्रद्गत्तियों निम्न जीवोंकी भाँति 
ही हैं, किन्तु चेतन्य तत्वके कारण वे इच्छाओंका रूप घारण कर छेती हैं । 
इसी भाँति संबेदनाएँ वस्तुबोधका रूप ग्रहण कर लेती हँ। यही नहीं, 
मनष्य उस ध्येय बारेमे भी सचेत है जिसकी प्राप्तिसे उसे सन्‍तोप मिलता 
है। बह ऐसे ध्येयकी प्राप्तिके लिए जान-बूझकर प्रयास करता है। वह ध्येय 
ही नेतिक शुभ है। नतिक शुभ नेतिक कंताकी इच्छाको सन्तोष देता 
है| नैतिक कर्ता उसे अनिवार्य रूपसे खोजता है ओर उसमें अपनी वृप्ति 
पाता है | 

ग्रीन मानता है कि शुभ वह है जो इच्छाको सन्‍्तोंप देता है। इस 
संन्तोषसे अभिप्राय पदञ्ु-प्रवृत्तियोँंकी ठप्तिसे नहीं किन्तु सम्पूर्ण आत्म- 
प्रचुद्ध व्यक्तित्वके बोधसे है। गऔनके अनुसार संकल्प-क्म 
वह है जिसमें कि एक आत्म-प्रबुद्ध व्यक्ति अपनेको 
धारणाकी प्राप्िके लिए भियोजित करता हैं जिससे कि 
उसे उस समय आत्म-सन्तोप प्राप्त होता ६ | सुखवा दियोंने 
सुखप्रद परिणामोंकी अधिक महत्व देनेके कारण प्रेरणा- 


मलुष्यका स्वरूप 


सुखवाद तथा 

कांटका खण्डन : 

शुभ संकल्पका 
स्वरूप 


पूर्णतावाद ५३३ 
को गोण सृथान दिया। किन्तु ग्रीन कहता है कि सुखप्रद परिणामोंके आधार- 
पर हम शुभकों नहीं समझा सकते हैं | वह आत्म-सम्तोष जो शुभका निर्माण 
करता है उसका सुखके साथ समीकरण नहीं कर सकते | यह सच है कि 
सब प्रकारके सन्‍्तोष सुखयुक्त हैं किन्तु यह सुख सदेव इच्छाका विषय 
नहीं है और न उसका इच्छाके विषयके साथ ऐफ्य ही हो सकता है| 
नीतिशासत्रकोी समस्‍या शुभ-अश्युम संकल्प्के स्वरूपको समझना है । 
शुभ संकल्प ध्येयकी उस धारणाके साथ अपना समीकरण करता है जिसे 
आत्म-प्रडुद्ध व्यक्ति अपने सम्मुख रखकर उसकी प्राप्तिके लिए प्रयास 
करता है। अतः शुभ संकल्प उन वस्तुओंके स्वरूपपर निर्भर है जिनकी 
इच्छा की जाती है। शुभ संकल्प प्रेरणा और परिणाम दोनोंका अपने 
भीतर समावेश करता है। कांयका सिद्धान्त--जो यह मानता है कि कर्मका 
झुभत्व उसकी प्रेरणापर निर्भर है ओर इसलिए कर्मका परिणाम उसे नैतिक 
मूल्य नहीं दे सकता--पूर्ण रूपसे ग्राह्म नहीं है | संकल्प तबतक पूर्ण रूप- 
से शुभ नहीं है जबतक कि वह अपने परिणामकों प्राप्त नहीं कर लेता | 
अतः ग्रीनका शुभ संकब्प प्रेरणा ओर परिणाम दोनोंमेंसे किसीसे भी तय्स्थ, 
नहीं है | 

मनुष्यमें जो अपने ध्येयकी कब्पनाकी शक्ति तथा उसके प्राप्तिको 
आशा है, वह चेतन्य तत्वकी विशेषता है। इस तत्वके कारण ही व्यक्ति 
उस चैतन्य तत्वका प्रतिरूप है जिसे हम मगवानकीे 
नामसे पुकारते हैं। चेतन्य तत्व ही व्यक्तिकों उस 
विष्य स्थितिका ज्ञान देता है जो वर्तमानसे श्रेष्ठ है। मनुष्यका संकल्प 
उसकी वह आत्मा है जो भावी आदर्शकी प्राप्तिके लिए कमंरत है। एक 
ही आदर्शकी प्राप्तिके लिए बुद्धि आत्माका चिन्तनशील तत्व हैं, संकल्प 
गतिशील । अतः बुद्धि ओर संकल्प अनन्य रूपसे सम्बन्धित है। फिर भी 
जबतक आदर्शकी स्थिति अप्राप्य रहेगी इनमें पूर्ण अनुरूपता नहीं रहेगी । 
मनुष्यका संकल्प स्वतन्त्र है क्योंकि वह एक आक्मचेतन प्राणी द्वारा 
निर्धारित किया जाता है। वह पशु-प्रवृत्तियोंकी भाँति कायिक या यान्त्रिक 


संकल्पका रूप 


छ्‌३७ड नीतिशास्त्र 


कार्य-कारण भावसे सञ्बजालित नहीं है | ग्रीन यह समझाता है (कि आत्म- 
प्रबुद्ध प्राणीके कर्म स्व॒तन्त्र ओर अनिवार्य हैं। वे अनिवार्य इस आर्थमें 
नहीं हैं कि वे भूतकालीन घय्नाओंका अवश्यम्माबी भौतिक परिणाम हैं, 
बल्कि इसलिए कि वे सामयिक घटनाओंसे मुक्त मानव-चरित्रको वास्तविक 
अभिव्यक्ति देते हैं | ऐसे निष्कर्ष द्वारा ग्रीन कहता है कि नैतिक दृष्टिसे 
संकल्प, चरित्र, ध्यत्मा ओर व्यक्ति समानार्थी हैं। ये सब मनुप्यकी उस 
शक्तिके सूचक दें जो कि उसे प्रबृत्तियों ओर मावनाओंके घरातलसे ऊपर 
उठाकर भविष्यका ज्ञान देती है ओर उसके कर्मोको आतव्म-निर्णीत 
बनाती है | 

ग्रीनके अनुसार नेतिक शुभ ही वास्तविक शुभ है | वह स्थायी ओर 
पूर्ण सम्तुष्टि देनेवाला है। उसका स्वरूप क्‍या है ? ग्रीन कहता कि हम 
तबतक इसके स्वरूपको पूर्ण रूपसे नहीं जान 
सकते जबतक कि उसे प्राप्त न कर छें। उस शुभका 
आभास अवश्य प्राप्त कर सकते हैं ओर वह आभास हमारे आचरण तथा 
व्यवहारकों निर्देशित करनेके लिए पर्याप्त है। जिस भाँति भगवानने 
विश्वकी कल्पना को उसी भांति मनुष्योंमि अपने भविष्यकी स्थितिकी कल्पना 
'करनेकी शक्ति है जो कि वर्तमानसे अधिक श्रेष्ठ है और जिसे कि वे अपने 
संकल्प द्वारा सचेत रूपसे प्राप्त कर सकते हैं । यही नहीं, झुभका आभास 
प्राप्त करनेकि लिए व्यक्ति तथा राष्ट्रके विगत नेतिक अनुमवबोंका भी 
आश्रय लेना चाहिये | 

नैतिक आदेश सदेवके लिए दिव्य चेतनामें वास्तविकता प्राप्त करता 
है जो कालकी सीमाओंका अतिक्रमण करती है। मनुप्यकी आंत्मा दिव्य 
चेतनाका प्रतिरूप है इसलिए वह इस आदर्श सत्यकी 
कल्पना कर सकता है, चाहे वह घुँघली ही क्‍यों न 
हो; और उसकी प्राप्तिके लिए प्रयास कर सकता है । 
यह सत्य है कि हम नैतिक आदर्शको उसकी पृर्णता और सर्वागीणतामें नहीं 
जानते किन्तु फिर भी हमारी आत्म-चेतन बुद्धि हमें हमारे नेतिक विकास 


नेतिक शुभ 


नेतिक आदर्श का 
स्वरूप और विकास 
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की आशामी स्थितिका ज्ञान देती है ओर जब संकल्प द्वारा हम उस स्थिति- 
को प्राप्त कर लेते हैं तो वह उससे आगेकी स्थितिपर प्रकाश डाल देती 
है| हीगलकी भाँति ग्रीन मानता है कि नैतिक आदर्शकों हम ,उत्तरोत्तर 
रूपसे केवल एक ऐसे सामाजिक जीवनमें ही उपलब्ध कर सकते हैं जिसका 
कि हम अन्य आत्म-््रबुद्ध व्यक्तियोंके साथ उपभोग करते हैं । 

हीगलकी भाँति ग्रीनने भी इतिहासकी क्रममें चेतन्य-तत्वका विकास 
देखा । उसके अनुसार चेतन्य-तत्व मनुष्य, पश्ुु, वनस्पति-जीवन एवं 
समस्त विश्वमें सर्वत्र वर्तमान है। निम्न-जीवन श्रेणीमें बुद्धि अचेतन 
रूपसे कार्य करती है किन्तु मनुष्यमें, जो कि विकसित प्राणी है, वह व्यक्त 
ओर चेतनरूपसे कार्य करती है। नेतिकताके विकासका इतिहास बुद्धिकी 
अभिव्यक्तिका इतिहास है। विकासकों मानते हुए ग्रीनने कहा है कि 
नैतिकताका ध्येय मनुष्यकी आध्यात्मिक योग्यताओंकी प्राप्ति एवं पूर्णता 
है और वह विकासके क्रममें उपलब्ध होगी। नैतिक शुभ व्यक्तियोंकों 
अपने बारेमें सचेत होनेके रूपमें प्राप्त होना चाहिये। वह सामाजिक 
रूपसे भी उपलब्ध होना चाहिये क्योंकि समाजके कारण ही मनुष्य व्यक्तिके 
रूपमें आत्म-चेतन होता है। हमारा आदर्श समाज वह है जिसमें कि प्रत्येक 
व्यक्ति उच्चतम सन्तोष प्राप्त कर सकैगा और प्रत्येक दूसरोंके शुभके साथ 
तादात्म्यका अनुभव करेगा | 

मनुष्यकी आत्म-प्रबुद्धताकी वृद्धिकि साथ ही उसकी नैतिकता भी 
आन्तरिक रूपसे बढ गयी है। वह अधिकाधिक अनुभव करने लगा है कि 
प्रेरणाएँ और उद्देश्य जिनका बोध हमें केवल चिन्तन द्वारा होता है, नेति- 
कताके लिए बाह्य कायिक कर्मासे कहीं अधिक मूल्यवान्‌ तथा आवश्यक 
हैं। नैतिक आदर्श व्यापक होता जा रहा है । मनुष्यकी चिन्तन-शक्ति 
उसका ध्यान इस सत्यकी ओर आकर्षित करती है कि उसे अपने परिवार, 
जाति ओर राष्ट्रक ही शुभकों नहीं रखना चाहिये बल्कि सम्पूर्ण मानव- 
जाति तथा समस्त चेतन प्राणियोंके क्विए उसका विस्तार करना चाहिये | 
नेतिक सम्बन्ध व्यापक सम्बन्ध है। संकोर्ण सम्बन्धी अपनाना तथा 
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वेयक्तिक शुमको अपने ही बन्धु-बान्धवोतक सीमित करना अब्योड्धिक है | 
इतिहासका अध्ययन बतलाता है कि धीरे-धीरे नैतिक आदर्शका आमन्तरिक. 
तथ्य अथवा स्वरूप निर्धारित हो रहा है। उसका अन्तःसत्य एवं विषय 
उन खथायी सामाजिक स्वार्थों एवं आवश्यकताओंकी तृप्ति है जो कि. 
सामान्य जीवनमें उत्मन्न होते हैं, मात्र सुख ओर मोग-विलासतक ही वह 
सीमित नहीं है | सम्यताके बर्बर थुगमें भी सामाजिक शुभका विचार 
वर्तमान था क्योंकि व्यक्तिको अपने सम्बन्ध्स] विचार करनेमें तभी स्थायी 
सन्‍्तोष प्राप्त होता था जब वह दूसरोंसे अपना तादात्म्यम अनुभव करता था 
क्योंकि उनकी जीवनपरम्पराका वह अपनेको एक अज्ज मानता था | 
आजके व्यापक सामाजिक जीवनमें आत्म-त्यागकी धारणा महत्वपूर्ण 
है। किन्तु यह धारणा नवीन नहीं, मानव-जीवनके आदिकालसे है। 
प्रास्म्भमें व्यक्ति पश्न-प्रवृत्तियोंकी तृत्तिके लिए, ओर प्राचीन युगमें, यूनानमें,, 
बीद्धिक ऑर ननन्‍्दतिक सुखके लिए त्याग करता था। आजके विकसितः 
आत्म-प्रजुद्धताके युगमें सर्वश्रेष्ठ छुभकी धारणा मानवताके कल्याण, 
धारणा है। यह मानव-जातिके हितके लिए व्यक्तिका आत्म-समर्पण है । 
मानव आत्माकी पूर्णतामें निम्न स्वभाव संदंव वतंमान रहता है जिसमें 
कुछ विशिष्ट प्रद्नत्तियाँ होती हैँ यद्यपि वे कभी भी प्रबल नदीं हो पाती किन्तु, 
उनके संधर्षसे मनुष्यकी उच्च प्रद्गत्तियाँ निखर उठती हैं । 
चैतन्य तत्वके आधारपर ही ग्रीनने अपने सानव-कल्याणकारी सिद्धान्त- 
को समझाया | जब व्यक्ति चेतन्यक्री साव्भीम अभिव्यक्तिकों समझ लेता. 
मिल है तब उसकी इच्छा, संकल्प तथा चिन्तन चैतन्य त्त्व 
«_. द्वारा प्रेरित होता है। सर्वश्रेष्ठ नैतिक चरित्र वह है 
सामान्य कत्त॑व्य ' स्का 
जिमका घुभत्व उसका स्वभाव बन जाता है। नतिक 
आदर्श उसे परम आदेश देता है। आदर्शकी प्राप्ति करना उसका परम' 
ध्येय हो जाता है। किन्तु वह विशिष्ट कर्तव्योंसे मुक्त नहीं है ओर ये 
कर्तव्य थे हैं जिन्हें कि मनुप्पके अनुभवोने शुभ बतलाया है। ऐसे अनु- 
भव प्रचलित नैतिकताको जन्म देते हैं। प्रचलित नेतिकताके नीतिवाक्या 


कक 
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बाध्य करते हैं | किन्तु यदि विकसित अनुभव मानव-विकासके लिए आगे 
उनकी अनुपयोगिता प्रमाणित कर दे तो वे व्यर्थ हो जाते हैं। नैतिक 
आदर्श निर्नेतिकतासे उत्पन्न नहीं होता है। बुद्धि ही नैतिक आदूर्शके मूल्में 
है । ये अन्योन्याश्रित हैं| नेतिकताको नु तो हॉब्सके सामाजिक समझोौतेके 
आधारपर समझा जा सकता है ओर न विकासवादियांकी सामझ्स्यकी 
घारणाके आधारपर | बुद्धि ही मनुष्यकों अपने ओर दूसरेकों व्यक्तिक 
रूपमें समझनेकी शक्ति देती है। वह बतलाती है कि प्रत्येक व्यक्ति शाइवत 
चैतन्यका प्रतिरूप है। यह ज्ञान ही एकमात्र वह साधन है जिसके द्वारा 
नैतिक शुभकी धारणा सम्मव हो सकती है | 


ब्रेडले 


ब्रेडले'के नीतिशास्त्रमें हमें हीगलक नीतिशास्त्रकी व्यक्तिवादी व्याख्या 
मिलती है। हीगल कल्याणके सामाजिक रूपमें इतना अधिक रस गया कि 
वह वेयक्तिक शुमके महत्वको भूछ गया | उसके 
नेतिक चिन्तनका केन्द्र वह समाज है जिसके साथ 
विरोध होनेपर व्यक्तिको अपने दृष्टिकोणकों भूलना पड़ता है। ग्रीन हीगल- 
की इस असावधानीकों समझता हुआ कहता है कि शुभमें प्रत्येक व्यक्तिके 
सन्तोषका समावेश रहता है ओर ब्रेडले अस्यधिक स्पश्ताके साथ आत्म- 
साक्षात्कार सिद्धान्तका प्रतिपादन करते हुए समझाता है कि होगलके 
दर्शनकी व्यक्तिवादसे संगति है | अपनी पुस्तक 'नेतिक अध्ययन! (प्रा 
3प्वी०5) में वह 'माइ स्टेशन एण्ड इट्स ड्यूटीजी शीर्षकके अन्तर्गत 
व्यक्तिके विभिन्न कत्त॑व्योपर प्रकाश डालते हुए उन्नत व्यक्तित्वकों समझाता है। 

ब्रेडले ओर कांटमें यह विशिष्ट समानता मिलती है कि दोनोंने ही 
अपने गूढ़ दार्शनिक ज्ञानके बावजूद घार्मिक एवं नेतिक आस्थाकों समान 
महत्व दिया। ब्रेडलेकि समकालीन हक्सलेने अपने 
वैज्ञानिक ज्ञान, आविष्कारों ओर अनुभवोंके बढूपर यह 


१. 8708 जिटा0९7४ 37902८9 १७46-9 24, 
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शुभ ओर व्यक्ति 


ज्ञानकी सीमा 
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घोषित किया कि प्रकृतिवादका इतिहास चमत्कारवादके क्रमशः "विलोमका 
इतिहास है | ऐसी वेशञानिक श्लघाके युगरें ब्रेडलेने भी कांटके समान अनु- 
भव किया “कि विश्वासके लिए स्थान बनाने के लिए ज्ञानकों सीमित करना 
होगा । ब्रेडले युक्तियों एवं तकग्रगाह्ी द्वारा समझाता है कि सत्यका वास्त- 
विक ज्ञान प्राप्त करना विचारकी शाक्तिमें नहीं है । विचारकी सीमाएँ अन्तमें 
ब्रेडलेको नेतिकताकी ओर ले जाती हैं | वह कहता है कि नैतिकता भगवद्‌ 
एकतामें पूर्णता प्राप्त करती है और सर्वत्र हम उस शाश्वत प्रेम” को 
पाते ९ जो अपना निर्माण विरोधोंपर करता है किन्तु जिसमें विरोध सदैवके 
लिए लय हो जाते हैं | 

ब्रेडलेके अनुसार नैतिक आदर्श आत्मससाक्षात्कार है। सर्वोत्तम नैतिक 
व्यक्ति वह है जो सर्वाधिक पूर्णता और उत्साइके साथ मानव-स्वभावक्री 
चरितार्थताको प्राप्त करता है। यहाँपर प्रश्न उठता है 
कि नेतिक व्यक्तिके कर्मका क्षेत्र कया है ! आनचरणका 
रूप वेयक्तिक है अथवा सामाजिक ! ब्रेडले स्वीकार 
करता है कि नैतिक कर्म समाजमें ही सम्भव है। नेतिक पूर्णता समाजमें 
रहकर प्राप्त होती है। व्यक्तिका आत्मज्ञान तथा यह बोध कि वह समग्रका 
एक अक् है दोनों अभिन्न हैं। व्यक्तिको अपने दैनिक कर्म सच्चे निष्कपट 
भावसे करके अपना जीवन व्यतोत करना चाहिये। उचित कत्तंव्यका 
पालन करके वह अपने शुभत्वकों अभिव्यक्त करता हैं | त्रेडलेका यह कहना 
है कि प्रत्येक व्यक्तिका समाजमें किसी-न-किसी रूपमें (अध्यापक, लेखक, 
कलाकार, श्रमिक आदि) एक विशिष्ट स्थान है। अतः व्यक्तिके यथार्थ 
जीवनका सदाचार यही है कि बह अपने समाज एवं समुदाय अपनी 
स्थितिको समझकर अपने विशिष्ट कर्मकी भल्ीभोंति करे । उसके जीवनका 
महत्वपूर्ण अंग इसपर निर्भर है कि वह अपने स्थानके अनुरूप कर्म करे | 
प्रत्येक व्यक्तिकी योग्यता ओर स्थिति भिन्न दे, अतः उसके विकासका क्षेत्र 
भी भिन्न होता है ओर यह ठीक ही है। शुभ जीवनका कदापि यह ध्येय 
नहीं कि वह एक-से सॉचेके छोगोंकों उत्पन्न करे । उसका उद्देश्य कुछ हृद 


नेतिक आदर्श 
आर कर्तव्य 
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तक अद्विज्ीय व्यक्तियोंका निर्माण करना है जो जीवन और नेतिकताके 
सुजनके लिए. अनिवार्य है। यद्रपि हम समग्र मानव-जातिकी पूर्णताके 
लिए बहुत थोड़ा-सा कर पाते हैं तथापि हम अपनी विशिष्ट स्थितिके 
करत्त॑व्योंकी अवश्य ही कर सकते हैं। अपने दैनन्दिनके कर्त्तव्योंको करते 
समय हम दूसरोंके सम्पर्कमं आते हैं ओर अपने सजातीयोंकी सेवा करके 
अपनी उन योग्यताओंकी पूर्णताकी ओर बढ़ते हैं जो कि मूल्यवान्‌ हैं। 
ऐसी स्थितिमें हमें आत्म-साक्षात्कार ओर आत्म-त्यागके बीच व्यावहारिक 
इष्टिसे समुचित समाधान मिलेगा 

ब्रेडलेके अनुसार आदरश आत्मा (6८७) 5८१) का रूप त्रिगुणा- 
स्मक है अथवा आदर्श आत्माका मूर्त स्वरूप हमको वेयक्तिक, सामाजिक 
तथा मनोमय आत्मा द्वारा प्राप्त होता है। इस भाँति 
आदर्श आत्माके अन्तर्गत तीन प्रकारके कर्त्तव्य 
मिलते हैं। प्रथम प्रकारके कर्त्तव्योका सम्बन्ध व्यक्तिगत आत्मासे है। 
आत्मा अपने इस रूपमें परिवार, समाज ओर राष्ट्रका सदस्य है। समाजमें 
उसका निश्चित स्थान है जिसके अनुरूप कर्म करना उसका कर्त्त॑व्य है | 
वेयक्तिक आत्मासे सम्बन्धित कत्तंव्योंका उचित रूपसे पालन करके मनुष्य 
आत्म-साक्षात्कारके एक अंशकी पूर्ति करता है। आत्माका दूसरा रूप 
सामाजिक है। सामाजिक आत्माका सम्बन्ध सामाजिक आदशोंसे है। 
सामाजिक आदर्श दूसरोंकी अपेक्षा रखते हैं। अतः यदि दूसरोंका प्रश्न 
न उठाया जाय तो सदगुण तत्काल अव्यावह्वरिक हो जायगा । आत्माका 
तीसरा रूप मनोमय है। मनोमय आत्मा (7]॥607८४र्ण्ओं 8८!) का 
कत्तंव्य कला ओर विज्ञानकी उन्नति करना है । मनुष्यकै लिए केवल सामा- 
जिक होना पर्यात नहीं, यह पशु-धरातरूपर ही रहना है। उसका अपने 
बोद्धिक और कलात्मक स्वभावकी प्रति भी कर्त्तव्य है। इस कर्त्तव्यको 
करके अथवा मनोमय आत्माकी पूर्णता प्रांत करके वह सामाजिक नेति 
' कृताकी स्थितिसे ऊपर उठ सकता है अपने ऐसे कथनकी पुष्टि करनेके 
लिए ब्रेडले कहता है कि मेरे लिए यह सत्य है कि नेतिक चेतना समुचित 


आदर्श आत्मा 
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परिणामोंकी उत्पत्ति द्वारा मेरे बौद्धिक ओर कल्यत्मक स्वभावकी, पूर्णताका 
समर्थन करता है जो कि अपने-आपमें ध्येय है, न कि मात्र साधन | 


आलोचना 


पूर्णतावादने समझाया कि जेब विकासकी भाँति नैतिक विकास 
याग्त्रिक नहीं है। मनुष्यकों अपने ध्येयकी प्राप्तिके लिए प्रयास करना 
चाहिये यद्यपि विकासकी क्रम मानस आत्म-प्रबुद्धता- 
की ओर बढ़ रहा है। मनुष्य कैबल कर्म ही नहीं 
करता बरन्‌ अपने कर्मा तथा ज्ञानपर चिन्तन भी 
करता है| समसामयिक पूर्णतावादी एक ओर ग्रीनकी विचारधघारासे प्रभा- 
वित हुए हैं ओर दूसरी ओर हीगछ और कांटकी । इन पूर्णतावादियोंके 
अनुसार जिस सत्ताकी पूर्णताकों चरितार्थ करना है वह केवल प्रकृति या 
सार नहीं बल्कि आत्मा और संकल्प है। जो नियम आत्माकी पूर्णताका 
आदेश देता है वह प्रकृति अथवा किसी अन्य शक्तिका नहीं, आत्माका 
नियम है | यह आत्मा वास्तविकताके मूलमें है। यह वह शाश्वत ज्ञाता है 
जिसके हम प्रतिरूप हैं। हीगल तथा कांटसे प्रभावित पूर्णतावादियोंने 
संकल्पके स्वरूपको नीतिशास्त्रके लिए. पर्यात्त आधार माना ओर ग्रीनसे 
प्रभावित पूर्णताबादियोंने आत्माके स्वरूपको । 

प्राचीन और अर्वाचीन, दोनों ही कालके, पूर्णतावादियोंने अपने 
सिद्धान्तकों आदर्शवादी तत्वदर्शनपर आधारित कर आत्म-्साक्षात्कार एवं 
आत्म-पूर्णताको जीवनका ध्येय माना । शुभ, अस्तित्व- 
की परिपूर्णताकी ग्राप्तिपर निर्भर है ओर वह अस्तित्व 
आत्मा या संकल्प है | वह नियम जो आत्म-साक्षात्कार- 
का आदेश देता है अस्तित्वका वह सामान्य नियम नहीं है जिसके अनुसार 
प्रत्येक वस्तु अपने स्वभावकी पूर्णताको ग्आस होती है प्रत्युत आत्माका वह 
नियम है जो अन्तिम विश्छेषणर्में सम्रस्त वास्तविबःताका खोत है। अपनी 
आत्माको विश्वात्मा मानना तथा उसकी प्राप्िके लिए प्रयास करना ही 


नेतिक विकासका 
अर्थ 


पूर्णतावाद ओर 
अन्य सिद्धान्त 
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मनुष्यका ध्येय है। इसीपर आत्माकी परिपूर्णता निर्भर है। अतः जिस 
आत्माका साक्षात्कार करना चाहते हैं वह सीमित तथा सामान्य अनुभव 
द्वारा ज्ञात आत्मा नहीं है बल्कि शाश्वत, आध्यात्मिक ज्ञावरा आत्मा 
है जो अपनेको सीमित आत्माओं द्वारा प्रुनस्त्पन्न करता है | ऐसा सिद्धान्त 
न बुद्धिवाद, न सहजज्ञानवाद और न भ्रकृतिवादके अन्तर्गत आ सकता 
है | बुद्धिवादी मनुष्यके मूर्त व्यक्तित्वको समझनेमें असमर्थ रहे | पूर्णता- 
वादियोंने मानवतावादी दृष्टिकोणको अपनाकर बुद्धवांदियोंकी इस कमीको 
दूर किया। उन्होंने कांग्की नियमानुवर्तिताकी घारणाके बदले उस 
नियमको दिया जिसे ध्येयकी धारणा निर्धारित करती है ओर जो 
सम्पूर्ण आत्माकों स्थायी आनन्द देता है। अतः नैतिक नियम रूपात्मक 
एवं अन्तर्ंथ्य शल्य नहीं है। प्रकृतिवादियोंके विपरीत पूर्णतावादियोंने 
बाह्य प्रकृतिको मानसका ही एक रूप माना ओर समझाया कि अनुभवा- 
व्मक और वर्णनात्मक प्रणालीकों अपना कर नैतिक बाध्यता तथा कर्त्तव्य- 
को नहीं समझाया जा सकता | सहजज्ञानवादियोँकी भाँति उन्होंने शु भ- 
अशुभकी विभक्तियोंकोी परम नहीं माना क्योंकि इन्हें दो स्वतन्त्र सत्योंके 
रूपमें नहीं समझाया जा सकता। अश्युम अबोद्धिक प्रद्वत्ति या वस्तुओँ- 
के एकांगी ज्ञानका सूचक है | प्रकृति ओर मानस एक दूसरेके विरोधी नहीं 
बल्कि मानस प्रकृतिमें अन्तर्हित है | 

पूर्णवादियोंने मानव-स्वभावक्री संगतिकों समझाया। दार्शनिक 
सिद्धान्तों तथा मानव-संस्कृति ओर सभ्यताका इतिहास बतलाता है कि 
पे समर चिन्तन ओर व्यवहारक क्षेत्रसे हमे सर्वत्र, सभी देश 
ओर सभी कालछोंमें बेराग्यवादी ओर भोगवादी दो 
दृष्टिकोण मिलते हैं | ये दोनों ही वास्तविक जीवनसमस्यापर आधारित 
हैं ओर नेतिक चिन्तनके लिए पर्याप्त सामग्री देते हैं| बुद्धि ओर भावना 
दोनोंके ही अधिकारकों समझना उस व्यापक सिद्धान्तकों अपनाना है जो 
“कि मनुष्यके लिए वांछनीय है । ऐसे ब्रांडनीय सिद्धान्तकों देनेका प्रयास 
पूर्णतावादियोंने किया है | निःसन्‍्देह नेतिक विजश्ञानका काम एक स्थितप्रश- 
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का काम है | अपनी उग्रताके कारण वास्तविक जीवनका निराकश्ण करने- 
वाली प्रवृत्तियों और विचारोंकों समत्वके मानदण्डके अधीन रखना उचित 
है। अतः द्वोनोंके प्रतिमासित चिर असंगत विरोधोंकों दूर करनेका श्रेय 
पूर्णतावादको है | प्लेटोने बुद्धि ओर, भावना दोनोंके सामान्य जीवनकी उस 
एकताको समझाया जो न्याय और संगतिकी धारणासे संचालित है। हीगल- 
ने इन्द्रिययोध आर, बुद्धिमें संगति देखी | वह संवेदना ओर विचारकी 
एकताके मूर्त तथ्यकों यह कहकर स्थापित करता है कि वास्तविक ही बुद्धि- 
मय है | ग्रीनने अपनी पुस्तक सें इस संगतिको समझानेका सफल प्रयास 
किया है| भावना ओर बुद्धिको संगति ओर एकताकों समझनेके लिए यह 
समझना भी अत्यन्त आवश्यक है कि उनमें विरोध है अन्यथा यह संगति 
सार्थक नहीं होगी | प्राचीन विचारकोंने विरोधकों अत्यधिक महत्व दिया 
ओर इसलिए वे उस जीवनको नहीं समझा पाये जो मानव-जीवन है। 
आधुनिक विचारकों, विशेषकर, हीगलकी मताबलम्बियोंने इर्द्रियोंकों बुद्धि- 
का प्रतिरूप ओर सिर्नामा कहकर समन्वयकी उस समस्याको हटा दिया 
जो वास्तव है | किन्तु फिर भी पूर्णतावादियोंके लिए यह मानना होगा 
कि उन्होंने सुखवाद ओर बुद्धिवादकी एकांगितासे ऊपर उठनेका प्रयास 
किया ओर उस सर्वग्राही दृष्टिकोणको अपनानेका प्रयत्न किया जिसके 
आधारपर सम्यक्‌ सिद्धान्तका प्रतिपादन किया जा सकता है | 
जीवनकी विभिन्‍न समस्याओंको व्यावहारिक रूप देनेके लिए. आत्मा- 
के स्वरूपको जाननेका प्रयास करना चाहिये | सभी पूर्णतावादी बुद्धि ओर 
कल्याणकारी सार्ग- ननके अबनकों उठाते हैं ओर इनके सम्भावित 
की ओर. *न्चिंगकी धारणाकी लेकर नेतिक समस्याओंकों हल 
करते हैं| इस समन्वयकी घारणाके मूलमें परम सत्य, 
चैतन्य तत्व, परम प्रत्यय अथवा भगवान्‌ हैं। ऐसी परम एकताकों ख्ीकार 
करनेपर भी उन्होंने मनुष्यके स्वतन्त्र अस्तित्वको समझनेकी चेष्टा की है 
और उसको योग्यताओं तथा सीमाओंका परीक्षण किया है । अरस्तूका 
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पूर्णतावाद प्र. 
मध्यम मार्यु ओर ब्रेडलेका 'मेरी स्थिति और कर्तव्य मनुष्यके मूर्त सामा- 
जिक अस्तित्वके सूचक हैं | यद्यपि समाजका मूल्यांकन करते समय हीगल 
व्यक्तित्वको भूछ जाता है फिर भी सामान्यरूपसे सभी पूर्णतावादियोंने 
व्यक्ति और समाजके नन्‍्यायोचित अधिकार और स्वतन्त्र किन्तु परस्पर 
निर्भर मूल्यकों समझा है। प्रत्येक व्यक्ति बौद्धिक है। उसका अपना 
अस्तित्व है । उसके व्यक्तित्वकी पूर्णता दूसरोंकी पूर्णताकी अपेक्षा रखती है । 
जिस स्वार्थ ओर परमार्थके प्रश्नकों अन्य विचारकॉने शाश्वत समस्याका 
रूप दे दिया था उसे पूर्णतावादियोंने मानव सत्यके आधारपर समझाया 
ओर उसे आकर्षक, सुन्दर, व्यापक, वास्तविक तथा कल्याणकारी रूप 
दिया | यदि इस सत्यके आधारपर आजके विश्वव्यापी शोषक-शोषितके 
प्रध्नकों सुल्झायें तो व्यक्तियों ओर राष्ट्रीके ध्वंसके बदले एक उन्नत मानव- 
जातिका निर्माण हो जायगा जिसे कि पाशविक प्रदृत्तियाँ छिपाये हुए हैं । 

ध्यक्तित्वको प्राप्त करो----इस कथन द्वारा पूर्णतावादियोंने समझाया 
कि संकरी्ण आत्मासे ऊपर उठकर बौद्धिक आत्माकी परिपूर्णताको प्राप्त 
करना चाहिये | इसके लिए आत्माके स्वरूपकों पहिचानना आवश्यक है | 
आत्माका ज्ञान उन शक्तियोंपर नियन्त्रण रखता है जो कि अधोमुखी हैं | 
वह हमें कत्तंव्यवोध देता है। वह हमें यह भी बतलाता है कि प्रत्येक 
व्यक्ति बोद्धिक है ओर उसका स्वतन्त्र अस्तित्व है। ऐसा ज्ञान उस आत्म- 
त्यागकी ओर प्रेरित करता है जो कि आत्म-कल्याण और पूर्णताका सूचक 
है। संकीर्ण आत्माकी मृत्यु ही आध्यात्मिक आत्माके जीवनका प्रारम्भ है 
जो आत्मा ओर विश्वात्माके तादात््यकी ओर ले जाता है। ऐसी स्थितिमें 
व्यक्ति अपनी सामाजिक स्थिति, सामाजिक उत्तरदायित्व और लोक- 
कल्याणकी ओर पूर्णतः सचेत रहता है। वह विश्वमें सर्वत्र संगति और 
समानता देखता है। उसका जीवन जन-मंझ्लल्मय हो जाता है । 
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नीतिशास्र आचरणका आदर्श देता है ओर आचरण स्वेच्छाक्ृत कर्मों 
का सूचक है। नेतिक निर्णय कर्मोके शुभ ओर अश्युभ स्वरूपके बारेमें 
बतलाते हूँ । सामान्य वार्तालापम शुभ-अशुभका प्रयोग 
कर्मोके अतिरिक्त अग्य वस्तुओं आर घथ्नाओंके लिए 
भी किया जाता है। इनका ऐसा अनिश्चित प्रयोग उस विज्ञानकी अपेक्षा 
रखता है जो कि इनके विभिन्न अर्थोपर प्रकाद डाले तथा उन अथोंकी 
पारस्परिक भिन्नता ओर विशेषताकों समझाये। ऐसा सिद्धान्त मूल्यों 
अथवा मान्यताओंका विज्ञान (6570089 07 ॥॥6 $९८९॥८९ ० 
५४४८५) कहलाता है| मुल्योका विज्ञान सामान्यतः शुम-णशुभ वस्तुओं- 
का बिवेचन करता है : ललित कला, सुन्दर नृत्य, शुभ आचरण, रहस्यानु- 
भूति आदिक्ने बारेंमें निर्णय देता है। वे नैतिक |सद्धान्त, जो हेठ॒वादी 
हैं ओर जिनके अनुसार वे कर्म-शुभ हैं जो मूल्यवान्‌ परिणामोंको देते है, 
मूल्यवादके सिद्धान्त (५ प९ ९०7०४) दँ । मान्यताओंकी विज्ञानका 
प्रयोग जब नीतिशाखत्रके क्षेत्रम किया जाता है तो उसका सम्बन्ध उन 
वस्तुओं या स्थ्योंसे नहीं होता जो सुन्दर हं, बल्कि उसके द्वारा कर्मोके 
परिणामोका मूल्यंकन किया जाता है। भृव्यवादका सिद्धान्त वह्द सिद्धान्त 
है जो कमके ओंचित्य या शुभत्वकी इस आधारपर आकता है कि उसका 
परिणाम एक विशिष्ट अर्थर्म शुभ है। प्रश्न यह है, किन मृल्यवाके परि- 
णामोंको नेतिक रूपसे शुभ कह सकते हैं और मृल्यके क्या अर्थ हैं ! 

मूल्यवादियोंने शुभकों मृल्यके . रूपसे समझाया ओर साध्यगत मूल्य 
तथा साधनगत मूल्यके भेद द्वारा सिद्ध किया कि साध्यगत मृल्यों एवं 


प्रवेश 


मूल्यवाद ५४५ 
भ्यन्तरिक मूल्योंकी प्राप्ति ही परम शुभ है जो कि 
सत्य, सॉन्दर्य ओर शिवका एक दूसरेके परस्पर उचित 
सम्बन्धमें रहना है | अतः परम मूल्य देहिक, सामाजिक और आध्यात्मिक 
आत्माकी पूर्णता है। परम मूल्य वह है जो सम्पूर्ण आत्माको सन्तोष देता 
है| अथवा मूल्यवादियोंके अनुसार आत्म-साक्षात्कार विभिन्‍न मान्यताओं- 
का वह बोद्धिक नियमन है जो कि क्रमशः आत्माकी शक्षमताओंको सन्तु- 
लित रूपमें सशक्त करता है। मूल्यका मानदण्ड” उस आचरणकी ओर 
ले जाता है जो निःश्रेयस अथवा सर्वश्रेष्ठ मूल्यवानकी प्राप्तिमें सहायक 
है | विश्वमें निहित परम सत्यकी प्राति ही परम-ध्येय है । यह निःश्रेयस्‌ 
है | इससे अधिक मूल्यवान्‌ अन्य कुछ नहीं है | कुछ विचारकोंने भगवान- 
को परम -मूल्य कहा है। वह स्वयंभू पूर्णता है। इतिहासके प्रवाहमें व्यक्ति 
'इस सर्वोच्च मूल्यका अनुसन्धान कर रहा है | 
बुद्धिवादी, सुखवादी, पूर्णतावादी आदि विचारकोंने मूल्यवा दियोंकी 
भाँति ही नैतिक आदर्शके खरूपकों समझनेका प्रयास किया। बुद्धिवादियोँ 
अथवा कांयने नेतिक आदर्शकों नियमके रूपमें देखा, 
सुखवादियोंने सुख ओर पृर्णतावादियोंने उस पृर्णताके. 
रूपमें जो व्यक्ति ओर समाजके जीवनकी चरितार्थता 
है । कांय्का नियमानुवर्तिताका सिद्धान्त अन्तर्तंथ्यशून्य है और सुखवादी 
उस नैतिक सिद्धान्तकों देनेमें असमर्थ हैं जो सार्वभीम और वस्तुगत है । 
पूर्णतावादियोंकी पूर्णताकी घारणा नैतिकताकों एक सत्य तथ्य अवश्य 
देती है किन्तु वे स्पष्ट ओर व्यापकरूपसे पूर्णताका अर्थ समझानेमें असमर्थ 
श्हे | मूल्यवादी पूर्णतावादियोंकी भाँति नैतिकताकी व्याख्या आत्म- 
साक्षात्कारके रूपमें करते हैं | वे अन्य तात्विक सिद्धान्तोँसे इस बातमें 
'मिन्न हैं कि- नेतिकताकी ओर उनका दृष्टिकोण शीरूकी आधशधुनिकतम 
विकसित धारणाका है| उनके लिए, सामान्य मूल्य (७८०८९८०८ ४०प्८), 
“जो कि नैतिक मूल्यसे भिन्न है, अस्तिखपर निर्मर नहीं वरन्‌ अस्तिखकी 
बे, |प6 उाधापेधा ते 95 ५४०४८. 


३५ 


शुभ ओर मूल्य 


मूल्यवाद तथा 
नन्‍य विचारक 


५४६ नीतिशास्त्र 
बाध्यतापर निर्भर है! | 
वास्तव, मूल्यवादियोंने उसी प्रचीन किन्तु चिरनूतन प्रश्नकों उठाया 
जिसे कि सुक़रात ओर ड्ेणगोने उठाया था : और वह है, शुभका क्‍या रूप 
है ? मूल्यवादी इसी समह्याका हल करनेके लिए प्रश्न करते हैं : परम 
मूल्यसे क्या अभिप्राय है ! 
यदि मुल्यके आधारपर नेतिकता अथवा आचरणके शुभत्वको समझा 
जाता है तो मूल्यसे हमारा क्या अभिप्राय दे ? जीवनमें उसका क्‍या स्थान 
है ? मानसके किसी भी सिद्धान्त, विचार और 
धारणाको मूल्यका रूप नहीं दे सकते हैं। यदि व्यक्ति 
किसी सामाजिक प्रचलूनके अनुरुप कर्म करता है ओर सामाजिक दृश््सि 
उसका आचरण शुभ है तो नेतिक दृष्टिसि उसके आचरणको मूल्य नहीं 
कहा जा सकता । मूल्य उस सत्यको कह सकते हूँ जिसकी लिए व्यक्ति या 
समाज जीवित रहता है ओर जिसके छिए. आवश्यकता पड़नेपर वह संघर्ष 
करने, दुःख सहने तथा मत्युकों स्वीकार करनेके लिए भी तत्पर है । 
जीवनकी आवश्यकताओंने मब्यकों आथिक रूप दिया। सर्व 
सामान्यके जीवनमें मूल्य अपने आर्थिक रुपमें ही प्रयोगमें आता है। 
मुल्यके साथ ही उन्हें प्सीका ध्यान आता है, अथवा, 
वे उस बस्तुकों मुल्यवान मानते दें जो कि इच्छाओंकी 
तृप्ति करती है। क्षुधाके कारण भोजन एवं खाद्य 
पदार्थोंकोी ओर जीवनकी कठिनाइयोंके कारण निवास ओर वद्नरकों मूल्य- 
वान्‌ समझा जाता है। जनसामान्यके लिए वे वस्तुएँ ओर विषय मूल्यवान्‌ 
हैं जो किसी-न-किसी रूपमें उनकी आवस्यकताओंकी पृर्ति और इच्छाओंकोी 
तृप्ति करते हैं । अर्थशास्त्रने मुल्यका प्रयोग दो अर्थेर्मि किया है : व्यवह्यर 
(उपयोग)के अर्थमें ओर विनिमयके अर्थमें | व्यवह्य रके अर्थर्म मृल्य 
वस्तुकी उस क्षमताकों व्यक्त करता है जो मानव-आवश्यकताओं ओर 
इच्छाओंकों सम्तोष देनेमें सहायक है। विनिमयक्रे अर्थमें यह एक' 
१. जि 099 273, ' 


मूल्यकी समस्या 


मूल्यका आथिक 
प्रयोग 
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'वस्तुका दूसरी वस्तुसे आदान-प्रदानका सूचक है जो वर्तमान युगमें 
धनके रूपमें किया जाता है, जिसे वस्तुकी कीमत या मूल्य कहते हैं | 
मूल्यका अर्थशास्त्रीय अर्थ सीमित है। वह जैव आवश्यकताओंक़े लिए 
साधनमात्र है। अपने सीमित अर्थमें प्रत्येक्त वस्तु, यहाँतक कि, सुराका 
भी मूल्य है क्‍योंकि यह पीनेवालेकों तृप्ति देती है। मूल्यके विनिमयके 
रूपकको भी नीतिशास््रमें स्वीकार नहीं किया जा सकता क्योंकि वह 
वस्तुओंका परिमाणात्मक मूल्यांकन करता है। सुखवादियोंकी नैतिक 
गणना ऐसी ही अश्रान्तिपर आधारित है। नैतिकता गुणात्मक मूल्यांकनको 
स्वीकार करती है, न कि परिमाणात्मक । 
आर्थिक ओर नैतिक मूल्यका भेद आभ्यन्तरिक मूल्य और बाह्य 
मूल्य, परम मूल्य और निमित्त मूल्य, तथा स्थायी मूल्य और अस्थायी 
मूल्य एवं साध्यगत मूल्य और साधनगत मूल्यका है | 
समस्त व्यवहारका मुल्य, जिससे कि अर्थशासत्रका सम्बन्ध 
है, साधनगत मूल्य है। नैतिकताका सम्बन्ध साध्यगत मूल्य एवं परम 
मूल्यसे है | वह वस्तु जो अपने-आपमें शुभ है, परम मूल्य रखती है | सभी 
सुखद वस्तुएँ, अथवा वे वस्तुएँ जो किसी-न-किसी रूपमें मनुष्यकों सन्तोष 
देती हैं, व्यावहारिक मूल्य रखती हैं। सन्तोषके विषयोका मूल्य उनकी 
उपयोगितापर निर्मर है। नैतिक मूल्यवाद यह मानता है कि वस्तुएँ कभी 
भी केवल इस कारण नैतिक रूपसे शुभ नहीं होतीं कि वे सनन्‍्तोष या ज्ाघा- 
का विषय हैं | इस तथ्यकों मानना कि बस्तुएँ नेतिक रूपसे शुभ इसछिए, 
हैं कि वे सुखप्रद हैं, प्राकृतिक हेत्वाभास है। इसमें सन्देह नहीं कि 
प्रतिदिनके सामान्य वार्ताछापमें उन वस्तुओं और विषयोंकों शुभ कहते 
हैं जो कि व्याख्या करनेवालेको सन्तोष देते हैं अथवा जो उसकी दृष्धिमें 
ऋआाघनीय हैं, किन्तु मात्र छाघा और सनन्‍्तोषके विषयोको हम नेतिकः 


न नानी जन जि भक्त लेन 
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मूल्यके दो रूप 
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मूल्य नहीं प्रदान कर सकते । 

जो व्यक्ति मूल्यकों महत्व देता है उसके लिए अपने-आपमें कोई भी 
कर्म भला या बुरा नहीं है । वही नियम ओर कर्म अच्छे हैं जो सर्वोच्च 
मूल्यकी प्राम्तिमं सहायक हैं। किन्तु सर्वोच्च मूल्यको 
विकसित चेतना ही समझ सकती है। चेतनाके क्रम- 
विकासकी स्थिति ही मृल्योंकि विभिन्‍न स्तरोंकी सूचक 
है। जिसे हम विभिन्न जातियों ओर व्यक्तियोंके मूल्योंका संघर्ष अथवा 
एक ही व्यक्तिके आन्तरिक जगतकी मूल्योंका संघ कहते हैं वह बतलाता 
है कि अपूर्ण विकास एवं सम्यक ज्ञानका अभाव ही इस संघर्पके मूल्में है। 
विशिष्ट व्यक्तित्व, परिस्थिति तथा आवश्यकता मुल्यके विभिन्‍न स्वरूपोंको 
हमारे सम्मुख रखती है। मूल्योंके सापेक्ष रूप तथा उच्च स्थितिको प्राप्त 
होती हुईं ऋ्रमिक &ंखला एवं गुणात्मक भेद बतछाता है कि मृत्य 
साधारण आवश्यकतासे लेकर सर्वोच्च आवश्यकताको समझाता है। मृल्योंकी 
एक ऊपरको उठती हुई श्रेणी है जिसका कि व्यक्ति अपने विकासके क्रममें 
अनुसरण करता है। मनुष्य अपनी अविकसित अवस्थामें मूल्योंकी निम्नतर 
स्थितिमें होता है । वह जीवित रहनेकी इच्छाको इतना अधिक मृल्य प्रदान 
करता है कि जीवित रहनेके लिए पशु-जीवनकों भी स्वीकार कर लेता है| 
मूल्योंका मापदण्ड पशु-जीवनकी आवश्यकताओंसे निर्वेबक्तिक और 
सार्वभोम मूल्योंकी इच्छातक विस्तृत है। उदाहरणार्थ, स्वतन्त्रता और 
नैतिकता--सत्य, न्याय, सोन्दर्य, सेवा, समानता, बन्धुत्वके सिद्धान्त आदि 
सार्वभीम मूल्योंका आवाहन करते हैं। महान्‌ सन्‍्तों, दार्शनिर्कों और 
अध्यात्मवादियोंने भी यह अनुभव किया है कि ये मूल्य परम ओर शाश्रत 
हैं, इनका सदेव अस्तित्व रहेगा ओर ये सबके लिए समानरूपसे सत्य रहेंगे | 
निःसन्देह सत्य, शिव, सोन्दर्य, प्रेम, पूर्णता, खतन्त्रता आदि शाइबत 
मूल्य हैं फिर भी इनके रूप देश-कालकी आवश्यकताओंके अनुसार बदलते 
रहते हैं। यद्यपि कलाके आदर्श ओर शैलियों बदलती रहती हैं. किसप्‌ 
उनमें सौन्दर्यकी ही शाश्वत खोज मिलती है । 


मूल्योंके विभिन्न 
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आजलके युगमें बहुतोंके लिए घन ही सब कुछ है, वे धनकों ही सर्वोच्च 
[लय प्रदान करते हैं, और कुछके लिए सफलता संस्कृतिका मापदण्ड है 
किन्ठु नैतिक जीवनके प्रेमियोंके लिए यह याद रखना अनिवार्य है कि 
धन जीवनका एक अंगमात्र है ओर वह भी सर्वाधिक आवश्यक अंग नहीं 
है | इसी भाँति सफल होना संस्कृत होना नहीं है। अन्तबोधके आदेशका 
पालन, सेवा, त्याग, सच्चरित्रता, प्रेम, सत्यता आदि शाश्वत मूल्योंकी 
प्राप्ति घन ओर सफलतासे कहीं अधिक श्रेष्ठ है क्योंकि मनुष्य ओर जो 
कुछ भी हो वह व्यक्ति अथवा आत्मा अवश्य ही है ओर मानव-मूल्यकी 
पर्याप्त धारणा तबतक नहीं बनायी जा सकती जबतक कि आ त्म-्साक्षा- 
त्कारकी धारणाका उसमें समावेश नहीं किया जाय | विभिन्‍न वस्तुओं, 
आवश्यकताओं ओर इच्छाओंका गुणात्मक मूल्यांकन आत्म-साक्षात्कारके 
सम्बन्धमें ही कर सकते हैं। अतः वही आभ्यन्तरिक रूपसे मूल्यवान्‌ है 
जो व्यक्तित्वकी पूर्णताके लिए. अनिवार्य है। यह, वास्तवमें, धनात्मक 
ओर ऋणात्मक मूल्योंके भेदकी ओर हमें छे जाता है। धनात्मक मूल्यकी 
वस्तु शुभ है। वह आत्म-पूर्णतामें सहायक है ; उसके विपरीत, वह वस्तु, 
जो पूर्णता अथवा साक्षात्कारके मार्गमें विरोध उतप्तन्न करती है, ऋणात्मक 
मूल्यकी वस्तु है, तथा अशुभ है | 
टके अनुसार शुभ संकल्प ही एकमात्र आभ्यन्तरिक मूल्य एवं 
तात्विक मूल्य है। सुखवादियोंने सुखको, बुद्धिवादियोंने बुद्धिकों तथा 
गान्घीजीने सत्यको साध्य मूल्यसे युक्त माना है। इसी माँति अन्य विचारक 
विवेक, सौन्दर्य, खतन्त्रता, प्रेम आदिकों परम मूल्यवान्‌ मानते हैं। साध्य 
ल्यकी विभिन्‍न धारणाएँ यह बतलाती हैं कि वह वस्तु जो अपने-आपमें 
पूर्ण है एवं अन्य वस्तुओंके लिए साधनमात्र नहीं है परम मूल्यवान्‌ अथवा 
परम शुभ है | मृल्यवादियोंके अनुसार आत्म-साक्षात्कार या आत्म-एणता 
ही परम शुभ है । वह तात्विक मूल्ययुक्त पूर्णता है | 
5 परम सृल्यवान्‌ वस्तु वह नहीं है जो क्षणिक विचारों, भावनाओं ओर 
'इच्छाओंको तृतत करती है किन्तु जिसे प्रत्येक विवेकी व्यक्ति मूल्यवान्‌ 
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मानता है। साध्य मूल्यकी वस्तु ही परम शुभ है" घह- 
शुभ वस्तुगत होते हुए भी आत्मगत है| परम शुभ 
सार्वमाम है यद्यपि यह व्यक्ति द्वारा प्राप्त होता है। 
परम शुभंकी प्राप्ति सुख देती है यद्यपि सुख परम शुभ नहीं है। शुभ एवं 
मृल्यका सुखद होना इस बातका सूचक है कि इसका अनुभव व्यक्ति 
करते हैं । अतः ने तिक मृल्य बेयक्तिक क्षार सार्वभाम दोनों ही है। मूल्य 
वह है जिसे व्यक्ति महत्व देता है आर उसके अनुरूप कम करता है | 
प्रत्येक व्यक्ति यह अनुभव करता है कि मृल्यकीं घारणा उसको अपनी 
सम्पत्ति है ।*-बह केवल यही नहीं-कहता कि भ॑ इस वस्तुको मूल्य देता 
हूँ बल्कि उस मुृह्यके अनुरूप कर्म करनेके लिए सदव ततर भी रहता है | 
नकी अरम मूल्य देनेवाला व्यक्ति घन उपार्जनके लिए निनन्‍्दनीय कर्मोको 
सहर्ष स्रीकार कर लेता है और यशका आकांक्षी अपना संबंख टह्याग 
फैरके यश प्राप्त करना चाहता है । इससे प्रकट होता है कि अपने व्यापार- 
में मूल्य आत्मगंत या भावप्रधान है ओर बह प्रत्येक व्यक्तिमं भिन्‍न है | 
मूल्य क्रियाशीरू भी है। यह मनुप्यके अन्तरतमर्मे जगती हुई वह शक्ति 
है जो उसे!एक़ विशिष्ट प्रकारसे कर्म करनेके लिए प्रेरित करती है और 
उसके जीवेनको अपने अनुरूप शासितकर उसे एक विशिष्ट दिशा प्रदान 
करती है । मूल्य कैवछ मनुष्यकी यह नहीं बताता कि उसे क्या करना 
चाहिये वरन्‌ उसके आचरणकों शासित भी करता है। मृल्यका ऐसा 
शक्तिमय स्वरूप हमें बतलाता है कि हमें शुभ मृल्योंको समझनेका प्रयास 
करना चाहिये | मृल्यका सम्बन्ध व्यक्तिसे है अतः व्यक्तिको अपने विवेक- 
को जाग्रत्‌ करके उस कमंकी अपनाना चाहिये जो कि परिस्थितिविशेषस 
आत्म-पूर्णताकी प्राप्तिके लिए सर्वोत्तम हो । 
मूल्यका आत्मगत पक्ष यह भी बतलाता है कि भिन्‍न-भिन्‍न व्यक्तियोंक 
मूल्य भिन्‍न होते हूँ भार एक ही व्यक्तिमें भी वे उसकी विकासकी अवस्था- 
के अनुसार बदलते रहते हैं | अपने बोध ओर विवेचनकी शक्ति 
(नीरक्षीर विवेक)के अनुरूप प्रत्येक व्यक्ति एक विशिष्ट तथ्य और विषयको 


आश्यन्तरिक शुभ 
वेयक्तिक भी है 
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ऑदकि उवरचिर देता है । जनसामान्यके जीवनका _ अध्ययन 
विकास : तुछना- कया है कि कोई भी मूल्य ऐसा नहीं है जिसके 
: स्मकस्थिति. - रे हम यह कह सके कि यह प्रत्येक व्यक्ति और 
प्रत्येक राष्ट्रको मान्य है। प्रत्येक अपने स्वभाव, व्यक्तित्व 
ओर चेतनाके विकासके स्तरके अनुरूप विषयको मूल्यवान्‌ मानता है। 
'अथवा मानव-चेतनाकोी विभिन्‍न स्थितियोंका अध्ययन देहिक आवश्यक- 
'ताओंकी तृप्तिको मूल्यवान्‌ समझनेकी स्थितिसे आत्मपूर्णताको मूल्यवान्‌ 
'समझनेकी स्थितिका अध्ययन है | मूल्यवाद किसी भी मूल्यका पूर्णरूपसे 
निराकरण नहीं करता है किन्तु साथ ही उस परम मूल्यकों भी समझनेका 
प्रयास करता है जो शाश्वत और सार्वभोम है। वह निम्नतम मूल्यसे लेकर 
उच्चतम मूल्यके स्थानको निर्धारित करनेका प्रयास करता है। साध्यगत और 
'साधनगत मूल्योंके भेद द्वारा मूल्यवादी साधनगत मूल्योंकी उपेक्षा नहीं 
करते हैं बह्कि यह समझाते हैं कि आर्थिक, देहिक, मनोरञब्जन सम्बन्धी 
मूल्य आभ्यन्तरिक मूल्योंकी प्राप्िके लिए आवश्यक हैं | अथवा आत्माकी 
विभिन्‍न आवश्यकताओं--शारी रिक, बौद्धिक, कलात्मक आदिकी उचित 
परिमाणमें तृप्ति ही परम शुभ या निःश्रेयस मूल्य है| आत्म-साक्षात्कार वह 
है जो विभिन्‍न अंशोंकी आवयविक समग्रता एवं एकता है। यह श्ञान, 
'संस्क्ृति, सौन्दर्य, सदगुण आदिके पारस्परिक उचित सम्बन्धपर निर्भर है | 
'सर्वोच्च शुभ मूल्योंके एक दूपरेसे समुचित प्रकारसे सम्बन्धित श्रेणियोंको 
'कहते हैं | अतः दैहिक मूल्यसे श्रेष्ठ सामाजिक मूल्य है ओर सामाजिकसे 
श्रेष्ठ आध्यात्मिक मूल्य तथा ज्ञान और सॉन्दर्यसे श्रेष्ठ नैतिक शुभत्व या 
'सदगुण है| मूल्योंको तुलना करके उनकी क्रमिक श्रेष्ठताके आधारपर हम 
कह सकते हैं कि आभ्यन्तरिक मूल्य बाह्य मूल्यसे श्रेष्ठ हैं ओर स्थायी मूल्य 
अस्थायी मूल्यसे | 
मृल्योंका तुलनात्मक मूल्यांकन बतछाता है कि सब मूल्य सपरिमाण 
_((ए०णाधला$पा6) हैं. अथवा प्रत्येक शुभ एवं मूल्यकों तोछा जा 
सकता है और उसका स्थान निम्नतमसे उच्चतम मूल्योंकी उत्तरोत्तर 
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विकसित होती हुई श्रेणीमें निर्धारित किया जा सकता है | विविध शुभोंका 
स्थान निधारित करनेके लिए उनको राशि ओर गुण दोनोंकों समझना 
होगा | ,मूल्योंका गुणात्मक भेद स्पष्ट बतत्यता है कि जब निम्न और 
उच्च मृल्योंकि बीच चयनका प्रश्न उठे तो सदेव उच्च मूल्यका वरण,. 
करना चाहिये। यही कारण है कि एक प्रकारका शुभ चाहे राशिमें कितना 
ही अधिक हो बह दूसरे प्रकारके शुभकी पूर्ति नहीं कर सकता है। अतः 
जब परिध्थितियोंके कारण यह असम्भब हो जाता है कि हम सभी प्रकारके 
शुभोकी अपने या दसरोंके लिए प्राप्त कर सके तब हमें यह निश्चित कर 
लेना चाहिये कि उनमेंसे कान सा सर्वश्रेष्ठ शुभ है जिसे कि प्राप्त किया, 
जा सकता है| नेतिक ज्ञान बताता है कि वही कर्म उचित है जो शुभको 
उत्पन्न करता है। जब विभिन्न झुमोंमेंसे एक शुभको चुननेका प्रशन उठता 
है तब उस शुभकी चनना उचित है जो अधिकतर शुभकों उत्पन्न करता 
| है। ऐसा कथन बतलाता है कि सब प्रकारके शुर्मोकी तुलना की जा सकती 
है ओर हम सब प्रकारके शुभोंकोी एक ही तुलामें तोल सकते हैं तथा प्रत्येकका' 
दूसरोंके सम्बन्ध उचित मूल्य ऑक कर उनके सापेक्ष मूल्यकों निधारित 
कर सकते हैं। सभी मूल्य तोले जा सकते हैं, किन्तु मूल्योंका सपरिमाण, 
होना यह नहीं बतढाता कि एक मृल्यका विशिष्ट परिमाणमे होना 
दूसरे मूल्यके अभावकी कमी पूर्ण कर सकता है ओर न हम बेंथमकी भाँति' 
यही कह सकते हैं कि समान परिंमाण होनेपर ठुच्छ खेल ओर कविता 
करनेके सुख्बको समानरूपसे शुभ कह सकते हैं। किन्तु यह भी सत्य है कि 
सामान्य जीवनमें सभी मूल्योंकी प्राप्ति असम्भव है। अधिकतर पिन्‍न, 
प्रकारके शुरभोंके बीच विरोध उत्तन्‍न्न हो जाता है, ओर तब यह आवश्यक 
हो जाता है कि उचित बिबेक ओर नेतिक चेतनाकी सहायतासे उनका 
मूल्यांकन करके श्रेष्ठ झुभकों चुना जाय। वसे सत्य, सोन्दर्य, शुभ एवं. 
सदूगुण उच्चतम शुभके अंग हैं और आंगिक भावसे सम्बद्ध हैं। हमें 
प्रयेकको आवयविक समग्रताके अंग्रके रूपमें समझने तथा प्राप्त करनेका' 
प्रयास करना चाहिये, न कि असम्बद्ध इकाईके रूपमें | यदि हम उन्हें. 
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आवथधिक समग्रताके रुपमें प्राप्त करनेमें असमर्थ हाँ तो हमें चाहिये कि' 
उन्हें एक दूसरेसे प्रथक्‌ करके समझनेका प्रयास करें और मूल्योंकी ठ॒लामें 
उनके स्थानको निर्धारित करें | 

मूल्यवादी आत्माके ज्ञानात्मक) क्रियात्मक ओर रागात्मक स्वरूपोंकि 
आधारपर सत्य, सौन्दर्य और शुभ या सदगुणकों आम्यन्तरित मूल्य प्रदान 
करते हैं।ये अपने-आपमें शुभ हैं। इनकी खोज 
व्यक्ति इन्हींके लिए करता है ओर इसलिए ये साध्य 
हैं, न कि साधन । सत्य आत्माके ज्ञानात्मक पक्ष, सौन्दर्य रागात्मक पक्ष 

गर शुभ एवं नैतिक पूर्णता क्रियात्मक पक्षकों तुष्टि प्रदान करता है | ये 
मूल्य अति वेयक्तिक (0ए८:-॥वीशवंप4)) हैं अतएवं सार्वभोम हैं। ये 
व्यक्तियोंसे स्वतन्त्र हैं, यद्यपि व्यक्ति इनका अनुभव करते हैं । ये तीनों 
उसी भाँति अप्रथक हैं जिस भाँति कि ज्ञान, कर्म और भावना-। किन्तु 
फिर भी यह सत्य है कि बोद्धिक रूपसे इनकी अभिन्‍नताकोी समझनेमें हम 
असमर्थ हैं | 

शुभ नैतिक कर्त्तव्य या बाध्यताकी भावना देता है। नेतिक शुभकी 
चेतना नैतिक स्थायी भावनासे युक्त है। यह सदाचारकी मार्गकी ओर ले 
जाती है। अतः शुभ सत्य तथा सीन्दर्यकी भाँति नहीं है। सुन्दर चित्रकी 
प्रशंसा करते समय हम चित्रकारकी प्रेरणा, चरित्र एवं व्यक्तित्वपर निर्णय 
नहीं देते, किन्तु नैतिक शुभ चरित्रपर निर्णय देता है। यह अद्वितीय और 
अनुपम है। भगवानकों परम मूल्य माननेवाले मूल्यवादी मगवत्‌ प्रेमको 
आभ्यन्तरिक मूल्यके रूपमें स्वीकार करते हैं। भगवान्‌ ही सत्य, सोन्दर्य 
और शिवकी परिपूर्णता है |! प्रार्थना ओर दिव्य मिलन अद्वितीय आनन्द 


आभ्यन्तरिक मूल्य 





१, तुलना कीजिये -- 
ः न धनं न जन॑ न च कामिनों 


कवितां था जगदीश  कामये 

मम जनमनि * जन्मनि इईंइ्वर 
आल ७. गा 

भवताद्भक्तिर हतुकी व्वयि । 
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हैं। वे अपने-आपमें शुभ हैं। नैतिक मूल्य भगवत्‌ प्रेमकी ओर ले जाता 
है। नेतिकता मानवताके प्रति सेवा और प्रेमकोी महत्व देती है और घर्म 
भगवत्‌ ग्रेमको । नैतिक मृल्य और धार्मिक मूल्य दोनों ही प्रेमको महत्व 
देते हैं ओर प्रेम ही परोपकारी कर्मका प्रमुख स्रोत है। प्रेमके द्वारा ही 
हम दूसरेके चरित्रकों प्रभावित कर सकते हैं | भगवतृ्‌ प्रेमका अर्थ सर्व- 
शुभसे है। भगवत्‌ प्रेम ओर पड़ोसीका प्रेम ही नैतिक शुभका सार है । 
वैयक्तिक और सामूहिक जीवनकी पूर्णता उस सर्वोच्च शाश्वत मूल्य 
(भगवान्‌) पर निर्भर है जिसमें कि सत्य, सौन्दर्य और शिव परिपूर्णता 
प्राप्त कर चरिताथ होते हैं | 

शुभ वह है जिसका नेतिक मूल्य हैं | इसका प्रयोग साघन आर साथ्य 
दोनों अर्थोर्मे होता है | शुभ व्यक्ति वह है जो वास्तविक मूल्योंकी उन्नति- 
के लिए, चाहे वह साधनरूपमें हों या साध्यरूपमें, 
अपनी क्षमताके अनुरूप सतत प्रयत्नशील है। नैतिक 
मूल्योंकी वृद्धि नैतिक झुभकी बइद्धि है ओर नैतिक 
शुभ परम शुभकी अपेक्षा रखता है। परम शुभ बह है जो बोद्धिक प्राणी- 
को पूर्ण सन्‍्तोष देता है यद्यपि साथ ही यह भी सत्य है कि परम झुभकी 
भ्राप्ति दुर्लभ है| परम शुभकी उस व्यवस्थित बौद्धिक विधानके रूपमें 
समझमनेपर जो कि बौद्धिक व्यक्तिको सनन्‍्तोप देता है, प्रश्न उठता है कि 
क्या परम शुभकी ऐसी धारणा वास्तविक है ! ऐसा प्रश्न हमें तत्वदर्शनकी 
ओर ले जाता है। तात्बिक कठिनाइयोंमें न जाकर इतना समझ लेना 
पर्यात्त होगा कि नेतिक शुभ एबं नेतिक मूल्य इस तथ्यपर आधारित है कि 
मनुष्य वर्तमान स्थितिसे उत्पन्न असन्तोपकी कारण अपना यह कर्त्तव्य 
समझता है कि वह स्वेच्छासे उस मार्गको चुने जिसकी प्राप्ति उसे 
सन्तोष देगी । ऐसी सम्तोषकी स्थिति एबं नैतिक शुभकी प्राप्ति तथा साक्षा- 
स्कारके लिए व्यक्ति सदैव प्रयास करता है | वर्तमान असन्तोष उसे इस 
स्थितिकी प्रात्तिके लिए प्रेरित करता है.। वह नेतिक शुभका स्वतन्त्रतापूर्वक ' 
वरण करके उस पूर्णताकी स्थितिकों प्रात्त करना चाहता है जहाँ दुःख, 


शुभ, नेतिक शुभ 
ओर परम शुभ 
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असंन्तीष और पाप नहीं है। यही पूर्ण शुभ, पूर्ण कल्याण और पूर्ण सौन्दर्य 
की स्थिति है। ऐसे शुभका चयन करना और उसे प्राप्त करनेकै लिए प्रयास 
करना नेतिक शुभ है। अतः नेतिक शुभ सामान्य शुभसे मभिन्‍न है। 
सामान्य तोरसे उस वस्तुकों शुभ कहते हैं जो किसी व्यक्तिविश्लेषकों सन्‍्तोष 
देती है | किन्तु नैतिक शुभ पूर्णताकी 'घारणापर आधारित है। वह अपने- 
आपमें शुभ है चाहे वह व्यक्तिको उन्तोष दे या न दे | वह चाहे व्यक्तिके 
लिए सुखद हो या दुःखद, वह शुभ है। यदि यह मान छें कि नेतिक 
शुभ व्यक्तिको सुख देता है तो इसका यह अर्थ नहीं कि नैतिक झुभका 
शुभत्व उसके सुखद होनेपर निर्मर है, क्योंकि नेतिक शुभके लिए व्यक्ति 
सहर्ष दुःख स्वीकार करता है। 

झुभ-अशुभका सम्बन्ध ध्येयसे है ओर ओचित्य-अनोचित्यका सम्बन्ध 
साधनसे! । अतः उचित कर्म शभकी प्राप्तिके लिए साधनमात्र है। 
सामान्यरूपसे उचित कर्म वह है जिसे कि उपलब्ध 
ज्ञानके आधारपर सभी व्यक्ति उचित कहते हैं। किन्तु 
अधिकतर देखा गया है कि जिसे सब लोग अच्छा कहते 
हैँ उसे व्यक्तिविशेष अनुचित कहता है और जिसे 
व्यक्ति उचित कहता है उसे अन्य छोग अनुचित कहते हैं | ऐसी परिस्थिति 
आत्मगत और वस्व॒ुगत ओचित्य॑के प्रशनको उठाती है। स्थूलरूपसे 
व्यक्तिगत कल्याणके अनुरूप कर्म आत्मगत औचित्यवाले होते हैं और 
मानव-कव्याणके अनुरूप कर्म वस्तुगत ओचित्यसम्पन्न हैं । क्या आत्मगत 
ओर वस्तुगत ओचित्यमें भेद है, या वे एक ही हैं ! नैतिकता वेयक्तिक 
जुभ और वास्तविक शुभमें भेद नहीं देखती है। वेयक्तिक दृष्टिसे वही शुभ 
है जो वास्तविक शुभकी प्राप्तिमें सहायक है । बेसे, आत्मगत ओचित्य उसे 
कहते हैं जिसे कि कर्म करनेवाल्य व्यक्ति उचित समझता है और वस्तुगत 
ओवचित्य उसे जो कि वास्तवमें शुभकी प्राप्तिमें सहायक है। उचित कर्मको 
१. देखिये--भाग १, अध्याय १, 
२, 5००]९८०४४९ 8700 (07] ९८४४७ ॥877९४5, 


शुभ ओर ओचित्य- 
आत्मगत ओर 
चस्तुगत ओचित्य 
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समझना कठिन कार्य है। अधिकतर कर्ता क्मंके जिस मार्गको अ्रहण करता 
है उसके बारेमें वह स्वयं ही अनिश्चित रहता है | जिस साधनको चुनते हैं 
क्या वह वास्तवमें उचित है ? सम्यक बैश्व दृष्टिकोणसे कौन-सा मार्ग 
सर्वभेष्ठ है ? कया जो आत्मगत रूपसे उचित है वह सदेव ही वस्त॒गत 
रूपसे उच्चित रहेंगा ? क्या सब कर्म आत्मगत रूपसे उचित हैं ? कया सब 
कर्म वस्तुगत रूपसे उचित हैँ ? क्‍या वह कर्म वास्तव शुभ है जिसे व्यक्ति 
शुभ समझता है ? नेतिकता यह मानती है कि वास्तविक झुभके अनुरूप 
कर्म आत्मगत ओर वस्तुगत रूपसे उचित है | जतः आत्मगत ओर, वस्तु- 
गत ओचित्य परस्पर विरोधी नहीं हं। फिर भी यदि यह प्रश्न करें कि 
क्या आत्मगत ओचित्यवाला कर्म सदेव ही बस्तुगत रूपसे उचित है तो 
कठिनाई उत्पन्न होती है | सुखवादियों ओर बुद्धिवादियोंने उचित कर्मकी 
अपूर्ण व्याख्या की है। उदाहरणार्थ, बुद्धिवादियोंने कहा है कि ध्येयकी 
पवित्रता करके ओचित्यकों निर्धारित करती है । किम्तु ध्येय परिणामसे 
स्वतन्त्र नहीं है | इसी भाँति केबल परिणामके आधारपर कर्मका ओचित्य 
नहीं आँका जा सकता | व्यापक ज्ञानकी कमी, परिवेश ओर परिस्थितिका 
अज्ञान, क्षीण नैतिक अन्त्ंष्टि, अनहोनी प्राकृतिक घटनाएँ आदि प्रतिकूल 
परिणामोंकोीं उत्तन्न करके शुभ प्ररणाके कर्मको वस्तुगत रूपसे अशुभ 
सिद्ध कर देती हैं | :क्या हम कह सकते हैं कि सब कर्म वैयक्तिक रूपसे 
उचित हैं ? इसमें भिन्‍न मत नहीं हो सकता कि कोई भी व्यक्ति जान-बूझ- 
कर अपना अहित नहीं करता है। चोर चोरीको उचित समझकर ही 
करता है | वह अविवेकके कारण उचित ओर अहितकर स्वार्थकों एक ही 
मान लेता है ओर वास्तविक कल्याणकों भूल जाता है। आत्मगत ओचित्य- 
वाले कर्मोको समझनेके लिए सम्यक््‌ ज्ञान ओर विवेक अनिवार्य है। 
विवेक उसी कार्यकों व्यक्तिगत रूपसे अच्छा एवं आत्मगत ओचित्यवाल्य 
कहता है जिसमें कि व्यक्तिका वास्तविक शुभ है। ऐसा कर्म वह कर्म है 
जिसमें कि समीकी भलाई निहित है। वास्तविक कल्याणवाले कर्म नेतिक 
शुभल्वसे युक्त हैं। शुम व्यक्ति वह है जो सक्रिय रूपसे साध्यगत या 
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साधनगत वास्तविक मूल्योंकी अभिवृद्धिके लिए वहाँतक प्रयास करता है 
जहाँतक कि उसमें क्षमता है | समस्त वास्तविक मूल्योंकी अभिवृद्धि अपने 
भीतर नेतिक शुभत्वकी वृद्धिका समावेश करती है। अतः नैतिक शुभत्वकों 
साध्य ओर साधन दोनों रूपोंमें समझ[ जा सकता है | 

नेतिक झुम तात्विक दृष्टिकोणकी ओर ले जाता है। नैतिकता झुभ- 
अशुभ ओर पाप-पुण्यके भेद द्वारा यह बतव्ती है कि हमें घटनाओंके 
प्रवाहमें आँख मूँदकर नहीं बह जाना चाहिये वरन्‌ 
अपने विवेककों जाग्रत कर उन कर्मोका वरण करना 
चाहिये जो शुभत्वकी स्थापनामें सहायक हैं। नैतिकता विश्वकी घटनाओं 
ओर कार्योंके सापेक्ष मूल्यको निर्धारित करती है। परिस्थिति, देश, काल 
ओर आवश्यकताके अनुसार कर्मको समझना चाहिये | सम्यता, संस्कृति 
ओर ज्ञानका विकास बतलाता है कि नैतिक निर्णय परिवर्तनशील है । 
व्यक्तिको रूढ़ि-रीति एवं निश्चित नियमोंसे ऊपर उठकर उन कर्मोंको 
समझनेका प्रयास करना चाहिये जिन्हें कि वह परिस्थितिविशेषमें वेयक्तिक 
ओर सामाजिक कल्याणकीे लिए सर्वश्रेष्ठ समझता है । ऐसा विवेक नेतिक 
कल्याणकी ओर ले जाता है ओर नैतिक कल्याण उस तात्विक सत्यकी 
ओर जो हमें बतलाता है कि पाप ओर पुण्यका भेद अपूर्ण ज्ञानका सूचक 
है। शाश्रत दृष्टिकोणसे विश्वकी घटनाएँ परम शुभकों अभिव्यक्त करती 
हैं। फिर भी जहाँतक अपूर्ण और सीमित ज्ञानका प्रश्न है, शुभ और 
अशुभ हैं । अपनी दुर्बंडताओंसे ऊपर उठनेके लिए नेतिक शुभकी धारणा 
अनिवार्य है। नैतिक शुभको प्राप्त करनेका प्रयास करना चाहिये। नेतिक 
जुभकी चरितार्थता ही परम शुभकी ओर ले जायगी ओर परम शुभकी 
स्थिति घुम ओर अशुभसे परेकी स्थिति है । 

मूल्यवादका सामान्य अध्ययन बतलाता है कि इसके प्रतिपादकोंने 
किसी नवीन सत्यको सम्मुख नहीं रखा । उन्होंने उस सिद्धान्तको जिसे 
कि सामान्यसख्मसे सभी नीतिशॉने और विशेषरूपसे 
पूर्णतावादियोंने स्वीकार किया, मूल्यवादकर बाना 


शुभ-अशुभसे परे 


मसूल्यवादका स्थान 
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“पहिना दिया है। 'मूल्य' शब्दकी नबीनता तथा सिद्धान्तके प्रतिपदनकी 
शरैलीकों देखकर क्षणभरके लिए यह अवश्य प्रतीत होता है कि हमें उस 
सत्यका भास होने जा रहा है जिससे कि अन्य विचारक अनभिज्ञ हैं। पर, 
हम देखते हैं कि इन्होंने आत्म-साक्षाल्कारके स्वरूपको समझनेका प्रयास 
किया । आत्म-साक्षात्कारका प्रइन परम साध्य, परम ध्येय एवं परम मूल्य- 
का प्रश्न है। प्राचीन यूनानी विचारकोसे लेकर विश्वके अर्वाचीन विचारक 
भी इसी गुत्थीमें उलझे हुए हैं कि परम शुभ क्या है? आत्म-पूर्णताके 
क्या अर्थ हैं ! मूल्यवादके सिद्धान्तकी विशिष्टता यह है कि इसने ध्येयकी 
धारणाकों व्यक्त करनेके लिए अनायास ही एक ऐसे शब्द (मूल्य)का 
प्रयोग कर दिया है जिसने कि नीतिके क्षेत्रम बस्तुबाद और आदर्शवादके 
पारस्परिक विरोधकी प्रब॒लताकों क्षीण कर दिया है। मृल्यवादो विचारकों- 
के लिए यह कहना कि वस्तुवादियों' ने मृल्यकी पूर्णरूपसे वस्तुवादी 
व्याख्या ओर आदर्शावादियोंने केवल आदर्शावादी' व्याख्या की है, भ्रान्ति- 
पूर्ण होगा; क्योंकि दोनोंने आवश्यकता प्रतीत होनेपर एक-दूसरेसे सहायता 
ली है। यही कारण है कि मृल्यवाद एक व्यापक वाद के रूपमें हमारे 
सम्मुख आता है | 


१, (. £. ॥] 0076, ऊआय02 37270800, 2]65प58 ए0०7 078, 
जवशणात लष्ठउ8९०, 2८०00 िद्वाधादाा), £950085 :१७३॥- 
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चाबाक-<दर्शन्‌ 


'भारतीय दर्शनकी जड़वादी विचारधारा चावाक-दर्शनके नामसे ज्ञात 
है | दर्शनके जन्म-कालसे ही जड़वाद किसी-न-किसी रूपमें रहा है, इसमें 
सन्देह नहीं है | जड़वादियोंके अनुसार जड़का ही एक- 
मात्र अस्तित्व है। विश्वकी विभिन्‍न वस्तुआँकी, यहाँ- 
तक कि सन, आत्मा, चैतन्य आदिको जड़के ही 
आधारपर समझा सकते हैं। सृश्ििकर्ता, स्वर्ग, नरक, धर्म, आत्माकी अम- 
रता आदिकी कब्पना मिथ्या है। जड़ एवं प्रकृति ही सष्टिके मूल्में है | 

चार्वाक-दर्शन अपनी अप्रस्फृटित तथा अविकसित अवस्थामें ऋग्वेदमें 
तथा पूर्व-बोद्ध-युगमें वर्तमान रहा है | वैसे विद्रोही सिद्धान्तके रूपमें इसका 
उत्पत्तिकाल ६०० ई० पू० भाना गया है। यह वह 
युग है जिसमें कि बोद्ध ओर जेन दर्शनका प्रतिपादन 
हुआ था। चार्वाक-दर्शनपर कोई भी स्वतन्त्र पुस्तक 
प्राप्त नहीं है । यह कहा जाता है कि चृहस्पतिके सूच जड़वादपर शास्त्रीय 
प्रमाण हैं जो कि नष्ट हो गये हैं | चार्वाक-दर्शनपर एक भी स्वतन्त्र पुस्तक _ 
न होनेपर भी हम यह नहीं मान सकते कि इस विचारधारा या सिद्धान्तका 
अस्तित्व नहीं था। इसके अस्तित्वका सबसे प्रबल प्रमाण यह है कि इसका 
उल्लेख वेदों, पुराणों, बोडग्रन्थों तथा दार्शनिक ग्रन्धोंमें मिलता है | प्रत्येक 
भारतीय दार्शनिक सिद्धान्तने इसका खण्डन करना अनिवार्य समझा | 
माधवके सर्वदर्शन-संग्रहक प्रथम अध्यायमें इस सिद्धान्तता परिचय अवश्य 
मिलता है किन्तु वह इतना संक्षिप्त है कि हमारे ज्ञानकी वृद्धिमें सहायक 
नहीं होता | इस भाँति हमें जड़वादका आलोचनात्मक और खण्डनात्मक 
परिचय ही प्रास होता है । 

३२६ 


चार्वाक- दर्शन 
एवं जड़वाद 


उत्पत्ति-काल 
तथा ग्रन्थ 
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भारतीय दार्शनिकोंने जड़वादीके लिए “चावःक शब्दका प्रयोग किया 
है। अतः चार्वाक ओर जड़बादी पर्यायवाची या समानार्थी शब्द बन गये 
हैं | चार्बाक्र मत छोकायत (लोक + आयत) नामसे 
भी प्रसिद्ध दे। लोकायत, इन्द्रिव जगतके लिए तथा 
जडवादकी लिए संस्कृत शब्द है। लोकायत इस बातका सूचक है कि केवल 
यह लोक है। चावाक शब्दके गृल आर्थक्री बारे विद्वानोंगे मतभेद है। 
वे यह निश्चित नहीं कर पाये एं कि यह किसी व्यक्तिका नाम था या 
यह शब्द सिद्धान्त ओर उसके ग्रतिपादकांके स्वरूप आर व्यवह्ारका सूचक: 
है। कुछकी अनुसार यह शब्द 'चारु दाऋ अथात मदुभाषी, मीठा बोलने- 
लिका सूचक है; कुछका यह कहना दे कि यद्द शब्द चर्ब' घातुसे लिया 
गया है ओर इसका अर्थ है, चबाना या भोजन करना | कुछ विद्वान यह 
मानते हैं कि इस दर्शनके मल प्रवर्तक गृहृस्पति थे; कुछके अनुसार चा्बाक 
उस ऋषिका नाम है जिसने इस मतका प्रतिपादन किया और जिसके 
कारण उसके अनुयायी भी चार्वाक कहराये और कुछने कहा कि यह 
उस अनुयायीका नाम है जिसे कि सदप्रथम इसके प्रवर्तवने अपने मतकी 
गीक्षा दी । जो कुछ भी हो, अब चावाकह्न शब्दका बुरे अथर्म प्रयोग होता 
है | घर्मनिन्दक और भमोगबादोकरों उेश्ा और तिरस्कारकी दृष्टिसे चार्वाक 
कहते हैं | 
चार्बाकोंको दो वर्गोमें विभाजित कर सकते हूं : घूर्त तथा सुसंस्कृत | 
धूर्त चावाक वे चाबाक दे जिन्होंने कि निकृष्ठ इन्द्रियमुस्तकों वांछनीय 
न, बताती हे | बास्तवम, आोचकान इस अश्लील 
आर पशञ्च-प्रवृत्तिवाले च्रावाकाको ही आलोचना को 
है। सुशिक्षित एवं सुसंस्कृत चार्बाकीने उत्कृए सुखका महत्व दिया है । 
उन्होंने राजकीय व्यवस्था, सामाजिक नियमों आर दण्डनीतिकों स्वीकार 
किया दे। वे असामाजिक, ख्वार्थपृर्ण दारनाओंकी तृप्तिम विश्वास नहीं 
करते हैं 
सु 


चाबाकके अर्थ 


स्ना 
तट 
मच 
न 
है। 
ई 


शिक्षित चावाकोर्म कामसूत्रके रचथिता वाल्यायनने प्रसिद्धि ग्राप्त 
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की है | इन्द्रियोंकी तृप्ति एवं पब्चेन्द्रियोंकी तृष्तिको सुख एवं कामके मूल- 
में मानकर उन्होंने अक्चर्य, धर्म तथा नागरिकबृत्तिको साधनरूपमें, | 
आवश्यक माना | इंश्वरके अस्तित्व ओर परलछोकमें विश्वास रखते हुए. 
सुखकों परम लक्ष्य माना | वात्स्यायनका कहना है कि आवखवरणके उन 
नियमोंको स्वीकार करना चाहिये जो सुखप्राप्तिके लिए उपयोगी हैं। 
सुखकी अन्तिम लक्ष्य मानते हुए उन्होंने शिष्ट सुखको अपनानेके लिए 
कहा | पाशविक सुखकी आदत्मघातक प्रवृत्तिसे वे परिचित थे | यही कारण 
है कि उन्होंने तीन पुरुषार्थ माने हैं--घर्म, अर्थ और काम | जीवनमें 
इन तीनोंका यथोचित सन्तुलन आवश्यक है यद्यपि घर्म ओर अर्थका 
महत्व गोण है। काम सर्वोपरि तथा प्रमुख ध्येय है ओर शरीर-रक्षाके 
लिए आवश्यक है। मनुष्यकों चाहिये कि वह पशुओंकी भाँति सहजरूपसे 
कामतृष्तिकों न अपनाये। उसे कामतृप्तिके साधनों, उसकी विभिन्‍न 
अवस्थाओं एवं जीवनके व्यापक ओर व्यवस्थित अध्ययन द्वारा उस ज्ञान- 
को प्राप्तककर लेना चाहिये जो कि परम लूक्ष्य--कामकी प्राप्तिमें सहायक 
है। स्थूल स्वार्थसुखके बदले वात्स्यायनने शिष्ट सुखकी उचित बतलाया | 
उन्होंने यह समझाया कि किशोरावस्थाम ब्रह्मचर्यका पालन तथा वेदोंका 
अध्ययन आवश्यक है | यही नहीं, चोसठ छलित कव्ञओंके अभ्यास द्वारा 
इन्द्रियोँंकीं शिक्षित, संयमित ओर संस्कृत भी बनाना चाहिये । इस भाँति 
वात्स्थायनने वर्तमान एवं तत्कालीन सुखके बदले सम्पूर्ण जीवनके सुखकी 
ओर ध्यान आकर्षित किया | 

हम घोर पारलेकिक प्रवृत्तिकी प्रतिक्रियाके रूपमें इस दर्शनकों समझ 
सकते हैं | विचारके क्षेत्रमें यह सदेव ही देखते हैं कि जब कोई विशिष्ट 
विचारधारा अपने आवेशर्म एकांगी हो जाती है तो 


' शुद्ध बुछ्धिमय का है 

है“ जल मानो उसे सुधारने ओर स्वस्थ रूप देनेके लिए उतनी 
४ ही शक्तिशाली दूसरी रघारा जन्म ले लेती है 
नि:स्पृह्तावादकी ही शक्तिशाली दूघर विचारधारा जन्म ले लेती है । 


यश यूनानी दर्शनमें सुखवाद ओर बुद्धिपरतावाद एक दूसरे- 
प्रतिझ्िया > कर हे 
के विरोधी होनेपर मी परस्पर पूरक हैं। भारतीय 
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जीवनका अध्ययन बतलाता है कि उपनिषदोंका निर्गुण ब्रह्म जनूसाधारणें- 
के लिए अनाकर्पषक आर नीरस था | शुद्ध बुद्धियय जीवन एवं कोरे ज्ञान 
ओर अमूर्त सतद्यकी प्राप्तिके लिए जीवनकी उपेक्षा करना जनसामान्यके 
लिए असर््य हो गया। अतः लके-छिपे रुपमें उन्होंने भोगवादकों महत्व 
देना प्रारम्भ कर दिया। चार्वाक विचारकोंका सुसंघ्रटित सम्प्रदाय रहा 
हो ऐसा नहीं दीखता है। सम्भवतः उसका कारण यही रहा होगा कि 
इच्द्रिय-आवश्यकताओंकी तप्तिक तीत्र अनुभवने उन्हें अपने अनुभवों 
व्यक्त करनेके लिए बाधित तो किया पर साथ ही सामाजिक मान्यताओं, 
मर्थादाओं एवं लोकलाजने उन्हें व्यापक ओर स्पष्टरूपसे अपने सिद्धान्तको 
कर्म परिणत नहीं करने दिया | चावाक-दर्शान अपने सारांशमें यह है: 
लोकायत एकमात्र शास्त्र है; उसके अनुसार प्रत्यक्ष ही एकमात्र प्रमाण है | 
चार भूत एं: प्रथ्वी, जल, अग्नि जोर वायु । घन ओर भोग मानव 
अस्तित्वकि विषय हैं | जड़ द्रव्य चिन्तन कर सकता है | परछोककी धारणा 

मिथ्या है | मृत्यु सबका सन्त है | 
चार्वाकोंने बेदिक आदेश ओर पुरोद्धित वर्गके विरुद्ध अपने मतका 
प्रतिपादन किया । परातरबाद, अतीन्द्रिवाद तथा चमत्कारवादको 
घारणाओंक साथ ही उन सभी घारणाओंका खण्डन 
धर्मकी कट लिप " थम 

किया जो कि दर्शन, धर्म तथा नैतिकताके मूल 
आलोचना आधार हैं। प्रत्मक्षनों एकमात्र प्रमाण मानकर 
उन्होंने ईश्वर, आत्मा, पुनर्जन्म, स्वर्गकी घारणाका उपहास किया ओर 
कहा कि आध्यात्मिक जीवन एवं चेतनाके उच्च स्तरमें रहनेके बदले 
भोतिक जगतके भोग-विलासके स्तरपर रहना चाहिये | विशुद्ध सुखवादका 
प्रतिपादन करके उन्होंने वेयक्तिक सुखको ही जीवनका ध्येय बतत्यया | 
धार्मिक ओर नैतिक विदश्वासोंसे अपनेको मुक्त करके उन्होंने पुरोहितींके 
एकाधिकारकों छीन लिया | धर्मसे अपनेको मुक्त करनेके प्रयासमें वे जड़ 
वादके एकांगी शिखरपर पहुँच गये। घर्मशिक्षकों, बेदिक पुस्तकों तथा 
यज्ञ एवं शास्त्रविधियोंके वे पूर्णविरोधी थे | उनका कहना था कि वैदिक 
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पुस्तकों में, पुनरक्ति, आत्म-विरशेध और असत्य मिलता है। यदि हम स्वर्स 
ओर नरककी धारणाओंकों समझनेका प्रयास करें तो मालूम होगा कि बे: 
धारणाएँ मिथ्या हैं। परछोकका विचार छल्पूर्ण है | इस जगतके अतिरिक्त 
अन्य कोई जगत :नहीं है। जगतके मूलमें ईश्वर्की सत्ताको मानमा 
अनावश्यक है। जड़मभूतोंके संयोगसे जगतकी उत्पत्ति हुई है। पाखण्डियाँ 
ओर धूतोने अपने स्वार्थके कारण इन धारणाओंकों जन्म दिया और 
इनका प्रचार किया । धर्म एक मूर्खतापूर्ण श्रान्ति है, यह मानसिक रोग 
है। पण्डित और पुरोहितवर्गने धनकी छिप्सा एवं व्यावसायिक दछाभकों 
सम्मुख रखकर आचरणके नियमोंकों बनाया है | उन्होंने अपने जीविको- 
पार्जनके लिए नरकका भय तथा मुक्ति और स्वर्गका प्रलोभन दिया है | 
मन्दजुद्धिके लोगोंने इन धारणाओंकों स्वीकार कर लिया है। पण्डितों 
ओर पुरोहितोंके बनाये हुए रीति-रिवाज पाखण्ड, छल ओर विरोधपूर्ण 
हैं| वे व्यर्थकी बकवास और अर्थश्ून्य हैं। अथवा चार्वाक कहते हैं$ 
यदि बलिका पश्चु सीधे स्वर्ग पहुँच जाता है तो यजमान अपने ही पिताकी' 
बलि क्‍यों नहीं दे देता ! जबतक जीवन है मनुष्यकों सुखपूर्वक रहना 
चाहिये। ऋण लेकर भी उसे घी पीना चाहिये | जब एक बार देह भस्म 
हो जाती है तो वह फिर केसे आ सकती है ? अतः ये जो अनेक धार्मिक 
विधियाँ दीखती हैं उन्हें ब्राह्मणॉने अपनी जीविका उपार्जनके लिए ही 
चलाया है। बेदके प्रणेता भांड, धूर्त और पिशाच थे। धूर्त पण्डितोंने 
अलोेकिक सत्ता, ईश्वर, आत्मा तथा स्वर्गंका प्रदोभन देकर क्षीण बुद्धि- 
वालोंकी बेवकूफ बनाया | 

निश्चित अथवा यथार्थ ज्ञानकों प्रमा कहते हैं ओर चार्वाक यह 
मानते हैं कि प्रत्यक्ष द्वारा प्राप्त ज्ञान ही प्रमा है। ज्ञानको प्रत्यक्षतक 
सीमित करके उन्होंने शब्द (लोकिक ओर वैदिक), 
अनुमान कार्य-कारण सम्बन्ध अथवा किसी अन्य 
प्रकारकी व्याप्तिको अस्वीकार कर दिया। ज्ञान 
विशिष्ट संवेदनोंतक सीमित है। वस्तुओंके अनिवार्य सम्बन्धकी स्थापना 


जड़वादी दर्शन : 
प्रत्यक्षपर आधारित 
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नहीं कर सकते | स्वर्ग, नरक, भगवान्‌, परलेक, आत्माकी अमरता 
आदि, किसीके बारेमें कुछ नहीं कद सकते । अतीत गत हो चुका है और 
भावी अनागत तथा जज्ञेय दे | प्रत्यक्ष आधारपर वर्तमान ही एकमात्र 
सत्य है | हमे यह नहीं जानते कि मृत्युके बाद शरीर कहाँ जाता है अथवा 

ह शरीर दुबारा मिलेगा या नहीं | अनुभव बतलाता है कि सृल्यु सबका 
अन्त है : जो प्रत्यक्ष है वही सत्य है, आर जो अप्रत्यक्ष है वह अखित्व 
रहितदे। 
जड़ ही एकमात्र सत्य है। इसका श्ञान इन्द्रियोंसे प्राप्त होता है | 
ऐसे वस्तुवादके साथ चार्बाकोंने अनकतावादकों भी अपनाया है। उनके 
अनुसार चार स्थूल भूत हैं : प्रथ्वी, जल, अग्नि आर वायु | वे आकाश 
ग्रर इन भतोंके सूक्ष्म रूपोंकों स्वीकार नहीं करते क्योंकि उनका 
इन्द्रियजन्य शान असम्भव है। उनके अनुसार स्पृरुू भृतोंके आधारपर 
विश्वकी प्रत्येक वस्तुको समझा सकते हं। मृतोंर्के खवतःसम्मिश्रण एवं 
अन्तर्निहित स्वभावकी आधारपर प्रोटोज्ञमासे लेकर दाशनिकके विकास- 
तकको समझा सकते हू । 
आत्माके अस्तित्वकी उसके प्रचलित अथर्म स्वीकार नहीं कर सकते 

हैं। आत्माकों परम सत्य नहीं मान सकते हैं क्योंकि इसका इन्द्रियजन्य 
ज्ञान प्राप्त नहीं होता है | आन्तरिक प्रतक्ष द्वारा चतन्यक्रो समझा सकते 
हैं | चेतन्य है किन्तु बह कोई अमीतिक तत्व या आत्माका गुण नहीं है | 
जिस भाँति विभिन्‍न तत्वोंके मेल्से मदिरा बनती है आर उसमे मादकताका 
गुण आ जाता है उसी भाँति चार भृतों एवं शरीरके तत्वोर्के भहसे चअेतन्य 
बनता है। देहके विभिन्न मृर्तोंकि मिश्रणसे उत्पन्न होनेके कारण यह देहकी 
विशेषता या शण है। इसे अभांतिक तत्व या आत्माका गुण नहीं मान 
सकते | चैतन्य परम सत्य या शाश्वत सत्य नहीं है ओर न इराका स्वतन्त्र 
अस्तित्व ही है। यह सर्देव देहसे युक्त रहती है। इसे देहते भिन्‍म किसीने 
नहीं देखा | यह एक प्राकृतिक घटनामात्र है। चैतन्यकों दरीरका गुण 
कहकर अथवा चेतनको ही आत्मा कहकर जड़वादियोंने संस्कार, प्रारब्घ, 
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आग्यवाद, कर्मवाद आदिको अपने दर्शनमें स्थान नहीं दिया। भावी 
जीवन, पुनर्जीवन, स्वर्ग, नरक आदिका भय या प्रलोभन अर्थशून्य हो 
जाता है क्योंकि आत्माकी अमरता मिथ्या है और मृत्यु जीवनका अन्त है # 

आत्मा, इश्वर, स्वर्ग, कर्ममोगकी धारणाओंका निराकरण करवे 
चार्वाकने त्याग, अपरिग्रह, संन्यास, सार्वभोम परोपकारिताकी उपेक्षा की 
आर कहा है कि वेयक्तिक सुख ही एकमात्र सत्य है | 
जड़वादी दृष्टिकोणसे उन्होंने जीवनकी मूल्यकोीं समझनेका 
प्रयास किया ओर सुखभोगको ही परम और प्रत्यक्ष ध्येय माना | चार्वाक- 
का जड़वादी दृष्टिकोण उसे भोग-विलातकी ओर ले जाता है। जीवनके 
मूलमे क्री ओर पुरुषका मिलन है। इन्द्रियोंका सम्भोग या विर्यस ही 
जीवन है। जीवन सुखभोगके लिए है । उसकी उपेक्षा करना हास्यास्पद 
है। यह पेड़की उस शाखाकों काटना है जिसपर कि व्यक्ति स्वयं बैठा है । 
भारतीय दाशनिकोंने चार पुरुषार्थ (मानवोचित गुण) माने हैं: 
अर्थ, काम, धर्म ओर मोक्ष । किन्तु चार्वाक-दर्शनने अर्थ और कामको ही 
स्वीकार किया है। धर्म और अधघर् एवं पाप ओर 
पण्यका भेंद शार्य्रसम्मत है ओर शास्त्रकों प्रामाणिक 
नहीं माना जा सकता । शरीरका सुख-दुःखसे अविच्छेद्य सम्बन्ध है तथा 
सुख-दुःख सापेक्ष हैं | अतः मोक्ष एवं दुःख विनाश मत्युका सूचक है। 
मृत्युकी कामना करना विवेकसामत नहीं है। उपयुक्त तकके' आधारपर 
चार्वाक यह समझाते हैं कि धम और मोक्षकों हम जीवनका छरूक्ष्य नहीं 
मान सकते | अर्थ ओर काम यही दो रुक्ष्य हें यद्यपि परम लक्ष्य कैवलछ 
काम है | आर्थ साधनमात्र है ओर इसलिए अभीप्सित है | 
सभी भारतीय दार्शनिकोंकी भाँति चावाक यह मानते हैं कि जीवनमे 
दःख है| हुःखको स्वीकार करनेपर भी चार्वाक-दाशनिर्कोका अन्य दाशे- 
निकोंसे रुवमैद है। अन्य दार्शनिर्कोका यह कहना 
निःस्ट॒ृहता अवास्ड- १ (३ दु:खडी पूर्ण निश्ृत्ति या विनाश सम्भव है और 
जज दुःख-विनाशकी यह अवस्था ही मुक्ति है। कुछ यह 


चार्वाक नतिकता। 


परम ध्येय : काम 
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मानते है कि मुक्ति मृत्युके पदचात प्राप्त होती है ओर कुछ इश्ची जीवन 
मुक्तिकी प्राप्ति सम्भव बतलाते हैं । चावाक म॒क्ति या अपवर्गके सिद्धान्त- 
फ्रो स्वीकार नहीं करते है । यदि मुक्तिका अथ आत्माका देहके बन्धनसे 
मुक्त होना दे तो यह सम्मय नहीं 8 | आत्मा आर दह अभिन्‍न है, इसलिए 
आत्माका स्व॒तन्त्र अस्तित्व नहीं है । अतः आत्माका देहसे वियोग मृत्यु- 
का सूचक है, न कि अपबर्गका । यदि मुक्तिका अर्थ दुःखका पूर्ण बिनाश, 
है तो यह भी असम्भव है। सुख-दःख देहको विशेषताएं ह आर इनका 
देहसे अभिन्न सम्बन्ध है । इस जीबनमें दुःखका पृ्ण बिनादश्य अचिन्तनीय 
है | कुछ बिचारकोंने सुख-दुःखके सापेक्ष सम्बन्धकों समझाते हुए दुःखसे 
छुय्कारा पानेके लिए इच्छाओं ओर स्दाशानिक ग्रव्नत्तियोंके नियन्त्रण और 
हननको महत्व दिया है ओर सुख-दुःखके प्रति तटस्थता या निःश्रहताकों 
बांछनीय बतल्यया है। किन्तु दःखके भयसे सुखसे बिरक्त होना उचितः 
नहीं है। मछलीमें कांटे होते ह और घान-गेहँँमें छिलका होता है * किन्तु 
कोई भी बुद्धिमान व्यक्ति उनको खाना नहीं छोड़ता | इस प्रकार चावांक 
अनेक उदाहरण देकर जीवनके सुखोंके प्रति मन॒ुप्यकों आकृष्ट करते हैं। 
जीवनका सम्बन्ध इस देह तथा वर्तमानकालसे है | हमें वर्तमानके निश्चित 
सुखका भविष्यके संदिग्ध सुखकी आशा त्याग नहीं करना चाहिये। 
भोरकों पानेकी आशासे हाथमें आये हुए कबूतरकों नहीं छोड़ना चाहिये | 

भविष्य अनिद्चित, संदिग्ध एवं अज्ेय है। बतंमान ही एकमात्र सत्य है |. 
हमें वर्तमान जीवनमें उसी करमकी करना चाहिये जो कि अधिकसे अधिक 
सुख ओर कमसे कम दुःख दे । यदि जीवनमें दुःख सहना पड़ता है तो 
उससे डरकर इच्छाओंका विनाश नहीं करना चाहिये बढ्कि प्रण' रूगनसे 
सुखभोग करना चाहिये। काम ही एकमात्र नेतिक ध्येय है। इच्छाओंसे 
ऊपर उठनेके बदले आत्म-विभोर होकर कामुकताका आलिंगन करना 
चाहिये | मानव-अस्तित्वका दुःख अनिबोर्थ अंग अवश्य है किन्तु इसके 
कारण उस सुखका निराकरण नहीं करना चाहिये जो वांछनीय है ओर 
जिसकी ओर हम सहज ही आकर्षित होते हैं| हुःखसे मुक्तिकी चिन्ता: 
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करनेमें मय नष्ठ होता है। मविष्य अनिश्चित है। समय शीघतासे बीत 
रहा है | हमें अवसरको हाथसे नहीं जाने देना चाहिये। अधिकसे अधिव/ 
सुखभोग करना चाहिये | 

आलोचना 

चार्वाक भोगवादी है। इन्द्रियसम्भोगकों महत्व देनेके लिए. उन्होंने 
सद्‌गुणको भ्रान्ति कहा और भोगको एकमात्र सत्य कहा। जो कुछ भी 
शुभ, श्रेष्ठ, पवित्र ओर दयापूर्ण है उसपर अविश्वास 
प्रकट किया। भोग-विलास या कामका मुक्त समर्थन 
किया | जनसामान्य जिन गुणोंका अर्जन और पालन करता है वे प्रचलन 
ओर उसकी मन्द सांसारिक बुद्धिके सूचक हैं । ऐसा इन्द्रियसम्भोग वैय- 
क्तिक सुखका प्रतिपादक है । निजी इन्द्रियसुखके लिए जो कर्म और 
नियम उपयोगी हैं उन्हें ही बुद्धिमान व्यक्ति अपनाता है। इस आधारपर 
चार्वाकने त्याग ओर परहितकी घारणाओंकों अवाञ्छनीय कहा। ऐसा स्थूल 
उर्मयोगितावादी दृष्टिकोण नैतिक और आध्यात्मिक मान्यताओं, योग और 
सीधना तथा सदाचार और संयमका विरोधी है। कुछ देरके लिए यह 
कल्पना करना कठिन हो जाता है कि कभी भी मानवोचित स्तर एवं 
बोड्धिक घरातलूपर एक ऐसे सम्प्रदायका अस्तित्व रहा जिसने कि स्वेच्छासे 
सुखके लालचमें पशु-जीवनको अपना लिया। यदि यह मान भी छें कि 
मृत्युके बाद कुछ नहीं रहता तो भी क्‍या यह कहना मानव-गौरवके अनु- 
कूल होगा कि इन्द्रियसम्भोग ही एकमात्र सत्य है। आत्म-पबुद्ध प्राणी 
उस घरातलूपर सदैव नहीं रह सकता है जिससे कि वह ऊपर उठ आया 
है। आत्म-लाग ओर आत्म-संयमकी पुकार उसकी उस आत्माकी पुकार 
है जो कि अपनी ही पश्चप्रदृत्तियोंसे ऊब गयी है | इसमें भी सन्देह नहीं है 
कि भोगवादी विचारधारा कठीर वेराग्यवादकी पूरक है किन्तु आत्मरतिका 
ऐसा उच्छ्डल, मुक्त और वीभत्स गान मनुष्यके लिए असक्य हो जाता है। 
आलोचकोंने अपनी असहन-शील्ता और इणाको व्यक्त करनेके लिए ही 


भोगवादी 
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हर 


चार्बाककों सम्देहवादी, संशयवादी, नास्तिकशिरोमणि, घमनिनन्‍्क्क्क और 
प्रोगवादी कहा दे | 
. यह भी विवादप्रर्ण है कि आलोचकोने चाबाक-दशनको जितना निम्न 
गर हेय दिखलाया है क्या वह वास्तवर्स बेसा ही था। बह सम्भव है कि 
अे आलोचनाके आवेशमें उन्होंने अतिशयोक्तिकों अपना 
नंतिक लिया हो | किन्तु साथ ही यह भी सत्य हें कि चावाक- 
दर्शन जिस कटु ओर तीत्र आलोचनाका विपय बन गया है उसका कारण 
उसीकी आन्तरिक दुर्बलता है | अपने व्यावहारिक पक्षमें उसने सामाजिक 
व्यवस्था और नैतिक दायित्वकों समुल नष्ट करना चाह्य | यह न तो उस 
भगवानको मानता है जो विश्वमें सदाचारको स्थापनाके लिए जन्म छेता 
हैया नैतिक व्यवस्थाका समञ्बालक है आर न उस आन्तरिक बोध/या 
ध्वनिको जो सदाचारके मार्गपर चलाती है। यही नहीं, यह सदाचारवे मूल 
आधारों और मान्यताओं--पुनर्जन्म, आत्माकी अमरता, ईश्वस्का अस्तित्व, 
कर्मवाद-- को तिरस्कृत करके उन्हें असत्य कहता है। श्रेप्ठ नेतिक जीवन- 
से मनुध्यको स्खलित करके उसे इन्द्रियसम्भोगकी ओर ले जाना बह 
अपना रलाघनीय ध्येय मानता है। इच्धियसम्धभोगवाद परहितकी छायासे 
भी दूर रहना चाहता है। उस सामान्य झमकी स्थापना भी नहीं करना 
चाहता जिसके अधीन मनुष्यका स्वार्थ है । इसके अनुसार यदि सामृहिक 
सुख है तो वह व्यक्तियोंके सुख द्वारा ही व्यक्त होता है। उपनिषदोंके 
कष्टसहिष्णुता, त्याग ओर कठोर वेराग्यके बदले चार्बाकनें अनियन्त्रित 
(णशक्तिका सिद्धान्त दिया । सब प्रकारके आदेशोकि प्रति उन्होंने आत्म- 
हृदताके साथ असम्मान आर प्रगस्मता व्यक्त की है। सावबसाम परापका रिता, 
प्रेम और जआत्म-संयमके लिए जीवनमें स्थान नहीं है। मनुप्यने काम- 
प्रवृत्तिको प्रकृतिसे दायरूपमें प्राप्त किया है। इसकी तृप्ति ही परम ध्येय 
है। इस प्रकार हम देखते हैं कि चार्वाकने ढीट हठधर्मीके साथ मानव- 
जगतको उसकी समस्त मान्यताओंसे दूर कर दिया | ईश्वस्पर विश्वास 
ओर परलोककी धारणाको दुर्बलता, कायरता, मिश्याचार ओर घृत॑ताका 


चार्वाक-दर्शन ५७१ 
चिह्न कह्यु । मनुष्यकी नेतिक प्रकृतिको अनेतिक प्रकृतिका सन्देश दिया । 
डुर्बछताओं और सीमाओंसे घिरे होनेपर भी चार्वाक-दर्शन सत्यांशसे 
युक्त है। वेराग्यवादकों स्मशानकी निद्रासे जगानेके लिए. इन्द्रियपरका 
आये [रे [8 पुक हि पी है 
अन्त पिता सं तक, 30 लाल्साभरी कार आवश्य 
है। उपनिषदो्के त्याग, वेराग्य ओर संनन्‍्यासके गीत 
आत्माक मू्त व्यक्तित्वसे दुर होते जा रहे थे। एक ऐसी घारणाकी आव- 
इयकता थी जो कि भावनाके समानाधिकाशकों सम्मुख रख सके । बुद्धिके 
एकाधिपत्यके समान्तरमे भावनाके एकाधिपत्यकों खड़ा करके यह बतला 
सके कि किसीके भी अधिकारकों छीन नहीं सकते हैं | 
चार्वाक-विचारधारा भारतीय दर्शनके व्यापक दृष्टिकोण ओर उदार 
कै प्वाकों समझाती है। वह बतलाती है कि भारतीय दर्शन संन्यासवादतक 
ही समित नहीं है, उसमें सभी प्रकारके विचार मिलते हैं । निम्नसे निम्न 
और #च्चसे उच्च विचार व्यक्त करनेके लिए. प्रत्येक व्यक्ति पूर्ण स्वतन्त्र 
है। | चार्वाक-दर्शन मनुष्यकी स्वतन्त्रताकी चेतनाके जागरणका सूचक है । 
संकुर्ण घर्म, जावू-टोना, परम्परा, चमत्कारवाद, रुढ़िवाद तथा बाह्यादेशों- 
28 खण्डन करके इस दर्शनने स्वतन्त्र विचार और विद्रोहकी उस रूहरकों 
न्‍्म दिया जो कि आध्यात्मिक विकासके लिए आवश्यक है | इसने यह 
मझाया कि उसी सत्यकों स्वीकार करना चाहिये जिसका अनुमोदन 
॥ भ् _ च्‌ 6 ९ मूः रा ञ ५ +े 
बुद्धि करती है। निशसन्देद चार्वाक-दर्शनके मूल्में सन्देहबाद ओर अशेय- 
वाद मिलता है किन्तु यह प्रगतिके शिग्वर्का अनिवार्य सोपान है। जब 
एक विचारधारा रुट्रिग्रस्त ओर एकाजझ्जी हो जाती है तो उसका विकास 
रुक जाता है | विकासकी प्रगतिके लिए सन्देहवाद एवं संशयवाद अत्यन्त 
आवश्यक दे | चार्वाकने मविष्यको अजेय कहकर और प्र॒त्यक्षकों ही सत्य- 
का भानदण्ड मानकर उन असंख्य समस्याओं ओर कठिनाइयोंकों उपस्थित 
कर दिया जिनको समझने ओ£ सुल्झानेमें विरोधी दर्शनोंका दृष्टिकोण 
अधिक व्यापक हो गया। चार्वाक-दर्शनकी अपूर्णता, सांसारिकता ओर 
घोर इन्द्रियताने अन्य दार्शनिकोंकी प्रेरित किया कि वे अपने दर्शनका 


हे 
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नीर-क्षीर विवेचन करके तथा पुष्ठ तार्किक प्रमाण देकर उसकी पर्णता 
स्थापित करें। विभिन्‍न दार्शनिक सिद्धान्तोंका अध्ययन यह बतलाता है 
के अपने सिद्धान्तकी प्रामाणिकताकों स्थापित करनेके लिए भारतीय 
रनिकोर्नेचावाक-दर्शनकों असत्य सिद्ध करना अपना प्रमुख लक्ष्य माना। 
उपर्युक्त सत्यांश होनेपर भी चार्वाक दर्शनकों मान्य और वाज्छनीय 
सिद्धान्तके रूपमें स्वीकार नहीं कर सकते है। चावाकने समझाया कि 
नेतिक नियम प्रचलनमात्र है। प्रचलनोंका अन्धानु- 
रण करनेके आधेशसें हमें मुख्य ध्येयको नहीं भूलना 
चाहिये। जब हम प्रश्न करते हू कि बाद्धिक प्राणीके 
लिए. वह ध्येय क्या है जिसका निरन्तर स्मरण आवश्यक है तो हमें उत्तर 
मिलता है कि जीवनका अभीप्सित ध्येय काम है। ब्त, संयम, नियम, 
त्याग, सार्वभाम परोपकारिता आदि इँछी मान्यताएँ हैं | मनुष्य स्पृतन्त्र 
है | वह इन्द्रियसम्भोगका अधिकारी है। अतः चार्वाक आत्म-त्यागके ख़दले 
आत्म-रतिकी धारणा देते हँ | जिस वैयक्तिक स्वतम्बता और काम-वासना- 
को चार्वाकने महत्व दिया है वह मनोवैज्ञानिक, जैब, नेतिक तथा सांज्ञा- 
जिक इष्टिसे घातक है। जीवनके तथ्य बतलते हैं कि ऐसा व्यक्ति सामे 
जिक हितकी हत्या करनेके साथ ही अपनी हत्या भी करता है | बह आर 
घाती है क्‍योंकि ने तिकताके बदले पश्ुत्वको स्वीकार करता है | 


कौ, 
अमान्य और 
अवाञ्छनीय दर्शन 


अध्याय 28 


काले माकस 


राइन प्रान्तके निवासी डॉक्टर कार्ल मार्क्स जमन ज्यू थे। उन्होंने 
अपना जीवन अत्यन्त निर्धनतामें बिताया | यहाँतक कि जब उनके एक 
पुत्रकी मृत्यु हुई तो उसे दफनानेके लिए उनके पास 
पैसातक न था। वे बड़े मेधावी थे ओर समयके 
ऋऔूमाशाली राजनीतिक अर्थशाख्त्रवेत्ता थे | उन्होंने ढन्दन जाकर विल्य- 
है श्रमकी समस्यथाओंका अध्ययन किया और हीगलकी दन्द्वात्मक प्रणाली 


जीवनी 








/) में यन्त्रयुगकी उत्पादन, वितरण तथा अतिरिक्त लाभकी समस्याओं 
लेषणकर पएूँजीवादी प्रथाका घोर विरोध किया है। संसारके 
भैमिकोंकी एकत्र होनेके लिए आह्वान कर उन्होंने कहा, 'संसारके 
अ्रमिको, अपना संघटन करो, इससे तुम्हारा कुछ नहीं जायगा, केवल 
तुम्हारे दासताके बन्धन जायेंगे ।” इस प्रकार उन्होंने यह समझानेकी चेश 
की कि पूँजीवादी प्रथाको मियानेक्री लिए रक्तक्रान्ति अथवा वर्गयुद्ध अनि- 
वार्य ६ | 

गलके अनुसार सत्ता' का चरम रूप बुद्धिमय है और जो बुद्धिमय 
।$ वास्तबिक है: सर्वत्र एक ही विचार है। जितनी विभिन्‍नताएँ 





२, ९८९७) 
३. रिशवाणादों 
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अथवा विशेषताएँ हैँ उनकी सचाई एकताम है। 

विश्व गतिशील ओर क्रियात्मक है । उसकी गतिके 
रुप (विकारा-प्रक्रिया) को समझानेके लिए ही हीगल 
उपनी इन्द्मत्मक प्रणालीका प्रतिपादन करता है। सत्ताके दो रूप हैं; 
तथ्यात्मक ओर विचारात्मक। सैंताके विकाराके साथ ही उसके दोनों 
रुपोंका भी निरन्‍्तर विकास हो रहा है। इस विकाराका क्‍या रूप है! 
यह केसे होता है ? हीगलके दर्शनके आनुसार सत्ता एवं वास्तविकता 
एक क्रमानगत प्रणाली है जिसका कि कट्टीं अन्त नहीं हो सकता है। इस 
क्रमामुगत प्रणालीमें विचारों आर तथ्योंका विकास साथ-साथ होता है| 
दार्शनिक होनेके कारण वे विचारोंकों महत्ता देते ह और कहते हूं (६ 
दन्द्वात्मक प्रणाढ्दकी प्रेरणाशत्ति; स्वयं विज्ञार हैं। अपनी इन्द्रायमक 
प्रणाढीकों वे यह कहकर समझाते हैं कि विचारकी एक विशिष्ट पूलपेत्त 
अपने विकासमें अपने विरोधी विचारको जन्म देती दं । यह विरोधी 'कचार 
पृ॑ंबिचारकों त्यागता नहीं है किन्तु एवविचारका अपने भीतर समप्ञवेश 
कर लेता है। अतः उत्तरबिचार अधिक सत्य है क्योंकि वह पूर्व 
को सम्मिल्ति करता है ओर पृ्ब॑विचारकी एकाज्ली आर आंशिक उन्नत 
को पूर्णता देता है। दो विरोधी विचारोंके द्वन्द्कि फलस्वरूप पृर्वबिचारका 
उत्तरविचारमे प्रवेश कर लेनेके क्रमको ही दीगल द्वन्द्रात्मक प्रणाली कहर 
हैं| वे इस प्रणाढीकी आवश्यक मानते ६ आर प्रत्येक घटना तथा विचार 
में इसे देखते है | बिचार, प्रकृति ओर मानब-जगत ये सभी इन्हात्मक 
प्रणालीसे सञ्जालित होते हैं | 

इन्द्रात्मक प्रणाली द्वारा हीगलने बतलाया कि बिक्रासका निर्चित 
लक्ष्य परम प्रत्मयय (है०50]प6 वि८३) को प्राम करना है । विकास पूर्ण- 
तया नियमित ओर नियन्त्रित है। वह बोधगम्य है। दर्शनका इ तदहास 
विचारोंके इन्द्रात्मक या पारस्परिक विरोधमूछक इतिहासका निदश हे | 
इन्द्रात्मक रीतिसे प्रत्येक घटना, वस्तु ओर विचार निषेध एवं विरोधकी 
नियमसे सद्बालित होकर आत्म-सज्ञतिपूर्ण घारणा एवं परम प्रत्यथकोीं ओर 


हीगलको इन्हा- 
व्मक प्रणाली 
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बढ़ रहे हैं| परम प्रत्यय ही इनका पर्यवसान है | इतिहास यह स्पष्ट कर 
देता है कि विकास चलता रहता है ओर इन्द्वात्मक रीतिसे मानव सदैव 
अधिक सत्य विचारोंकी ओर अग्रसर होता रहता है । 
काल साक्स आर फ्रेडरिक एज्लिल्स! समाजवादी थे | उन्होंने इति# 
हासको अथशाखस््रीय व्याख्या करनेमें हीगलकी इन्द्रात्मक प्रणालीकों स्वीकार 
द न मे किया एवं साम्यवादकी व्यवथित स्वरूप तथा दार्श- 
गा लि्बोद निक आधार दिया | हीगलकी दन्द्वात्मक प्रणालीपर 
आधारित साम्यवाद दार्शनिक दृष्टिसे भौतिकवाद है | 
उसका स्वरूप भोतिक है। उसके अनुसार विचारोंका उत्थान-पतन मौतिक 
अप निर्भर है। भौतिक घटनाएँ एवं आर्थिक व्यवस्थाएँ नैतिक, 
राज्ख्तीतिक, सामाजिक, धार्मिक आदि विभिन्‍न विचारों और सिद्धान्तोंपर 
प्रकाशशी डाल सकती हैं । 
| [कर्स हीगलके विकासकीे इन्द्रात्मक क्रमको मानता है ओर स्वीकार 
है कि कोई भी विशिष्ट प्रवृत्ति दो विरोधी ग्रव्नत्तियोंका समन्वय है | 
शक्स और नस ओर हीगल दोनों ही विकासकी पद्धतिको वाद, 
रू प्रतिवाद और समन्वयके' रूपमें स्वीकार करते हैं। इस 
' समानताक पश्चात्‌ दोनों विचारकोंमें महान्‌ असमानता 
शीखती है। एक भोतिकवादी और तथ्यात्मक है और दूसरा दार्शनिक और 
चारक है। हीगलूके अनुसार तथ्यात्मक और विचारात्मक जगतमें युग- 
पत्‌ परिवर्तन होते हैं | किन्तु दार्शनिक होनेके कारण वह साथ ही यह भी 
कहता है कि दन्द्रात्मक प्रणालीको प्रगति देनेवाले विचार ही हैं | विचारोंके 










जम्दीत पहिले है ओर इसलिए, विकासके क्रममें बस्तुजगतकोी घटनाएँ मान- 
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सिक घटनाओंग परिवतन लाती हैं। अथवा द्वनन्‍्द्रात्मक प्रगतिको प्रेरणा. 
देनेवाले विचार” नहीं हैँ किन्तु जीवनकी वास्तविक व्यावह्यरिक आब 
स्यकताएँ हैं | विचार इतिहासके एक आवश्यक अज्ड हैं किन्तु वे ऐतिहा- 
सिक घट्न्यओंके जन्मदाता नहीं | वे अपने-आपमे महत्वपूर्ण नहीं | उनका 
महत्व इसलिए है कि वे उन परिस्थितियोंके प्रतिफल स्वरूप हैं. जो उन्हें 
जीवित रखती ६ | बाह्मजगतको घटनाएं ही मनुष्यके विचारोंकों जन्मदाता 
हैं, विचारोंका उत्थान-पतन उन्हींपर निर्भर है । 

इस तथ्यकी पुष्टि करनेके लिए माक्स ऐतिहासिक उदाहरण देता है। 
तथ्यात्मक विकास इन्द्वात्मक है । एक विशिष्ट प्रद्ृत्ति अपनी पूर्वप्रवृत्तिके, 
हासके साथ बढ़ती है ओर अपने उत्धानतक पहुँचा;, 
परुँचते वह अपनी उत्तरप्रद्रतिकी] जन्म दे देती | 
यह क्रम चलता रहता अथवा तथ्या त्मकालब पृट- 
नाओंके उतार और चढ़ावका क्रम ही विकास है। मास कार्य- 
भावको भी मानता है | प्रत्येक तथ्यात्मक घटनाके घटित होनेके पी पं 
एक कारण है | वास्तविक घटनाओंको लेते हुए वह कहता है कि उर्न॑( बरी 
शताब्दीमें व्यक्तिबाद अपने चरम विकासमें पहुंचा ओर उसने अच्छे 
विकासके क्रममें सामूहिकवादको जन्म दिया | अतः घटनाओंकों समझने 
लिए विरोधी प्रव्ृत्तियों ओर उनके परिणामकों समझना आवश्यक है। ! 

इस दृष्टिसे मावस समाजका अध्ययन करता है आर इस परिणामप 
पहुँचता है कि समाजकी आधथिक रचना प्रचलित नंतिक, दाशनिक, सृ॥मिक 
ओर सामाजिक विचारोंकों समझा सकती है |, वमभिन्न 
विचारोंकोीं समकझ्षनेके लिए ही बह अपने अशथप्भाज्ीय 
सिद्धान्तकी ऐतिहासिक इष्टिसे मीमांसा करता देध। यदि 
प्राचीन मानव-इतिहासको पढ़ें तो यह स्पष्ट हो जायगा कि मनुष्यकों हारी- 
रिंक आवश्यकताओं--भोजन, वस्त्र, निक्सस्थान--ने उसे कच्चे मःस्का 
उपयोग करना सिखल्ायया | जीवन-यापनके लिए मनुष्य और बल्धुका 
ब. टंगाील्टफप्फाइण, 


ऐतिहासिक स्ष्टान्‍्त 
द्वारा स्पष्टीकरण 







समाजका विरले 
घषण : विरोधी वर्ग 
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सम्बन्ध अखण्ड और आवश्यक है | मनुष्य और वस्तुओंके बीचके सम्बन्धने 
ही मनुष्य ओर मनुष्यक बीचके सम्बन्धकों स्थापित किया है। एक ओर 
वे छोग हैं जो कच्चा माल, उत्पादन, एवं उत्पन्न वस्तुओं ओर उत्पादनके 
यन्त्रोंके स्वामी ६ और दूसरी ओर वे जिनके पास कैवल श्रम करनेदी 
शक्ति है ओर जिनके जीवनकी आवश्यकताएँ उन्हें विवश करती हैं कि 
'वे अपनी श्रम-शक्तिको अधिकारी वर्गके हाथोंमें बेच दे। मानव-जीवनका 
रूब्य इतिहास बतलाता है कि समाजमें सदैव दो विरोधी वर्ग रहे हैं। 
शासक ओर शासित, पूँजीपति और सर्वहारा, स्वामी और सेवक अथवा 

_ बस्तुओंके अधिकारी और अपनी श्रम-शक्तिकों बेचनेवाले | यही दो वर्ग 

के किसी -न-किसी रूपमें प्रस्फुटित होते रहे हैं । ऐतिहासिक दृशन्त देते 
ह * मार्क्सने कहा कि समाजमें विरोधी वर्गोके तीन मुख्य रूप मिलते हैं--- 
(१ । दासप्रथावाल समाज, (२) सामनन्‍्ती समाज और (३) एूँजीवादी 







इन तीनों प्रकारके समाजोंका अध्ययन बतलाता है कि श्रमिक शक्ति- 
का ऋय करनेवाले अत्यन्त निष्ठुर ओर निर्मम रहे हैं। उन्होंने सदेब 
कल श्रमिकोंका शोषण किया । अपनी सुविधा और 

: परामाजिक नेतिकता श कं 
4+ नेतिकता है लाभके अनुसार नियम बनाये । जिन नियमोंको 
समाज शुभ और उपयोगी कहता है वे कैवल घनिकोंके 
झुख-समृद्धि ओर ऐश्वर्यके लिए हैं। धनिकोंने डण्डे ओर आर्थिक शक्तिके 
बलएऐण उन सामाजिक नियमोंकी स्थापना की है जो शोबित वर्गके हिलसे 
६ै अपने हितको सम्सुख रखकर घनिकोंने कर्तव्य और अधिकारोंको 
/ किया है | नैतिक, धार्मिक ओर सामाजिक नियम अपने मूहूमें 
री वर्ग और अ्रमिकोंके सम्बन्धके सूचक हैं । जिसे हम सामाजिक 
ता कहते हैं वह वर्ग नेतिकता है। सामाजिक नेतिकताका स्वरूप 
ता है कि शोपकवर्गके ब्रनानैर्षन यम सर्वताधारणके लामके लिए नहीं 
हैं चन्‌ स्वयं उन्हींके लाभके लिए हैं। माक्स अपने दन्द्वात्मक भोतिक- 
बांदके आधारपर यह भी कहता है कि प्रत्येक समाजमें उसके विरोधी 

७ 
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कीटाणु रहते हैं | यदि पूंजीवादको लें तो हम देखेंगे कि पूँजीपति श्रमिकों- - 
की श्रम-शक्ति कमसे कम मुल्यमें खरीदते ह। सबंहारावर्ग अपनी आब- 
स्यकताओंकी भूखके कारण और पूँजीपति अपने स्वामित्व तथा धन- 
ललछसाके कारण एक दूसरेके कट्टर विरोधी होते जा रहे हैं। मारक्सका 
कहना था कि पूँजीवादका यह आन्तरिक विरोध उसीका विनाश करके 
सास लेगा । 
जो वस्तुओंके अधिकारी एवं घनी ६ उनके हाथोंमें ही राजनीतिक, 
सामाजिक आर घामिक शक्ति है। मे अपनी आवश्यकता ओर सुविधा- 
हल नुसार नियर्मोकीं बनाते, बिगाड़ते ओर बदलते रहते 
आशिक व्यवस्था : न्‍ 
... ह£ | मनुष्यके बनाये नियमोंका मूल ग्रेरणास्योत मनुष्य 
विभिन्न विचारोंकी . __... बन मल काओ गिल आल 
अप ओर बस्तुओंके बीचका सम्बन्ध है । आर्थिक व्यवकूतवा 
ही विभिन्न विचारोंकी जन्मदात्री है। इतिहासकैहड # 
ओर भोतिक घटनाओंको कच्चे माल्की प्रामि, उत्पादन-यम्त्रोंका ज्युकी 
प्कार तथा जलवायु सम्बन्धी भौगोलिक परिवतन निधारित करते हैं, न 
मनपष्योके संकल्य आर विचार । अतः आशिक परिवर्तन ही इतिहा र | 
बनाते हैं। मनुष्य और वस्तु-सम्बन्धक स्वरूप अनुसार ही विभिन्न नियम, 






उसकी सजन-शरक्ति, मनःशक्ति और इच्छाएँ जो कुछ भी करती हैं बहे 
भोतिक आवश्यकताओंसे बाध्य होकर | यह कहना अ्रान्तिपूर्ण है कि 

विचार अपने-आपमें स्वतन्त्र हे आर मनुध्यका मानस आबिप्कारओर 
सूजन कर सकता है ; यदि मानव मस्तिप्ककी क्रियाओंकों उचित 'रूपसे 
समझनेका प्रयास करे तो मालूम पड़ेगा कि उसको सूजन-क्रिया फैंवतन्त्र 
ओर सहज नहीं है | वह परिखितियोंको उपज है। माक्स अपने सिदान्त 
द्वारा यह सिद्ध करना चाहते थे कि किसी विशिष्ट समाजमें जो परिंधितन 
होते हैं वे उसकी आर्थिक परिस्थितिपरणमिर्भर हैं। समाजका सांस्कृ विक 
जीवन, धार्मिक ओर नैतिक नियम, कानूनी तथा शिक्षासंस्थाएं, सौरुदर्य- 
शास्त्र आदि जो कुछ भी मनुष्यके आंदर्शों और विचारोंके प्रतीक हूँ मे 
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मूलतः आ्थिक विधानपर आश्रित हैं | 
मांक्स नेतिक सुधारककी दृष्टसिसि जीवनकी समस्याओंका अध्ययन 
करते हैं और इस निष्कर्षपर पहुँचते हैं कि विश्वकी आर्थिक ऋान्ति ही 
नेतिक क्रान्तिमें प्रतिबिम्बित होती है। प्रचत्ित 


नेतिक विचारोंकी रे कक के 0 कह 6 
नंतिकता शोषकवर्गकी नेतिकता है। वह विरोधी 


असत्यताका का बट पर कि 
वर्गाकी सम्बन्धपर आधारित है। उसमें नयी मान्य- 
स्पष्टीकरण 


ताओंका समावेश करके उसे आमूल बदलना होगा | 
पुरानी रूढ़िग्रस्त नेतिकता अनेक विक्वृतियोंसे पीड़ित है, वह जनताकी 
आवश्यकताओंको नहीं समझ पायी है५“माक्स उन सभी नैतिक विचारोंको 
श्अपूर्ण ओर असत्य कहते हैं जो सर्वहारावर्गकी समस्याओंसे दूर हैं। 
रैसका कहना है कि शुभ-अशुभ, न्याय-अन्याय, पाप-पुण्य, सत्य-असत्यकी 
पा देनेवाले नीतिशोंका दर्शन भ्रान्तिपूर्ण है। क्योंकि आदर्शवादी 
जञ्ञ जीवनसद्डर्पसे दूर रहे हैं, वे जीवनकी आवश्यकतोंको नहीं समझ 
। उन्होंने नेतिक प्रत्ययोंको अपनी ही सामाजिक और आर्थिक सचना- 
के अन्दर देखा और उसीकी भलाईके उद्देश्यसे नैतिकताकों जन्म दिया । 
हऊंनका ज्ञान जीवनके व्यावह्रिक ओर वास्तविक पक्षका ज्ञान नहीं है| कोरे 
बुद्धिबादका कोई वास्तविक मूल्य नहीं है । विशिष्ट वर्गके सम्पर्क रहने - 
वाला बुद्धिजीवी मानव जनसामान्यको आवश्यकताओँकी नहीं समझ 
पाया | खाते-पीते पूँजीवादियोंके अतिरिक्त एक बड़ी संख्या उन लोयगोंकी 
है विचारदीन तथा कष्टसाथ्य जीवन बिताते हैं और जीवन-यापनके 


यथे८ | साधन तथा सुविधाएँ न होनेके कारण असमयमें चल देते हैं । 


; श्रम शक्तिको निर्दय घनिक खरीद लेते हैं। चिन्तनके जगतमें 
नें वाले नीतिज्ञ जीवनकी नम्म और वास्तविक समस्याओंको नहीं सुल्झा 
उन्होंने उन अमूर्त मान्यताओं ओर असत्य विचारोंकों जन्म दिया 
सो पत्त आर भूखे सर्वहारावर्णरे लिए अहितकर हैं। उनका दर्शन 
पक्ष ही अभिभावक समाज एवं शोषकवर्गके लामके लिए है । 
है! के, (5 गाल  च 
माक्सने समाजके विरोधी वर्गोके आधारपर समझाया कि नेतिक नियस 
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'शाश्रत और नियपेक्ष नहीं हैं। समाजमें जो परिवर्तन मिल्ता है उसके 
मूल्यमें उत्मादन ओर वितरणका नियम है और 
समाजकी आर्थिक व्यवस्था ही नेतिक नियमोंके 
स्वरूपको निर्धरित करती है। गेतिक प्रयय ओर निर्णय केवल मृल्यपरक 
नहीं हो सकते | मान्यताओं और आंदशोको तथ्यसे भिन्न मानना व्यर्थ है। 
बही नियम वास्तव नेतिक हें जो दल्ति मानबोके व्यापक ओर मूर्त 
तिक तथा सांस्कृतिक कब्याणसे सम्बन्ध रखते आर्थिक स्थितिसे 
स्वतन्त्र नेतिक नियम असत्य है। जादशबादी ओर आध्यात्मिक नेतिकता 
तथा प्राचीन ओर प्रचलित नेतिक नियम अनेतिक ४ँ। इन्होंने सदगुण 
और शुभ जीवनके अर्थकों नहीं समझा | नेतिक नियमोंकों शाश्वत कहना, 
नैतिक समस्याकोी हल करना नहीं है। उचित-अनुचित, शुभ-अशुमकऋ 
नैतिक प्रत्यय अपने-आपमें कुछ नहीं हैं। समाजकी आश्थिक स्थिललिकी 
सम्बन्ध ही वे अर्थ रखते ६। यदि यह मान लें कि चिन्तनप्रधान प्रशा 
लियोंकी अपनी विशेषता है तो भी नेतिक दृष्टि एवं जीवनकी वास्तविक 
कठिनाइयोंकी दृष्टिसे वे व्यर्थ हैं| इन्द्रात्मक भोतिकवादक आधारपर मार्क्स 
यह भी कहता है कि जो कभी बोद्धिक था वह आज अबोद्धिक माना जाल 
है। दासप्रथा तथा सामन्ती समाजमे दासों तथा कृपकदार्सोका रखना 
उचित माना जाता था किन्तु आजकी आशिक व्यवस्था उसे अनुचित 
मानती है| अतः नैतिक नियरमोंकों नित्य ओर शाश्रत मानना अनुचित है। 
विकासके क्रममें नेतिक अनेतिक हो जाता है । री 
मार्क्स जड़चादी विचारक थे। उन्होंने अध्यास्मयादियोंकी,[* 
शाश्वत चेतन्य या आत्माको नहीं माना; उनके अनुसार प्राकृतिक, ५ 
भूतोंसे उप्नन शरीरसे ही मानस उत्पन्न होत 
मनुष्यका मानस भोतिक परिस्थितियों स्व॑ह्ील 
नहीं है। मानल ओर संकल्प उन आशिक, स्थितियोंसे निरूपित सैफ 
है जिन्हें कि वे व्यक्त करते हैं। ये स्थितियाँ ही उस ढाँचेका नि 
करती हैं जिसकी सीमाके अन्दर मनुर्ष्य स्वतन्त्र है। मार्क्स यह मान छेदा 


नेतिक सापेक्षवाद 








स्वतम्त्रवाका अर्थ 
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है कि जड़ ओर मन एक दूसरेको प्रभावित करते है पर साथ ही वह यह 
सिद्ध करता है कि अन्ततः जड़ ही मानसको निर्धारित करता हैं] 
उद्यादन तथा उत्पादन-यन्त्रोपर अधिकार रखनेवबाल्य वर्ग ही समाजके 
विचारोंकोी निर्धारित करता है। ये विचार मनुष्यके मानसकी प्रभाधितः 
करते हैँ ओर उसकी इच्छाओं और रुचियोंसे संयुक्त होकर उत्पादन वित- 
शक नियमोंकी रूप देते ह। मानस आर्थिक शक्तियोंका कछ सीमातक 
रूपान्तर कर बुद्धि तथा विचार द्वारा परिस्थितिको एक विशिष्ट रूप देता 
है। किन्तु साथ ही यह भी सत्य है कि मनुष्यके सृजनशील विचार सहज 
तथा स्वतन्त्र चिन्तनके परिणाम नहीं हैं। वे उस शिक्षा, संस्था ओर प्रच- 
छत भान्यताओंकी उपज हैं. जिनमें कि व्यक्ति पलछता है ओर इन सबके 
मूल्सें आथिक स्थिति है । 

भमाकसके अनुसार साम्यवादी जनतन्त्रमे प्रत्येक व्यक्तिको अपनी भोतिक 
आइश्यकताओोंकों प्राप्त करनेका अधिकार रहेगा । अपनी योग्यता तथा 
आवश्यकताके- अनुसार प्रत्येक व्यक्तिको समान रूपसे 
अवसर मिल सकैगा। वेयक्तिक सम्पत्तिके लिए 
साम्यवादमे कोई स्थान नहीं है। समानताको स्वीकार 
करनेवाढ्य साम्यवाद सम्पत्तिपर एकमात्र राष्ट्रका 
'आाधविपत्य मानता है यद्यपि सब व्यक्ति योग्यता एवं आवश्यकतानुसार 
जच्यून रूपसे सम्पत्तिका उपयोग कर सकते हैं। सम्पत्तिका ऐसा सिद्धान्त 
बगी 'म रामाजकी स्थापना करेगा | ओर वर्गहीन समाज आर्थिक स्वार्थों, 
नथा इधष्याओंसे मुक्त होकर जनमानवताकी भावनाकी पुष्टि करेगा | 


साम्यवाद तथा 
साथध्प आर साधन- 
4 की समस्या 


ब्क 


टांग 
ऐश ब्च्रम रनेबाला व्यक्ति आथिक चिन्ताओंसे मुक्त होकर अपने 
वन त्वका विकास कर सकता है। आर्थिक स्वतन्त्रता ही स्वतन्त्रताको 


जब देती है ओर आशिक स्वतन्त्रताके लिए निरन्तर कर्म (शारीरिक श्रम) 
दस | आगिवार्य है। समता आर स्वतन्त्रताकी भावनाएँ व्यक्तित्वके विकासमें 
तट यक £ें. किसतु इनके मूल्में* वर्गहीन समाज है। व्यक्ति समाजका 
3.5४ है। उसे रामाजके लिए कम करने पड़ेंगे। सामाजिक शुण ही अन्य 


टूर नीतिशास्त्र 
गुणोंकोीं उत्तन्न करते हैं | 
. प्रश्न यह है कि ऐसे वर्गहीन समाजकी स्थापना कैसे सम्भव है? 
मारक्सका कहना है कि ऐसे समाजके लिए वर्गसद्ठर्प एवं रक्तकान्तिका 
होभा अनियीर्य दे। प्रारम्मम ऐसे समाजके साझ्ञालनक लिए तानाशाहीका 
होना भी आवश्यक हे | अपनी अन्तिम खितिम ऐसे समाजम शासन-सत्ता 
अपने-आप ही ठप हो जायगी। बर्गहोन समाज कस्याणप्रद हे किन्तु 
उसकी प्रामिके लिए हिंसात्मक साधनकों स्वीकार करना पड़ेगा | एजीवादी 
समाजमे अधिकांश व्यक्ति भूखे मर रहे € | रडियो, चलनिन्र, प्रेस रामीपर 
घनिकोंका अधिकार है | वे घनके बलपर बोट तक खरीद रंते हैं। उनका 
घन ओर शक्तिलोभ नृशंस शासककी भांति सर्वह्वाराबर्गका रक्त चूस रच 
है। असहाय सर्वहारा अपने अधिकारोंकी माॉँगतक नहीं कर पाती | 
ऐसी स्थितिमें प्रजातन्‍्त्रवाद भी व्यर्थ है क्योंकि सम्पत्तिहीनक लिए बेन क्तिक 
स्वतन्त्रता अर्थशृत्व है। साम्यवाद ही एकमात्र घुम है क्योंकि बह आर्ध्थिक 
समानताका पोपक है । ऐसे समाजकी स्थापनाके लिए विश्वव्यापी कर न्‍्ति 
अनिवार्य है। हमें चाहिये कि हम श्रमिकोंम विद्रोह आर विष्नवकी आग 
सुलगा दें। जब श्रमिक अपने ऊपर किये हुए अत्याचारोंके प्रति सचेत 
हो जायेंगे तो वर्गयुद्ध जन्म लेगा। रक्त-क्रास्तिक पश्चात्‌ सर्वहाराक' 
अनन्य शासन अनिवार्य है। धनिकों एवं बुर्जुओं'का राज्यसत्तामें कोई 
अधिकार नहीं रहेगा | ईजीवादने सर्वहारावर्गको उत्तन्न किया है और ऊर्ट: 
हारावर्ग उसका विनाश अवश्य करेगा। श्रमिकों का एकच्छन्न राज्य | पम्य- 
बादकी स्थापना करेगा और साम्बयवादकी अन्तिम स्थितिर्में राज्यः/ सनकी 
कोई आवश्यकता नहीं रह जायगी | 
आलोचना 

___ उन्नीसर्वी शताब्दीके मध्यमें ओद्योगिक क्राम्तिसि आक्रान्त हु एक 
4. 50प7860 ४ > बुजुंआ शब्द मध्यवर्गका पर्यायवाची है । सध्छावर्ग 

निदृयता, दुष्टता एवं नृशंसताका प्रतीक बन गया हे । 
२. ९06५772 > प्रोलिटेरिएट, श्रमिक अथवा स्वोहारा । 
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प्रतिभाषुुल्ली विचारक हीगलकी दन्द्रात्मक पद्धतिसे प्रभावित हुए। इन 
विचारकोने, विशेषकर, माक्स और एड्डिब्सने मानव- 
विचारों, मान्यताओं ओर नियमोंके मूल्में भौतिक 
'बटनाओं एवं समाजकों आथिक स्थितिकों देखा और इस निन्‍कर्पपर पहुँचे 
कि धर्म, दर्शन, कला, सामाजिक संस्थाएँ, नैतिक मान्यताएँ आदि आर्थिक 
व्यवस्थाको प्रतिबिम्बित करती हैं। अधिक संख्यककी दुर्बल आर्थिक 
स्थितिको देखकर माकस अत्वन्त दुखी हुए ओर उनकी गहन समवेदना 
उम्र प्रतिशोधके रूपमें प्रकट हुई | उन्होंने अपने द्वन्दात्मक भोतिकवाद द्वारा 
समझाया कि बविश्वव्यापी रक्तक्रान्ति ही आथिक समानता, सुख और 
शान्तिकी स्थापना कर सकती है। इसमें सन्देह नहीं कि मा्सने अपने 
युगकी समस्याओं तथा मशोीनके सम्पकमें आयी हुई जनताकों मलीमौँति 
समझा । मनुष्योंको क्षुघा-कामको प्रवृत्तियोंका अध्ययन करके एक नवीन 
सामजिक संघटनकों ओर विश्वका ध्यान आकृष्ट किया | सभी विचारक 
आग इस सत्यकों किसी-न-किसी रुपमें मानने छगे हैं कि जीवनके आर्थिक 
पक्षकी ओरसे हम उदासीन नहीं रह सकते | जीवनकी इस मृ्गत आव- 
ब्यकताकी ओर गान्धीजीने संकेत करते हुए कहा कि वे भृखोंकों धर्मका 
सन्देश नहीं दे सकते | धार्मिक विचारक भी यह मानते हैं कि 'भूखे भजन 
'न होइ गुपाला' | भूखा मनुष्य एक ओर तो नरभक्षीतक बन जाता है 
योर दूसरी ओर भोजनका अमाव उसे असहाय तथा निःशक्त बना देता 
है ।मनष्यके व्यक्तित्वके बिकासके लिए तथा उसकी सांस्कृतिक, कलात्मक 
तथा जाध्यात्मिक उम्नतिके लिए शारीरिक सुख आवश्यक है। भोजन, 
नम्ग्र ओर निवासका अधिकार सृत्यत ओर जन्मसिद्ध है | किन्तु मार्क्सने 
ऐसी मलगत यावस्यकताकों वृप्तिके लिए जिस साधन (रक्तक्रान्ति) को 
र्ञाः बार्स बतलाया ने दह उतना ही निर्मम है जितना वह वर्ग जिसे कि 
बह मिटाना चाहता है। * 

आर्थिक समानतावी स्थापनाके लिए मार्क्स जिस साधनकों अपनाता 
है बह भानवोचित नहीं है। मनृष्यकी नैतिक चेतना एक ऐसे पथको नहीं 


आशिक मृ्याइ्ून 
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अपना सकती जो रक्तपद्चिल हो। 'खूनका बदला 
सन, यह कथन सामाजिक कत्याणकी इच्छुक अथवा 
समानता आंर खझाउुत्वभावनावाले व्यक्तिके लिए 
मध्य नहीं हे । नेतिक जीवनमें साधन आर साथ्य, दोनोंकी पविन्नता 
अनिवाय है| अशुभ साधन द्वारा प्राम ग॒भ च्यय अगभ आर अवांठनीय 
है। मा्सने अपने साधनको बेवल रक्तक्रान्ति आर वर्गयुद्धने सम्बन्धित 
रखा | इसे हम माक्सके युगकोी सीमा मान सकते है क्योंकि उसके युग 
एजीवाद अपने चरम शिखरपर था। अतः आजका इष्िकोण वर्गनद्धकों 
मारक्सके यगके बिराद सदन्नर्पका एक राजनीतिक चरणमात्र मान सकता है। 
अर्थभित्तिपर मार्क्स उस नवीन सामाजिक सम्बन्धकों वास्तबिकता 
देना चाहता है जो समानता. श्रादृत्व भावना ओर स्वतम्त्रताका मृतिमान्‌ 
77 / ्वरुप ह। बाम्तंविक जीवनका शंशपन अंनोवशरा: 
आग की जग “पान अर तनीनो ताविक सवेलेय बलोतो 
अनिवार्य हे 
है कि आशिक स्थिति आस्तरिक जेतनाका_ मार्गनिर्दे दृक 
नहीं बन सकती । बाह्य परिवतनसे आन्तरिक परिवतनका प्रयास उलटो 
गंगा बहाना है | किसी भी झभ कर्मके लिए आन्तरिक शुद्धता अनिवार्य 
है| जब मानव-चरित्र किसी सत्वको पृर्णरुपसे स्वीकार कर लेता है तो वहाँ 
अवश्य ही कम द्वारा व्यक्त होता है | सच तो यह है कि पारस्परिक एकता 
ओर स्नेहकी चेतना सहज रूपसे त्याग और आर्थिक समानताके रूप 
प्रकट होती है, न कि आधिक समानता मानसिक समानताके स्प्म | 
आधिक विपमताजन्य अत्याचारोंकोी आदर्शवादियों ऑर अध्यानब॥दवोंर 
भी भलीमॉति समझा | गान्वोजीकी तो इस सत्यकी तीत्र अनुभाने हुई 
ओर इसको दूर करनेके लिए उन्होंने सत्य और अहिसाका श्रत लेकर जन 
सेवाकी अपने जीवनका ध्येय बनाथा | मा्सके रक्तक्रान्तिके नारेके विरुद्ध 
उन्होंने स्वेच्छित अपरिग्रह और सम्पोत्तके 'संरक्षणकी चेतना'के स्थोयी' 
मल्यकों समझाया । यदि डण्डेके जोरसे समानता स्थापित हो भी गयी. तो: 
देखिये---भाग ३, अध्याय २० | 


“आखध्य-साधथनका 
मश्न 
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वह जल्दी ही मिंट जायगी | भयवश किसी नियमका पालन करना उसे 
अपनाना नहीं है। आथिक ओर राजनीतिक क्रान्तियोंका जीवनके बौधी'” 
पक्षसे सम्बन्ध है। हमें हृदयको क्रान्ति एवं उस व्यापक सांशकृतिक, नेतिक:- 
ओर आध्यात्मिक जागरणकी आवश्यकता है जो चिरस्थायी रैगा। लोन्- 
संघटगन अपने-आपमें अषयांप्त है। मनःसंघटन इसका पूरक है और बह 
नैतिक चेतनाकी जागतिको अपेक्षा रखता है। अतः आन्तरिक अनुभूतिकी 
बिना बोद्धिक सहानुभूति ओर आन्तरिक एकताके बिनाभाद्य एकता 
केवल एकाजड्ी सिद्धान्तमात्न रद जाते हैं । 

मार्क्सका भीतिकबाद सामाजिक वास्तविकताका जन्मदाता है। उसने 
जीवनकों समततूमें देखा और उसको एकाज़ी व्याख्या की । जीवनके दो 
पक्ष हैं : ऊर््य ओर समतल अथवा आध्यात्मिक ओर 
_तिक। ये दोनों आपसमें विरोधी नहीं हैं और 
जीवनमें युगपत्‌ रूपसे कारय करते हैं। माक्सकी ऐति- 
हासिक ओर आर्थिक मीमांसा मानवीय चेतना, विचार अ ओर भावनाको 
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नहीं समझा सकती किन्तु माकस अर्थशास््रीय व्याख्यामें इतना लीन हो 
जाता £ कि वह जीवनके ऊर्ध्व अथवा आत्मिक्‌ एवं आध्यात्मिक पक्षको 
भूल जाता है। शारीरिक सुख अपने-आपमें अपूर्ण है। सुखी जीवन 
आत्मिक आर शारीरिक सुखका योग है । साम्यवादी तन्त्रम शारीरिक तथा 
भोतिक मखकी प्रार्मिकि लिए मनुष्यकोी अपनी वेयक्तिक स्वतन्त्रतासे हाथ 
धोना पडता मे । व्यक्तिका जीवन, उसका परिवार, उसके विचार ओर 
कर्म सब कुछ राज्यके अधीन हो जाते हैं। सामू- 
हिकताके लिए राज्य उसके सर्वस्वका हरण कर 
सकता है । राण्य साभ्यवादके विरोधियोंकों झृत्युदण्ड दे सकता है। ऐसे 
समय लेखक ओर द्कारडी प्रतिमाका मृल्य भी इसीपर निर्भर है कि 
में राय्य तथा सर्वशराकी गणगाथी और घनिकाकी नदंसताकों कितनी 
अशधिव्यक्ति दे सकते हैं। अतः राहित्यकी श्रेष्ठता उसकी राजकोय उप- 

गितापर निर्भर हो जाती है| राज्यके लिए उपयोगी साहित्य ही श्रेष्ठ 


जीवनके दो पक्ष : 
ऊरध्व आर समतल 


व्यक्ति नगण्य 


ण्ट्प नीतिशास्त्र 
आर प्रगतिशील है। माकावादके अनुसार धर्म अफीमके सम्मान है जो ' 
सवहाराकों उसके आधिक अभावका घव्यये रखने मदद देता है। अतः 
माक्सवाद आशिक समानताके नामपर वयक्तिक स्वतन्त्रताका दिरोधी £ 
बह उन सभी प्रदृत्तियोंका विनाश करना चाहता है जो आशिक समानता- 
रूपी सामृहिक जीवनको प्रगति लिए राज्वयके आदशोका प्रशंसा आर 
अन्चानुकरण नहीं करतीं | 
माक्सओें अपने सिद्धान्त द्वारा अनेक नेतिदा समस्वाओंकों उठाया। 
जोवनका आदर्श क्या है ? शिक्षाका उचित रुप क्‍या होना चाहिये 
बच्चोकि व्यक्तिलका बिकास कसा हो ! झग अगुभसे 
क्या अभिप्राय है? कर्त्तव्य, अधिकार, न्याग्र, 
स्तनज्ताका क्‍या अथ हैं ! इन समस्याआकी देखकर रूशता हैं कि साक्सने 
नेतिकताके सारको समझा है| किन्तु जब हस इस हृष्टिस मायके दर्शनका 
अध्ययन करते € कि नेतिकताका सम्बन्ध राग्पूण आत्मास ८ तो निराशा 
होती है। माक्सने जीवन ओर नतिकताक केबल एक अज्ञका समझाःहे | 
उसने भोतिक एवं जेब पक्षकों मान्यता दी है। कानून, नियभ, घर, शुभ- 
शुभ आदिको उसने आधथिक मानदण्डसे नापा हैं आर मानब-तुःखके 
मूल्में आर्थिक विषमताकों देखा हैं। उसके अनुसार उत्पादन और वित- 
रणको उचित व्यवस्था द्वारा एवं अथययास्रके द्वारा ऐसी व्यवस्थाकी 
स्थापना कर सकते हैं जो मानव-एकता स्थापित कर सके तथा स्वार्थ और 
दुःखको दूर कर सके । मार्क्स यह समझने असमर्थ है कि आथिक समता 
होनेपर भी अन्य विपमताएँ-- भिन्न बिचार, विरोधी आस्थाएं, शक्तिटोंभ 
यशलाल्सा, विशिष्ट २णसम्म्नता आदि सब्भन्धी स्पध्ा-->जीवनका देःख्ी 
बना सकती हैं। माकरा मानवीय संग्बन्धों--पतिपनी, साबन्‍्य, व्यक्ति- 
समाज, मित्रता आदि--को आशिक सम्बन्धके रुपस देखता है। बह सब 
' समस्याओंका समाधान उत्पादन ओरो वितरणके नियम द्वारा करता है | 
भौतिक एवं आर्थिक आवश्यकताक्रो ह वह जीबनका आदि ओर अम्त 
मान लेता है। जीवनकी ऐसी व्याख्या नैतिक जिज्ञासाका समाधान नहीं 


नेतिकताका अथ 
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र सकती । नैतिक जीवन आत्म-आरोपित नियम, संकत्प-स्वातन्त्य, 
आन्तरिक पवित्रता, कर्त्तव्यके बोधका जीवन है। नैतिकता आत्मोन्नात 
ओर आध्यात्मिक जागरणका प्रतीक है। वह वेयक्तिक स्वातन्थ्यकै दारा 
सर्वकल्याणकी स्थापना करना चाहती दे । मार्क्सका नीतिशाख*नेतिकतानी, 
मल्गत मान्यताओंकों स्वीकार नहीं करता। वह हे मपर 
समाजकी अर्थशास्त्रीय व्याख्या करता है | 
मार्क्सका कहना ह कि आ्थिक समानता वर्गहीन समाऊँएवं साम्य- 
वादकी स्थापना करेगी जो कि मानव-विकासकी अन्तिम परिणति है। 
इस समाजमे शान्ति चिरस्थायी होकर रहेगी। यह 
समाज ही विश्व-जीवनके विकासका ध्येय है। किन्तु 
मार्क्सकी ऐसी उक्ति विरोधाभासपृर्ण है। क्‍या उसका इन्द्रात्मक भौतिक- 
वाद यह नहीं कहता कि एक ही स्थिति सदेव नहीं रह सकती ! क्‍या 
निर्मेघ-विरोध अथवा भाव-अभावका नियम सदैव नवीन शक्तियोंकों जन्म 
नहीं देता है ! 


“वरो'वाभास 


अध्याय 2० 
गततः 


४ 

' गीतामहासारतरी गीरमपर्मका एक आंश है। इसके रचनाकालके 
बारेमें विद्वानोंमे मतभेद है | इसका काल १०० ई० पू७ से लेकर ५०० 
३० पृ० के बीच माना जाता है। इसके रचयिताके 
बास्मे भी हमारा ज्ञान ससदिग्ध हैं। घामिक आस्था 
व्यासकोीं इसका रचयिता मानती है जो कि मह्ममारत, 

भागवत्‌ आदि अनेक ग्रन्थोके रचयिता माने जाते हैं । 
गीताके दर्शनकी समझानेके लिए. यह कहा जाता हैं कि गौता उ्प- 
मिषदाका गा | कृष्ण दुहनेवाले हैं; अर्जुन जछड़ा है; उपनिपद्‌ गायें हैं | 
बताकी कक यदि ज्ञानी व्यक्ति चाटे तो अमृत सहृझश गीताके उत्तम 
दूधका पान कर ण्ट ? | यह उपमा' सत्यांश युक्त है, 

त्मक दृष्टि पलटी नही न लेक लो 

इसमें सम्देह नहीं | किन्तु इसका अथ यह नहीं है कि 
गीता कैवछ उपनिपद्‌ है। गीताकी दृष्टि समन्वयात्मक है। उसका क्षेत्र 
सर्वग्राही है ओर सन्देश व्यापक है| उसने विभिन्‍न सिद्धान्तों और प्रचलित 
मान्यताओंके सारको ग्रहण करके उन्हें व्यवस्थित और आकर्षक रुप दिद़ा 
है । वेद, उपनिपद्‌, श्रीमद्भागवत एवं बंण्णव धर्म, सांख्य, योग, एकबाद 
आदिके बीच उसने संगति स्थापित की ओर साथ ही प्रवत्ति और निश्॒त्ति- 
सार्गका निष्कास कर्मके रूपसे समन्वय किया | अतः यह काना आर्विपूर्ण है 
: कि गीताने किसी सिद्धान्तविशेषका ताकिक और दार्शनिक रुप प्रति- 


रचनाकार ओर 
रचयिता 


ि 
्‌ 


०, किया ॥ 
गीताका ध्येय किसी ऐसे गुह्य ज्यनको देना नहीं है जिसे कि इने- 
गिने लोग ही समझ सकते हैं बल्कि एक ऐसे सरल और सुगम सम्द्रेशकों 


गीतौर ण्८९' 


' 
आह देना है जो कि मानवताके लिए हितकर है | गीता यह 
भलीभांति समझती है कि अधिकांश व्यक्ति अशानवश्च, 
संसारमें दुःख मोगते हैं | अपने ब्येद, ओर कर्मपथको समझनेम असमर्थ 
होनेके कारण वे भय्कते रहते गताने एक ऐसे विश्वव्यापी, सार्वभोम 
ओर शाश्वत सन्देशकों दिया है जो देश, काल, परिस्थिति तथा 
जाति, वर्णके भेदरों अछूता हे | वह सभी नेतिक जिज्ञासुओंकोीं उस कीन्त- 
रिक मार्गका ज्ञान देती है जो भगवत्‌ प्राप्िमें सहायक है | गीताओँ कर्मका 
सन्देश दिया ओर यह सन्देश जीवनकी दर्शनपर आधारित है तात्विक ' 
स्यका ज्ञान ही कर्मकी ओर ले जाता है। गीताने ब्रह्मविद्या और योग- 
शास्त्र दोनोंकी समान माना है| जीवनका तात्विक रूप हमें कर्मका आदेश 
देता दै। कम एवं कत्तंव्य द्वारा हम जीवनकी समस्याओंकोीं सुलझाकर 
उनके स्वामी बन जाते हैं । गीताने नतिक समस्या--कर्त्तव्य--को कृष्ण : 
ओर अज्जुनक बाताआप द्वार र गाथा है | ला आकर 
महाभारत कृष्णके ऐतिहासिक व्यक्तित्व एवं वस्तविक अस्तित्वको 
स्वीकार करता है ओर साथ ही उनकी अवतारके रूपमें पूजा करता है । 
किन्तु इतिहास कृष्णके वास्तविक अस्तित्वको सिद्ध 
करनेमे॑ अभीतक असमर्थ है। ऐतिहासिक दृष्टिसे 
कृष्ण पौराणिक नायक हैं। दर्शन और नैतिकता 
उनको शाश्वत सत्य मानती है। शाश्रत सत्य ही कारू और मनुष्योंक 
मानमों करारा अपनेको व्यक्त कर रहा है। कृष्ण वास्तविक आत्मा एवं 
दिव्य चेतनाओ प्रतीक € | हम अपनी दिव्य चेतनाके आदेशको सुन सकते 
अस्तित्व, जीवन ओर कर्मके अर्थ समझकर पूर्णताकों प्राप्त कर सकते 


हूं। महाभारत अनसार अर्जन कुन्तीकी पुत्र हैं जन । अपने अधिकार, धर्म 
ओर सत्यक्की रत्नाके लिए युद्धक्षेत्रम प्रवेश करते है। गीताके अनुसार 


्ुन बह व्यक्ति है जो अज्ञान और हृदयकी दुर्बछताके कारण मानसिक 







कृष्ण तथा अर्जुनका 
व्यक्तित्व ' 





कु 







| 


करनेमे असमर्थ है | 


(५९७०. नी तशास्त्र 
युद्धका रूपक लेकर गीताकारने कर्तंव्याकर्तव्यके प्रथ्नको उठाया है। 


यह जीवन घर्मक्षेत्र है इसलिए सदाचारक र्ग 
हक एकमात्र वाब्छनाय मांगे है। सद लक 
ओर उसका श द दाचारका क्या अर्थ 
/ जआंवनका ध्यंग क्या £ £: क्या सुद्ध उचित है? 


समाछान न हु 3 
' क्या अपनोका हनन करके विजयी होना न्यायसंगत है ! 


उजुनका मन अस्थिर ओर दश्खी ममत्व, भावावेश और 
क्लीबताने.उसके विवेककोा कुश्ठित कर दिया दै। क्षाजरधम आर अग्रजेंका 
आदेश उस युद्ध करनेके लिए प्रेरित करता है किन्तु उसका अज्ञान उसे 
दुविधामें डाल देता है। +ह अनेक तक-वितक करता है | यदि युद्धमे 
पराजय प्राप्त हुई तब क्‍या होगा ? यदि स्वजनोंका हनन करके विजब भी 
मिली तो उसमें ही क्या सुख होगा ? ऐसे तक उसे कतव्यव्रिमदढ् बना देते 
हैँ | वह बारम्बार इसपर विचार करता है कि क्या करना उचित है ओर 
क्या करना अनुचित | अन्त वह श्रीकृण्णस प्रश्न करता है कि क्‍या 
करूँ ! श्रीकृष्ण उसे समझाते हैं कि कत्तव्यका मार्ग स्वार्थ, समत्व आर 
भावनाके मार्गसे भिन्न ओर श्रेष्ठ है। अपने ऐसे कथनके गतिपादनरी लिए 
वे अनेक युक्तियाँ देते हैं। उदाशरणार्थ, वे कहते ;£ कि सर्वन्न एक ही 
सत्यकी अभिव्यक्ति है। व्यक्ति ओर विश्व एक ही रालके अंदर हं । अतः 
सर्वभूतोंमं एक ही सत्य व्याप्त है। इसलिए सत्यके लिए युद्ध करनेसे धिमुख 
नहीं होना चाहिये। भगवत्‌ प्राप्तिके लिए सदाचार अनिवाय हैं। यदि 
युद्ध एवं ध्वंस सदाचारके लिए आवश्यक है तो उसे सह स्वीकार करना 
चाहिये। परिणामकी चिन्ता नहीं करनी चाहिये आर याँदि अम्जुन यह 
सोचता है कि बह युद्ध द्वारा आत्मओंका हनन करेगा ते वह अ्रममे है | 
नुप्यका आन्तरिक रूप नित्य सत्य है | आत्मा अमर हैं, 'जल उस भिगा 
नहीं सकता, अग्नि जला नहीं सकती और अख्न छेद नहीं सकते | 
इसलिए यह सोचना व्यर्थ है कि हम किसीका दइनन करते £ै अथवा किसी 
का हनन हो सकता है। स्वधर्मकों छोड़ना अनुचित है | अर्जुन क्षत्रिय है 
क्षत्रियका धम राज्य तथा समाजके- कंल्याणकी लिए युद्ध करना है 


गीतौ* ५९ १- 


शदि यह युद्धसे पराह्मुख होगा कफ परिवार तथा समाजके 
लोग उसे कायर समझकर उसका अपमान कर्गें। 
गीता यह समझानेका प्रयास करती है कि अपनी चेतनाके उच्चतर 

स्तरमें रहकर भी व्यक्ति कर्म कर सकता है। इसीलिए उसने सदाचारके 

नकी उठाकर कत्तैयका सन्देश दिया है। कर्ता 
सन्देशके मूलमें जगतकी सत्यताकी धारणा है गीता. 
अकम एवं कमत्याग या कमसंन्यासको स्वीकार नहीं 
करती है। वह आत्मशुद्धिके द्वारा आध्यातिंक ज्ञानकी 
प्राप्ति बतढाती है ओर आध्यात्मिक ज्ञान उचित कर्मकी प्रेरणा देता है | 
अतः गीताने ब्रह्मविद्या ओर योगशास्त्रको एक ही माना है। क्‍ 

४“द्ंकराचायने गीताको अकतवादी व्याख्या की है। ब्रह्म एकमात्र सत्य 
है आर जगत मिथ्या है, अपने ऐसे दशनकों वह गीतापर आरोपित कर 
देते 6 आर कहते है कि गीताके अनुसार मुक्ति उचित ज्ञानसे प्राप्त होती 
है, न कि उस शानसे जो कमसे युक्त है। कम, कर्त्तव्य ओर उत्तरदायित्वकी 
धारणाकों रत (संसारको सत्यताकों धारणा) जन्म देता है किन्तु जब बरह्मशान- 
से ध्ैत नष्ट हो जाता है तो कर्मका प्रश्न ही नहीं उठ सकता (चीन और 
कममें बसा हीं पारस्परिक विरोध है जेसा कि प्रकाश ओर अन्धकारमें | ज्ञन 
ओर कर्मका समुचय असम्भव है। कर्मका मूल्य आत्मशुद्धिकी प्रारम्भिक 
अबस्थाम है किन्तु जब आत्मशुद्धि हो जाती है तो कर्मका अपने-आप क्षय 
हो जाता है | गीताका प्रमुख लक्ष्य हमें बन्धनसे मुक्त होनेका मार्ग दिखाना 
है, न कि युक्त होनेका | अथवा शंकराचार्यका यह कहना है कि गीता इस 
सत्यकी महल देती है कि ब्रह्मज्षान ओर वैदिक आचरण अथवा स्मृति- 
शाखत्रके अनुरुप कर्तव्य करना परस्पर विरोधी तथा असंगत हैं। कर्त्तव्य 
अज्ञानकी न्थितिका सूचक है, न कि शानका | 

गीताकी अद्वतवादी व्याख्या करना अनुचित है। कमका सन्देश देनेके 

लिए गीताकारने क्रणके मुखसे यह कहलाया है कि 'जब-जब धर्मका 
हास होता और अधर्मका विकास लैता है तब-तब मैं अवतार छेता हूँ । 


कर्म, अकर्मका 
प्रहन ; शंकरा- 
चार्यका मत 


५६१९२ नी|तशास्त्र 
जब स्वयं कृष्ण जो कि पूर्णकाम हैं, रादाचारको स्थापनाके लिए कर्म करते. 
नहन्तो मनुष्य अकर्मकों केसे अपना सकता है ? यह अवश्य है कि मनुष्यको 
कर्म संदेव धर्म या सदाचारफे लिए करने चाहिये, न कि स्वार्थसिद्धि 
अथवा स्वर्यू ओर धनकी कामनासे प्रेरित होकर | 
_ गीतामें योगकी अनेक व्याख्यीएँ मिलती हैं, जसे 'समत्व॑ योग उच्यते' 
या 'यहाः कर्मसु कोशलम! इत्यादि। जब कर्मके सन्दर्भभ योगका अर्थ सम- 
५ . झनेंका प्रयास करते हैं तो योगसे गीताका अभिप्राय 
” हम दर श्युक्त करनेंसे है। अपनेको सामाजिक यज्ञ-कर्म अथवा 
कम, है करत॑व्पसे युक्त करना ही कर्मयोग है। कर्मयोगके द्वा 
गीताने उनें सभी सामाजिक कततव्योका सान्यता दी है जिन्हें कि सब व्यव- 
स्थित समाज स्वीकार करतें ६ | जगत आर जीब एथयं अनकताकीं सत्य 
मानकर गीताने कर्मगोगकी महत्व दिया ॥६। गीताके अनुसार जीव, 
आत्मा ओर देहका योग है और कम देंद एवं प्रद्ुतिका गुण है | 
अतः जब्तक देह है, कर्म भी हैं। कर्मसे मुक्ति असम्भव है। कर्मग्ोंग 
न्यायसगंत ओर उचित हैं। कर्मसे संन्यास छंना अ्रान्तिपर्ण €। कर्मका 
त्याग करनेके बदले हमे अपनेको कर्ता समझनेका भावनाका तथा कर्म- 
फलका त्याग करना चाहिये। कम देहका गुण हैं | 
शरीर मात्र हो कम करता है। व्यक्तिकों निश्सछझ अथवा अनासक्त 
रहकर अपनेकों अकर्ता जानना चाहिये । भगवान वास्तविक कर्ता है । वह 
सम्पूर्ण विश्वका सश्चालक ६। कचुव्य क्रनेके लिए कााश्यतका प्राण 
आवश्यक है क्योंकि वह अहडारजन्य है। मनुष्य अविया जीर अह दपरके 
कारण सोचती है कि सेन अपने शबतुकों पराजित किया अथवा गन यह 
किया, बह किया | बास्तवस भगवान्‌ हैं सब कछ करवात £ |  मनप्प ता 
निमित्तमात्र है। अपण-बुद्धि एवं मगबत्‌ संकल्पसे अपने संकत्पकों युक्त 
करके कर्म करना चाहिये। निष्रियता ओर अकम्मके लिए. उस जीवनमें 
स्थान नहीं है जो कि आध्यात्मिक है | अकमंण्यता आध्यात्थिक ज्ञान और 
स्वतन्त्रता (बन्धनसे मुक्ति) का सूचक नहीं है। कर्तृ्नभाव और फलेच्छा 


र्गाता २ 
बन्धर्नमें डालती है। निष्काम कमंको अपनाकर बन्धनसे मुक्त हो सकते 
हैं| कर्मत्याग एवं अकर्म अवाञ्छनीय है | सम्यक्‌ एवं सत्य ज्ञान मनु 
कर्मसे युक्त करता है | वह विश्वके आते प्राणियोंकि कल्याणके लिए प्रयास 
करता है ओर सामाजिक कमसे विमुख नहीं होता है। ऐसा निःस्वार्थ के, 
बनन्‍्धनमें नहीं डालता। कम करने मात्रसे दोष नहीं रूगता है ॥:स्वार्थी 
इच्छाएँ और निम्न प्रेरणाएँ कर्मको दोषयुक्त करती हैं | इनके ऊु४र उठकर 
शुभ कर्म करने चाहिये । कर्मका त्याग अथवा कर्मसंन्‍्यास ;अंहण करनेसे 
अधिक वाब्छनीय ओर श्रेयस्कर निष्काम कर्म है। 

. गीताके नैतिक सिद्धान्तका केन्द्रबिन्दु कमफलत्याग एवं निष्काम कर्म 
है। यह यह सेतु है जो निव्ृत्ति ओर. प्रवृत्ति मार्गको संयुक्त करता है। 
गीताका काल वह काल था जब कि जीवनकी दो 
विरोधी आदर्श समाजमें प्रचलित थे ; कर्मयोग ओर 
कमसंन्यास, सांसारिक जीवन चिन्तनप्रधान पार- 
' लोकिक जीवन, तपपूर्ण एकाकी जीवन ओर कमंप्रधान 
जीवन, यही दो आदर्श निवृत्ति और प्रव्ृत्तिमार्गके नामसे प्रसिद्ध हैं । 
'निवृत्तिमा गियोनि कर्मत्यागकों महत्व देकर संन्यासवाद एवं वेराग्यवादका 
समर्थन किया |/इच्छा कर्मका अनिवार्य अज्ञ है और वह स्वार्थी, भाव- 
'नाओंको जन्म देती है| स्वार्थ व्यक्तिके ज्ञानकों श्रममें डाल देता है। उसे 
ओऔचित्यके मार्गसे हट देता है। ज्ञानी व्यक्तिको चाहिये कि कमका त्याग 
कर दे | किन्तु प्रदृत्तिमार्गी सामाजिक कर्ततव्यको अनिवार्य मानते हैं । बे 
कर्मकाण्ड एवं शास्त्रविधियोकों भी स्वीकार करते हैं । ऐसे कर्म मुक्ति, 
स्वर्ग और ऐडवर्यकी कामनासे किये जाते हैं। परलछोकके सुखकी चिन्ता 
निम्न प्रउश्ियोपर नियम्त्रण अवश्य रखती है पर साथ ही स्वार्थकों पल्छ- 
'वित करती है। इस माँति यह वैयक्तिक शुम एवं स्वार्थको स्वीकार. 
'करती है | 4 

गीताने निद्ठति और प्रदनज्ञिमार्गके मूल्में त्वा पूर्ण इच्छा ओंको 
देखा और स्वार्थपूर्ण इच्छाओंके ल्थांगके लिए निष्काम कर्मको आवश्यक 
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“ निष्काम कर्म : 
प्रवृत्ति और निदत्ति 
साग्गका समस्वय 


साअशपलकलीदर असल 


[6४ 
हर .॥ गातियास्त्र 


तलाया | गीताने समझाया कि देहधारीके [&छए कमका त्याग असबम्भव 
का सलिए जीवनका आदर्श कमत्ागका आदद नहों हो सकती | ये 


गे 


कममग ागका आदश हई। ध्वाथप्रण इच्छाआक जाठ्स सुक्त होनक छए 


ही गीता कहरी दे कि परिणामको ओरसे विरक्त होकर कम करना चा हिये। 
.. की, हैँ, शी हे लक हे 
बतञ्य जारना हो मनायका कंश ६£। परारणस एज फल हल्ाधान हू 


खाए जला के 


फलासतिफ्छोड़ कर दम करना चाहिये । आश्वारहित होबर कम करना 
उचित है। ४रमंसे मुक्ति असम्भव है। कमका छोड़ना गिरना है | जो 
परिणामसे विमुख होकर कम करता है वह गगबाससों पाता ८ | यदि 
करने एकमात्र दोप यह हे कि कमते हारा ममल, आदर, राग, 
दंग, ओध, शणा आदि निम्न आर स्वायपृर्ण इच्छाएं उ्तगा होती ६ तो 
इस दोपसे मुक्ति सम्भव है । आसक्ति आर फब्ल्छास मुक्त कम करने 
जाहिये। कर्तव्यकी प्रेरणा दिव्य प्रर्णा हैं। इस प्ररणाक ह्वाश इच्छोशीका 
उन्ननन आर सुधार कर सकते है । बहाँ कम शुभ है जा कत्तव्यकाी धरणा 
से सज़ाल्ति है ओर परिगामकी ओरसे तटसख दे | यहाँ गाताका निष्काम 
कर्म है| इसके द्वारा निवृत्ति आर प्रदुज्तिमार्गक बीच सक्कति स्थापित 
करके अथवा उनकी एकताकों समझाकर गाताने निवर्निमभागकों 
आकर्षक बनाया आर प्रवृत्तिमागकोी श्रेष्ठता प्रदान को । 
अर्जुन निष्पक्ष चिन्तन करनेभे असमथ ६ क्योंकि समत्वके बोझके 
ँरण उसका हृदय वल्वान्त हो गया है | बह हृदवको दुर्बच्ताके कारण 
नसिक रान्मुडन (समत्व) खो बठा ४ जार तटख 
अं जड बुद्धिसे कल] 0 बदले भा नि. ये 
नए ... पराजब, आअपना-पराया अथवा स्वाथ आर परिगामर्4: 
केस कर्मके यर 2, हर] ग्गवार रा ० शा 
जिला का निला शक ७३७४० | भगवान ही गा : तथा 
कम देहका गुण ६। मनुष्य नग्न ;। कमकी 
परिणाम देवाधीन है| ऐसी स्थिति परिणामकों चिन्ता अदिकी हो करते 
विवेकी व्यक्ति फलासक्तिका त्याग लक निःकास के वरता है | 
निष्काम कमके लिए दो बातें आदग्यक है ; आत्मगुद्धि तथा आण उछड्ि | 


आप्मशुद्धि आर 


गीती ण्रुण्‌ 
 आत्मश॒द्धि द्वारा गीताने यह समझाया कि निम्न इच्छाओंका परिष्कार 
करना आवश्यक है। हमें अपनेको सद्लीर्ण इच्छाओं, कामनाओं जोर 
वासनाओंके बन्धनसे मुक्त करके करत्तंव्यके मार्कको अपनाना चाहिये | सब 
छाए कत्तव्यके अधीन होनी चाहिये। मनुष्य आध्यात्मिक प्राणी है.। 
उसके जीवनका ध्यंव उच्च हैं, भगवत्‌ ग्रात्ति है। इस व्येयकी फपिके 
लिए दश्छाओंका उन्नयन अनिवार्य गर्ण इच्छाओंसे ऊपर्‌ “उठकर 
आत्मशुद्धि द्वारा व्यक्ति अपने अन्तरतमकी दिव्य ध्वनिकों सुन .वंकता है | 
उस आदेश अथवा भगवत्‌ सदड्डूल्पके अनुरूप कर्म करना ही व्यक्तिका 
कर्तव्य है | अतः आत्मगुद्धि अपंण-बुद्धिकों जाग्रत्‌ करती है। भगवान्‌ 
हमारी बास्तविक आत्मा हे। वह सब सूतोंका आन्तरिक सत्य है"। उन्हें 
एग आव्म-समपता कर दना चाहये। 
अपग॒-जुद्ि विश्वकल्याणको बुद्धि है। सबंत्र एक ही सत्यकी अभि- 
व्यक्ति है | अतः भेद-भाव मिध्या है। व्यक्ति और संमाज एक ही हैं। 
दोनमे ही इद्वर हैं। ईश्वर ही सब प्राणियोंका 
आसन्तरिक सत्य है। जब व्यक्ति भगवानको पूर्ण 
आत्म-समर्पण कर देता है तब बह मगवद्‌ बुद्धिसे 
जनताकी जनाद॑न मानकर उसकी सेवा करने रूगता 
है । अतः समाजकी सेवा करना भगवानकी सेवा करना है | सब प्राणियोंमें 
भगवानकी देखना अथवा एकताका बोध विश्वबन्धुत्व एवं 'बसुधैव कुठ- 
म्रकम के भावका जनक हैं | जब दूसरोंके लिए त्याग करते हैं तो यह नहीं 
समझना चाहिये कि हम दूसरोंका उपकार कर रहे हैं। वे दूसरे नहीं हैं 
उनमे भी हमारी ही आत्मा | समाजसेवा द्वारा व्यक्ति सड़ीर्ण आत्मासे 
ऊपर उठकर +--गाका प्राप्त करता है। आत्मयाग आत्मोन्नति है 
गीताके आगसार सबंधतोकि हितके लिए कर्म करना चाहिये। छोकमज्भल 
ही ध्येय मै | दस ध्येबकीं प्रासिके लिए. निम्न ओर स्वार्थी इच्छाओंका 
दियीकरण आनश्यक ह | ऐसा व्यक्ति घीर प्रकृति एवं सम-दृष्टिका व्यक्ति 


च 


शक कक की है हल, लत ९७ थ् दिल हि 
हैं। उसके लिए दःख मुख, चनन्‍दा प्रराग्व आर घृणा तथा स्नेह समान हैं | 


बसुपव कृट्ुम्ब- 
कम्‌ : व्यक्ति आर 
समाज 
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द न तो शत्रुकी निन्‍्दा करता दे ओर न मिन्नकी प्रशंसा | शस, दम, 
तप/ सत्य, अहिंसा, दान, दृदसद्ल्प, करुणा, सन्‍्तोष, बिनम्रता, विश्व- 
प्रेम आत्मोन्नतिमें सहायक हैँ आर हिंसा, अहृड्भार, राग, द्ेप, इणा, लोभ, 
ओह, आत्मझ्छाघ्रा आदि आत्म-विनाशक देँ। अथवा गीता उन सभी 
परवचचोंकों शुभ कहती है जो निःस्वार्थ भावसे लोकामएछलके लिए प्रयास 
करती ओर मगवत्‌ प्रामिम सहायक ई। इसकी विपरीत वे प्रद्ृत्तियाँ जो 
कर्वृब्रभाव).अहझ्जार, स्वार्थ ओर कमफलको आशा करती हैं, अशुभ ई | 
गीता कर्मवादकों मानती है आर यह कहती है कि पृ्वजन्मके संस्कार 
तमान जीवनको निधारित करते £८ैं। पृव॑जन्मके कमानुसार ही मनुष्य 
बिशिए जाति ओर ऋलके बाताबरणर्भ जन्म लेता 
तथा हःख-सुख पाता है। तो क्या गीताके अनुसार 
मनुष्य स्वतस्त्र नहीं है ? सब कुछ पृर्वनिर्धारित ओर 
निश्चित है ? क्‍या गीताका कर्मबाद निराशावादी है ? क्या मुक्ति एवं 
मोक्षके लिए प्रयास करना व्यर्थ है? गीताका कमंबाद आश्चावादी है 
वह हमारे सामने उज्ज्वल भविष्य रखता है। गीता आत्म-स्वातख््यमें 
विश्वास रखनेके कारण ही कर्ंब्रादकों अपनाती है| व्यक्ति कम करनेंके 
लिए खतन्त्र है पर प्रत्येक कर्म पलसे युक्त है। अतः उसे चाहिये कि 
सहजफ्बवू त्तियों, आवेगों, उद्याम इच्छाओं और सड्ठीण भावनाओंके 
प्रवाह न बहे | समझ-बृझकर कर्म करे । बोद्धिक प्राणी होनेके कारण वह 
अपने कर्मोके लिए उत्तरदायी हैं। अशुभ कर्मका अशुभ परिणाम उसे 
भुगतना पड़ेगा | दुःख अशुभ कर्मका परिणाम है। अतः धीर व्यक्ति 
दुःखको अवश्यम्भावी मानता है। झुभ परिणामके लिए शुभ कर्म करना 
अनिवार्य है। मनुष्य वर्तमान स्थितिसे ऊपर उठकर अपनी पृर्णताकों 
ग्राम्त कर सकता है। आध्यात्मिक प्राणीके जीवनका ध्येय भगवत्‌ प्राप्ति दै 
ओर इस ध्येयको पानेके लिए. वह स्वतन्त्र है | आत्म-नियन्त्रित कर्मों द्वारा 
अथवा आन्तरिक सत्यके अनुरूप कर्म करनेपर वह अपने इशष्टकों प्राप्त कर 
'कता है। इस भाँति गीता कर्मवादकी महत्व देकर समझातो है कि 


कर्मवाद : 
स्वतन्त्रताका प्रश्न 


गीता ५९७: 
' व्यक्तिका भविष्य उसके हाथमें है अतः उसे अबौद्धिक और अनुचित कर्म 
नहीं करने चाहिये । नेतिक आचरणसे एक क्षणके लिए भी मुक्ति सम्भव 
नहीं है। अपने नियतिवाद एवं कर्मबाद द्वारा एक ओर तो गीता हमें 
अनैतिक कर्मोके गर्तेमे गिरनेसे बचाती है और दूसरी ओर हमारे अद्भर, 
उत्तरदायित्व आर आत्मश्रेष्ठताक भावकों जगाती है। 
आलोचना 

गीताने यह भरीभाँति समझाया कि आचरणकी समस्या आत्म-प्रबुद्ध 
प्राणीके लिए मुख्य समस्या हैं। व्यक्ति केवल जैव आवश्यकताओंका 
प्राणी नहीं । वह पशु-जीवनकों अपनाकर सुखी नहीं 
रह सकता | वह आध्यात्मिक प्राणी है, वह जीवनके 
अर्थ ओर मल्यक्रों जानना चाहता है। उसके कर्म विवेकसे सम्चालित होने 
चाहिये। अतः गीताने नेतिक समस्याको तत्वदर्शनपर आधारित किया । 
जीवनके आदर्शको तल्वदर्शनकी प्ृष्ठभूमिमं समझा जा सकता है। नैतिक 
समस्याको एक मूर्त रूप देनेके लिए ही गीताकारने एक विशिष्ट स्थितिको 
लिया ओर उस स्थितिके आधारपर समझाया कि मानसिक इन्द्र एवं 
नेतिक समस्याकों केसे सुलझा सकते हैं। वार्तालापकी सरल शैलीको 
अपनाकर नेतिक सन्देशको जनसामान्यक्रे लिए आकर्षक ओर ग्रहणीय 
बना दिया | 

संसार भलीमोति रहनेके लिए अधिकांश व्यक्तियोंकी मार्गनिर्देशन- 
की आवध्यक्रता होती है। अविकसित बुद्धिके कारण अथवा आवेगजन्य 
प्रतत्ति तथा स्वार्थान्ध होनेके कारण मनुष्यकी नैतिक बुद्धि मन्‍्द पड़ जाती | 
है। मे कर्मक ओऑंजित्य-अनाचित्यपर विचार नहीं करते। गीताने सदा- 
आरको दृढ़ दार्थनिक संबल देकर तथा कर्मवादकी खीकार करके ऐसे . 
अरनेतिक प्राणियोंको चेतावनी दी है। नेतिक जिशासुओंको मूलगत नैतिक 
तत्वोंकी ओर आकर्षित किया है श आचरणकी व्यापक नियमोंकी संहिता 
असम्भव है अतः गीताने संद्विता देनेका प्रयास नहीं किया | फिर भी यह 


मार्ग निर्देशन 
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सत्य है कि अपने समयकी सामाजिक स्थितिकी उपेक्षा कोई भी नेतिक, 
सिद्धान्त नहीं कर सकता अतः गीता भी इससे अछुती नहीं है । इसलिए 
आजके नीतिशके लिए यह आवश्यक हो जाता है कि आजकी सामाजिक 
डर सांस्कृतिक चेतनाके आधारपर गीताकी पुनर्व्याख्या करे | 
डोकमड़लको महत्व देनेके कारण ही गीताने यह समझाया है कि 
फलासि की इच्छासे कम नहीं करने चाहिये । जो मनुष्य परिणामपर विचार 
है करते हैं वे अधिकतर कर्तव्यश्रष्ट हो जाते हैं | खार्थ 
एवं सुखभोगकी कामना विवेककों अज्ञानसे आच्छा- 
दित कर देती है। अर्जुन फलकी चिन्ता करके कर्मको साधन सान लेता 
है और इसलिए उसका नीति-अनीतिका विवेक कुण्ठित हो जाता है। 
कर्मके आन्तरिक शुभत्वको समझना चाहिये। कम अपने-आपमें साध्य 
है । परिणामको महत्व देकर गीताने यह नहीं समझाया है कि कर्म परि- 
णामसे युक्त नहीं है । वरन्‌ यह कहा है कि परिणामकों महत्व देनेबादय 
व्यक्ति आत्मसार्थसे ऊपर नहीं उठ सकता । वह शुभको ध्येय माननेके 
बदले आत्मखार्थकों ध्येय मान लेता है। अतः परिणामसे तगस्थ रहकर ही 
व्यक्ति सड़ीर्ण स्वार्थसी ऊपर उठकर लोककल्याणकी स्थापना करता है | 
गीताने अनासक्ति थोगकीं महत्व देकर यह बतलाया कि मनुष्यको 
सदाचारके लिए स्वाथका त्याग करना चाहिये | शुभ ध्येयकों प्राप्रिके छिए 
निम्न इच्छाओंका उन्नयन करके उनका दिव्यीकरण 
करना चाहिये। कुछ आलोचकॉका यह कहना है कि 
गीताने अनासक्ति योग एवं निष्कास कर्मको महत्व 
देकर वैराग्यवाद और कठोर संन्‍्यासी जीवनका यशगान किया है । गीता 
वैरग्यवादको स्वीकार नहीं करती है, उसने मनुष्यकोी अनुभवात्मक आत्मा 
एवं जीवात्माके स्वरूपकों मलीमॉति समझा है । कांटकी भाँति गीता अमनो- 
वैज्ञानिक दृष्टिकोणको अपनाकर इच्छाओंका झमूछ नाश करनेके लिए नहीं 
कहती बल्कि उनका दिव्यीकरण करने लिए कहती हैँ | इच्छा स्वेच्छाकृत 
कर्मका अनिवार्य अज्भ है। बिना इच्छाके कर्म सम्भव नहीं | इच्छाहीन 


फलासक्ति अनुचित 


वेशग्यवादकों 
अस्वीकार 


गीता 


दी 


९ 
जीवन अमानवीय, सारहीन और अनाकर्पक है। गीता यह कहती है कि 
'कैबल इन्द्रिययुख, भोगविल्लास ओर स्वार्थपूर्ण इच्छाएँ बुरी हैं * वे 
आत्मघातक दे ओर व्यक्तिको विषयान्ध बनाकर उसकी पूर्णताक्े मार्ममें 
बाधा उलन्न करती हैं | इन इच्छाओंका उन्नयन करना अनिधार्य है [डरने 
सदाचारकी इच्छाके अधीन होना चाहिये। सदाचारकी इच्छा दिल है | 
सदाचारकी प्रेरणासे कर्म करके व्यक्ति अद्वितीय आनन्द और “पूर्णताको 
प्राम कर सकता है । 

गीताके अनुसार मनुष्यको अपनेको समझना चाहिये। आत्मज्ञान 
बताता है कि भेदभाव भिथ्या है। अशान भेदमूलक या द्वैतमूलक है। यही 

अर 5 कि क्ति-समाज तथा स्वार्थ 
गः डे ओर परमार्थके द्वेतके मूल्मे है। व्यक्तिकी आत्मा 
विश्वात्मा है। अतः जब बह लोकहित और छोक 
-कल्याणके छिए प्रयास करता है तब वास्तवमें वह अपनी सड्डीर्ण आत्माका 
वास्तविक आत्माके लिए त्याग करता है और आत्मत्याग द्वारा आत्मोन्‍नति 
और पूर्णताको प्राप्त करता है। गीताने व्यक्तिको महत्व दिया है। व्यक्तिको 
नगण्य न माननेके कारण ही उसकी पूर्णताके लिए प्रयास किया और कहा 
है कि स्थायी आत्मानन्दके लिए सड्लीर्ण प्रदृत्तियोंका त्याग अनिवार्य है । 

गीताका सन्देश विश्वव्यापी ओर शाश्वत है, वह सामयिक ओर 
'सह्लीर्ण नहीं है। गीताने उच्च ओर निम्न आत्माके सच्डुपके प्रबनको उठाकर 
यह समझाया दे कि जीवात्मा अपने बच्चनोंसे सुक्त होकर परमात्माकों 
प्राण कर सकता हे। परसात्माका सान्निध्य एवं उसको प्रासि ही जीवनका 
'लछ््य है. ययोंफि जीवात्माका अन्तरतम सत्य परमात्मा है। परमात्माको 
प्राप्त करनेके लिए. अथवा मगवत्‌ साक्षात्कारके रिए मेंदभावकों यूलना 
होगा | समानताका भाव उस बुद्धिको देता है जो जनमज्जलछ ओऔर यमूमझ्ल- 
का प्रतीक है | निःसन्देह बृबतक मनुष्य समाजमे रहेगा वह गीताके लोक 
कल्याणकारी जानका आश्रय खेता रहेगा | 


| 
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अध्याय 2५ 
गान्धीनी। 
मोहनद[स कर्मचन्द गान्धीका जन्म सन्‌ १८६९में तारीख २ अक्टूबरको' 
पोरबन्दर (काठियावाड़) में हुआ | वैष्णव परिवारमें पलनेके कारण उनके. 
नि मनमें बचपनसे ही धार्मिक संस्कारोंने घर कर ल्पयाः 
जीवनी रे 

था। फलत: बेद, उपनिषद्‌ ओर विशेषतः रामायणके 

प्रति उनके मनमें अगाध श्रद्धा पैदा हो गयी जो आगे चलकर अनन्य राम- 
भक्तिमें परिणत हो गयी | बालक मोहनदासकी हृदयमें सदाचार तथा सत्यके 
प्रति एकान्त आग्रह रहा | जब वह पीछे बैरिस्टरी पढ़नेके लिए विदेश भेजे 
गये तब उन्होंने विभिन्‍न धामिक ग्रन्थीका अध्ययन कर उन्नेत आदशोको' 
आत्मसात्‌ कर लिया। इस प्रकार उनके भीतर होनह्ार महात्माने विलायत- 
में ही जन्म ले लिया । दक्षिण अफ्रीका उन्होंने अपने आदर्शोको प्रयोग- 
की कसोटीपर कसा ओर प्रवासी भारतवासियॉपर हो रहे गोरोंके अत्या- 
चारोंसे पीड़ित होकर अपने प्रसिद्ध सत्याग्रह आन्दोलनको जन्म दिया।, 
भारत लेटनेतक गान्धीजी एक सिद्ध जननायक बन चुके थे | यहाँ पहुँचने 
पर साल्मरके बाद ही उन्होंने भारतीय जनतामें राष्ट्रीय जागरण तथा। 
स्वतन्त्रताकी चेतना मरनेका तत लिया | सन १९२१ में उन्होंने अपना 
पहिला सत्याग्रह आन्दोलन छेड़ा और कई वर्षोतक लगातार सविनय: 
अवज्ञापूर्वक अपने अहिंसात्मक आन्दोलनसे १५ अगस्त १९४७ में भारत- 
को दासताके बन्धरनोंसे मुक्त करा दिया। यह स्वतन्त्रताका रक्तहीन संग्राम: 
संसारके इतिहासमें अद्वितीय था। इसके जाद्वशंप्राण जननायकने सत्य 
ओर अहिंसाका सामूहिक प्रयोगकर मानव-जातिके सामने एक महान 
मानवीय आदर्श उपस्थित कर दिया। १० जनवरी १९४८ में जब, 


गान्धीजी 558 
ग़ान्धीजी प्रार्थनासभामे जा रहे थे तो गोडसे नामक एक व्यक्तिने गोली” 
चलाकर इस अमर प्रकाशकों सदैवके लिए मोतिक शरीरसे छग्कारा 
दिला दिया । 

जीवमान्रके सुख तथा कल्याणको भावना ही गान्धीजीकी अन्तराज्मा- 
की पुकार थी। उनके मनोजगतपर दाशनिक सिद्धान्तोंसे अधिक धार्मिक 
विश्वासोंका प्रभाव था| वे विश्वास वैज्ञानिक अथवा 
तार्किक नहीं कहे जा सकते किन्तु वे मुहत्‌ घारणाओं 
ओर उच्च भावनाओंसे अनुप्राणित थे। गान्धीजीका 
मड़लमय मंगवानके प्रति अखण्ड विश्वास था। 
उनका कहना था कि मद्भल्मय तथा लोककल्याणमय जगतको स्थापना 
सात्विक वथा नैतिक गुणोंके अर्जनसे ही सम्मव है। व्यक्तिको अपनी मुक्तिके 
लिए सात्विक नियमोंका पालन करनेका प्रयास करना चाहिये। उनका 
यह भी कहना था कि वैयक्तिक साधना सामूहिक निर्माण अथवा विकास- 
का एक आवश्यक अज्भ है। समस्त संसारकों 'सियाराममर्या माननेंके 
कारण ही उन्होंने यह कहा और इसीलिए जीवनमर लोकसेवा ओर लोक- 
कब्याणमें निरत रहे। उन्होंने आत्मोत्थानकों छोककस्याणका एक सफल 
साधन माना । प्रथ्वीपर आदर्शनीवन अथवा रामराज्यकी स्थापनाके लिए 
उन्होंने साध्य और साधनको समान महत्व दिया। भौतिक सुखसम्पन्न 
सामाजिक जीवनसे अधिक प्रधानता एक पवित्र, सरछ, सदाचारएूण 
कर्त्तव्यनिष्ट जीवनकों दी | उनके रामराज्यका ध्येय एक उन्नत आदशमय 
मनोजीवनका ध्येय है | 
गान्धीजीका दर्शन गीता तथा उपनिषद्के दर्शनसे मिन्‍न नहीं हैं। 
भारतीय दर्शनने सत्यके जिस चिरन्‍्तन तथा शाश्वत स्वरूपकों चचा का है 
गान्धीजीने उसीको अपने जीवनमें अनुमव करनंका 
वस्यदी पिरियाया प्रयत्न, किया है । उसीकी प्राप्तिके लिए सदाचरण 
और साधनाको महत्ता दी। उनके जीवनम भक्ति 
4१, ह दावा नहीं करता कि मैंने कुछ नये सिद्धान्तों जार तत्वोंका 


महत्वाकाक्षा : 
पृथ्वीपर राम- 
राज्यकी स्थापना 


गान्धी-दर्शन : 


६०२ गतिशा सत्र 
'तथा कर्मयोगका अद्वितीय समन्वय मिलता है। यह गीताके निष्काम तथा 
अनासक्त कर्मकी व्याख्यापर आधारित है। उनकी भक्तिका केन्द्रबिन्दु 
मर्यादापुरुषोत्तम श्रीरामका सात्विक चरित्र रहा है और उनका राम 
गीदू तथा उधनिषद्का शाश्वत तथा सनातन पुरुष रहा है | उनकी दृष्धिमें 
सत्य हौ' ईश्वर है। सत्यके बिना ईश्वर कहीं नहीं है ।' सत्यका ज्ञान मग- 
वद्ज्ञान है| मगवद्ह्ञानके अनुसार मगवानकी अनुभूति अथवा उनकी 
सेवा उनके द्यापक सगुण तथा व्यक्त स्वरूपकी सेवा द्वारा ही सम्भव है । 
(सम्पूर्ण सृष्टि एवं समसत॒ जीव मगवानकी ही अंश हैं। इसीलिए विश्व- 
बन्धुत्व तथा जीवप्रेमकी मावना सलके ज्ञानकों द्योतक है । 

सयदाचार ही सत्यका नेतिक तथा व्यावहारिक पश्च है। इसके लिए 
तप ओर त्याग आवश्यक हैं। तपकी आवश्यकता आत्मशुद्धिके लिए और 
व्यागकोी आवश्यकता मोह तथा स्वार्थंकी भावनासे 
मुक्त होनेके लिए है। स्वार्थ और मोह दृष्टिमे 
आवरणकी तरह पड़े रहते हैँ ओर सत्यके दर्शनमें 
बाधक होते हैं | स्वार्थव्याग तथा जीवोंकी सेवा द्वारा मनुष्य सत्यके निकट 
पहुँचता है। सत्यको समझनेके लिए हृठधर्मों एवं कट्टरतासे ऊपर उठना 
आवश्यक है। उसके छिए भ्रमात्मक तथा एकांगी सिद्धान्तोंसे दुर रहकर 
पूर्वपग्रहों और दोषोंसे अपनेको मुक्त करना चाहिये | 

यदि सदाचरण ही जीवनमें महत्वपूर्ण हे ओर वही जीवनका ध्येय है 
तो सदाचरणका क्या रूप हो ! गान्धीजीका नीतिशास्त्र श्रद्धा तथा विश्वास- 
मलक है। वह सैद्धान्तिक नहीं हैं, किन्तु जीवन-सत्यपर आधारित है | 
गान्धीजीने अपने सहज विश्वासके कारण, अनेक धर्मा, दर्श्न-प्रस्थोके 
अध्ययन, मनन, चिन्तन तथा निरन्तर आत्म-साधनाके कारण सदाचरणके 
सम्बन्धमं आन्तरिक अनुभूति प्राप्त कर ढी थी। उनका नेतिक आदर्श 
काल्पनिक नहीं है, वह जनजीवनके वास्तविक ज्ञानपर आधारित 

आविष्कार किया हे। मेंने अपने ही ढंगसे शाश्रव सत्योको प्रति 

दिलके जीवनकी समस्याओोंमें अनूदित करनेका प्रथत्न किया है 


सच्यका नेतविक 
सर्प 


गान्धोंजी ६०३ 
उन्होंने सत्यके शाइवत तत्वोंपर .व्यावहारिक तथा नैतिक प्रकाश डाह्य | 
उनके अनुसार ज्ञान सद्गुण है। सत्यका शञानी सत्यके अनुसार ही *कर्म 
करेगा । उसके विपरीत कर्म करना उसके लिए असह्न है ; बह जीवित 
मृत्यु है । जनताके सम्मुख उन्होंने, अपने जीवनके रूपमें, सत्यके क्रियात्मक 
आदर्शकी सम्मुख रखा। अपने चारों ओर व्याप्त युगजीवनके धनिष्ठ 
सम्पकर्मे आनेके कारण उन्होंने साम्प्रदायिक वाद: विवादके ऊपर एक 
मानवीय सिद्धान्तका प्रतिपादन किया । अतः उनके नैतिक नियम किसी 
विशिष्ट वादके अन्तर्गत नहीं आते हैं। जैसा कि गान्धीजी स्वयं कहते हूं, 
“मैं तो किसीका,बाजा बजाता नहीं या फिर सारे जगतका बजाता हूँ ।” 
गान्धीजीकी नेतिकता मानव-जीवनके कल्याणकी नैतिकता है। गान्धी- 
वाद--यदि उसे , वाद कहना आवश्यक ही है--किसी प्रकारके कोरें 
सड्जीर्ण सिद्धान्तोंका .हंग्रह नहीं है। वह जीवन-सत्यके व्यापक. क्रियात्मक 
स्वरूपका प्रतिपादन करनेकी ओर एक प्रयक्षमात्र है। यह प्रयत्न दर्शनके 
शाश्वत तत्वों, धर्मोके मोलिक सिद्धान्तों तथा मनोविज्ञानके स्वस्थ नियमों* 
का सन्तुत्िित सड्ड|लन है । गान्धीवादके अनुसार अन्तःसत्य बाह्य जीवनका 
आवश्यक अजछ्ञ है। मनुष्योंमें सत्तात्मक्ष एकता है।, विश्वकी विविधता 
एकताके सूजञमें पिरोयी हुई है | मिन्नता कैवछ अविद्याकी देन है। अतएव 
यह नेतिक कर्तव्य है कि मनुष्य एक दूसरेके सुख-दुःखको समझे और संसारसे 
अन्याय, दरिद्रता और दुःखको मिटनेके लिए सतत प्रवत्नशील रहे एवं 
लोककल्याणकी बृद्धि करे । संक्षेपमें गान्धीजीकी . नैतिकता ,“बसुबैव 
कुठम्बकम! की नेतिकता है; उसमे विश्वप्रेम अथवा मानव-प्रेम ही एकमात्र 
साध्य ओर साधन है | क्‍ ही 

गान्धीजीके भीतर प्रतिष्ठित मनुष्यत्वकी भावना उनके सत्य और 
अह्दिंसाके आदशोके द्वारा अभिव्यक्त होती है। गीतामें कर्मबोग इूँढ़नेवाले 
१, परिपूर्ण सज्ञऊमय जगत अथवा रामराज्यके आदशेको सम्मुख रखते 
समय उन्होंने मानव-स्त्रभावके दोनों पक्षों---वोड्धिक ओर भावुक--- 
को समझा । 


६०४ नीतिशास्त्र 


गान्धीजीने सत्य और अहिंसाको एक दूसरेका पूरक 
कहा है। उन्होंने सत्यज्ञानकों ही सदाचार कहा है। 
सत्यका क्रियात्मक रूप ही अहिंसा है। सत्यश्ञान तथा अहिंसा द्वारा ही 
अज्ञान, अन्बंय ओर अधर्म दूर हो सकते हैं ओर मानव-हृदयमें प्रेमका 
सद्भजीत तथा उसकी श्रासोंमें शान्तिकी सुगन्ध भरी जा सकती है। अहिंसा 
(विश्वप्रेम) ही सत्यज्ञान तथा 'वसुधेव कुठ्ठम्बकम के सिद्धान्तकी सार्थकता 
है। अहिंसात्मक निष्काम लोक-कार्य ही जीवनका ध्येय है | सब व्यक्तियोंमें 
एक ही सर्वव्यापी इंइ्वर व्याप्त है। यह सर्वात्मबोध ही आत्मबोध है। 
दूसरोंका दुःख आपना दुःख है। उसे हटाना हमारा कर्तंव्य है | वास्तविक 
शान्ति जीवमात्रको स्नेह ओर प्रेमका पात्र समझनेसे ही प्राप्त हो सकती है । 
पापसे घृणा करना उचित है, पापीसे नहीं |! पापी स्नेहास्पद है। पापीको 
प्यार करते हुए पाप ओर अधरमंके विरुद्ध अहिंसात्मक युद्ध करना ही 
मनुष्यका कत्तंव्य है। गान्धी-दर्शन यह अखण्ड विश्वास देता है कि सभी 
प्राणियोंमें एक ही चेतन-शक्ति व्याप्त है। सब एक ही पिताके पुत्र हैं । 
इसीको लक्ष्य करते हुए. गान्धीजी कहते हैं कि मनुष्यका आचरण धार्मिक-- 
सर्वकल्याणकारी--होना चाहिये। अहिंसा मानवीय सत्यका ही सक्रिय 
गुण है | इसके दो रूप हैं : भावरूप या धनरूप और अभावरूप या ऋण- 
रूप । अभावात्मक रूपके अनुसार किसीको हिंसा नहीं करनी चाहिये। पर- 
पीड़न पाप है| शारीरिक अथवा मानसिक पीड़ा पहुँचाना पाप है। गान्धी- 
जी तलज्ञानी होनेके नाते अहिंसाका व्यापक अर्थ छेते हैं। अहिंसाका 
4. मनोवेज्ञानिकोंके अनुसार विचारसाहचर्यके नियम इस बातकी पुष्टि 
करते हैं कि पापी ओर पापमें तादात्म्य स्थापित हो जाता है। 
उसके विरुद्ध इतना ही कहना हे कि गान्धीजीने जो कुछ भी कहा 
उसका पहिले अपने जीवनमें अभ्यास और अनुभव कर लिया। 
फिर सी यह मानना उचित है कि साधारण व्यक्तिके रिए यह 
कठिन कार्ये मानसिक और आध्यात्मिक उन्नतिसे ही सम्भव है । 
२. अपने सड्जीर्ण अर्थ्में अहिंसाका 'अभिप्राय अधिकतर कायिक और 


अहिसा 
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,भावात्मक रूप सर्वकल्याणकारी है | लोकमज्जलके हेतु विश्वप्रेमको स्वीकार 
करना ही अहिंसा है। अहिंसात्मक व्यक्तिके हिए राग, देष, क्रोध, मेह 
लोभ ओर घृणा आदि मनके विकार अधर्म हैं| उसे मनसा, वाचा, कर्मणा 
पवित्र तथा संयमी होना चाहिये। जीवनरूपी क्मक्षेत्रमें उसे हिंसा तथा 
असत्यके विरुद्ध निरन्तर संग्राम करना चाहिये | कर्मक्षेत्रमें अकर्मप्यताके 
लिए स्थान नहीं है। सदैव धर्मकी स्थापनाके लिए प्रयास करना चाहिये | 
परिणामसे डर कर कर्त्तव्यसे विमुख होना पाप है। मनुष्यकों अहिंसा आत्म- 
बल देती है। वह उसे छ्ुद्र इच्छाओं तथा दाम्मिक भावनांओँसे ऊपर 
उठाती है। उसे स्वार्थहीन तथा आत्मविजयी बनाकर विश्वात्माकी अनु- 
भूति कराती है। गान्धीजीके अनुसार सत्य और अहिंसा दोनों ही प्राचीन 
तथा शाश्वत हैं | सत्य ही सब्चिदानन्द भगवान्‌ है और अहिंसा उसकी 
प्रािका साधन है। अभीष्ट (सत्य) की प्राप्तेमि लिए अहिंसा एकमात्र 
साधन हे | 
सत्याग्रह का अथ है सत्यके प्रति आग्रह। सत्य व्यक्तिविशेषतक ही 
देहिक हिंसा न करनेसे रहता है। गान्धीजीने गोतमबुद्धके समान 
ही अहिंसाका व्यापक अर्थ लिया | गौतमबुद्ध ओर गान्धी, दोनोंने 
ही मानवताके कल्याणके लिए विहवप्रेम, करुणा, सेवा और 
निःस्वार्थ-भावकों अपनानेकी लोगोंसे प्राथना की । 

4, सत्य ओर अहिंसा गान्धीजीके अनुसार उतने ही प्राचीन हैं जितने कि 
पर्वत । उनका कहना है कि में दुनियाकों कोई नयी बात नहीं बता 
रहा हू। मुझे सत्यकी खोज करनेमें सत्य ओर अहिंसाका बोध 
हुआ । अहिंसाका सिद्धान्त अत्यन्त प्राचीन है। वह ऋणग्वेदर्मं भी 
पाया जाता है । उपनिषदोंमें भी ऐसी अनेकों कथाएँ हैं जिनके 
द्वारा विदवप्रेमका प्रतिपादन हुआ है। गीता, बोद्धधर्म, ईसाईर्ममें 
भी इसे मान्यता दी गयी है । इसे सर्वोत्तम नीति बताया गया है । 

२, सत्यागहका जन्म दक्षिणी अफ्रिकार्मे हुआ । इसके द्वारा गान्धीजीने 
बहाँके काले लोगोंकों बताया! कि अपने अधिकारोंके लिए जाग्रत 
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सीमित नहीं है । अपने व्यापक रूपमें वह सर्वशक्तिसम्पन्न है; उसीके' ग्रेति 
आग्रह सत्याग्रह है। केबल विचारोंसे अहिंसात्मक 
होना पर्याम नहीं है। उसे कमक्षेत्रमें प्रतिष्ठित करना 
चाहिये | अम्ठत्यक विरुद्ध खड़े होकर और सत्यके "प्रति जागरूक रहकर 
ही अहिंसाको व्यवहारमें लाया जा“सकता है। सत्यांग्रहीके लिए अन्याय, 
अलाचार, ऋरता, अनीति आदिकों स्वयं सहना अथवा दूसरेकों उन्हें 
सहते हुए देखना असझ्य है। अधर्म और अनेतिकताकों हटानेके लिए 
वह अहिंसात्मक सत्याग्रह करता है। सत्याग्रहके द्वारा वह छोकजीवनके 
प्रति अपने कर्त॑व्योंका पावन करके अपने अधिकारोंकः भोग करता है। 
सत्याग्रही कर्म करते समंय विपक्षी अथवा कठोरसे-कठोर अत्याचारीके 
सम्मुख भी नहीं झुकता । प्राणिमात्रको अत्याचारसे मुक्त करना उसका 
ध्येय है| किन्तु इस सुक्तिको प्राप्त करनेके लिए अहिंसा ही एकमात्र 
साधन है । द्वेष, छणा, अन्यायको प्रेमससे जीतना चाहिये। प्रतिशोधकी 
होओ । वहा उन्‍होंने टाब्सेटाथ फास! खोलकर छोगीको स्वावरूम्धी 
बननेका आदेश दिया । आत्मबरू आर संघटित शक्तिम जोर दिया । 
लोक-सेवा और नंतिकबजीवनकी ओर ध्यान आकर्षित किया। आक्ू- 
तिक उपचार, सफाई और मिताहारका पाठ पढ़ाया । सत्याग्रहका 
पूर्ण विकास भारतमें हुआ। ब्रिटिश साम्राज्यघादने छोगोंके स्वाशि- 
मानकी रीढ़ तोड़ दी थी। वे अपनी संस्कृतिसे विज्युल हो गये थे। 
मानसिक ओर सांस्कृतिक दसता स्वीकार कर चुके थे। गान्घीजीने 
सत्याग्रह तथा असहयोग आन्‍्दोलनों, देंशव्यापी हड़्तालों और 
कठोर दीर्घकालीन उपचासों द्वारा नेतिक पतनसे भारतीयोंको 
बचाया। सत्य, अहिंसा, बह्मचर्य, आत्सनिग्रह आंदिका कठोर बत 
लोगोंकों सिखाया। आप्म-स्याग ओर बलिदान द्वारा लोकसेवा अथवा 
आसत्ससन्तोषका मांग दिखाया | लोक-जीवन और मानव-स्वभावका 
उन्हें गृढ़ ज्ञान था । छोकरक्षा ओर संस्कृतिके मूल तत्वोंकी रक्षाके 
लिए ही उन्होंने अद्यचर्यकी शिक्षा' दी। 


खत्याग्रह 
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भावना पाप है | इणाके प्रति घृणा अथवा पशुबलके प्रति पशुवल अनु- 
चित है! हिंसाको अहिंसासे अथवा पशुबल्को आत्मबढूसे जीतज्ञा 
चाहिये | समस्त मनुष्य एक ही परिवारके प्राणी हैं | हिंसासे (विवश करके 
अथवा डरा-घधमकाकर) उनका हनन करनेके बदले प्रेससे उनका सुधार 
करना चाहिये | गान्धीजीका सत्याग्रह ज़ैम्य, शिष्ट, प्रेका ही एक रूप 
है। सत्याग्रहके लिए भी उनका कहना है कि यह उनका मौलिक सिद्धान्त 
नहीं है | यह सनातनधर्म अथवा शाश्वत सत्यका यथार्थ तथा व्यावहारिक 
रूप है| सत्याग्रह आत्मशुद्धिकी छड़ाई है; वह धार्मिक छड़ाई है।” 
सत्याग्रहके लिए सम्यक्‌ बोध तथा व्यापक प्रेमकी आवश्यकता है। दूररेके 
मनमें सत्यका बोध जाग्रतू कर प्रेमसे उसे आकर्षित करना ही सत्याग्रह 
है । सत्यकोी ओर अमिमुख होकर दूसरोंके मनमें उच्च भावनाओंकों 
जाग्रत करना, उनका आत्मोन्नयन करना ही सत्पाग्रहका ध्येय है। 
गान्धीजीके सत्याग्रहका मूलरूप आत्मत्याग तथा आत्म-बलिदान है। यही 
नहीं, उन्होंने सत्याग्रहीके कर्त्तव्योंकी रूपरेखा भी बनायी | सत्याग्रहीको 
4. अपनी आत्मकथामें गास्थीजी कहते हैं कि वे 'अवगुण बदले गुण करे, 

सत्य धर्मका मर्स हें;--इस कथनसे अभावित हुए। थीझ्षूके 
अनुसार भी हमें बुराईकों बुराईसे नहीं रोकना चाहिये। बदला 
नहीं लेना चाहिये। यही बात रहीमदासजीने भी कही हे--जो तोकूँ 
काटा जुब, ताहि बोब तूँ फूल |! राजनीतिके क्षेत्रमं यह विचित्र 
अथवा अव्यावहारिक कथन लगता है । गान्धीजीने भारतको 
अहिसास्मक आत्मबरू तथा सत्याग्रह द्वारा स्वतन्त्रता दिलाकर 
उसकी वास्तविकताकों केवछ सिद्ध ही नहीं किया बरन्‌ विश्वके 
इतिहासमें एक नयी राजनीतिकों जन्म और स्थान दिया हे । 

२. गान्यी-सत्याग्रहके मुख्य अकज्ञ स्नेह, प्रेम, एकता, सहृदयता ओर 
सहयोग हैं । भारतीय दर्शन और संस्कृतिने भी सद्देव इन्हें ही 
प्रधनता दी । ५ | 

३. देखिये--पदहामसि भा, १ एछ,३८, ४५-४७, १७८-१८४। 
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आत्मसंयमी, आत्मप्रबुद्ध तथा निर्भक होना चाहिये | उसका बल 
मात्र आत्मबल है| उसे छगन, आत्मविश्वास, अहिंसा तथा श्रद्धाके 
साथ, अडिग होकर, सत्यके मागका अनुसरण करना चाहिये। इसीमें 
उसे आत्मानन्द मिलता है ओर यही छोककल्याणका मार्ग है | 
गान्धीजीका धर्मसे अभिप्राय किसी विशिष्ट सम्प्रदाय या मतसे नहीं, 
किन्तु शाश्वत सत्यसे था| उन्होंने हिन्दूधर्मके मोलिक दार्शनिक सत्यौको 
अपने विवेकके प्रकाशमें समझकर उन्हें आत्मसात्‌ 
किया ओर कहा कि प्राणी प्राणीमें मूलतः कोई भेद 
नहीं है | दूसरेका अहित करना अथवा बुरा सोचना 
या देखना अघम है | मानवताके प्रति ममत्वकी भावना तथा विश्वप्रेम 
ही धर्म है। अथवा सर्वकल्याणका नाम ही धर्म है। वे अपने प्रवचनोंमें 
बार-बार दुहराते थे कि में सनातन (शाश्वत) सत्यका पूजक हूँ । उनका 
सनातनधर्म अत्यन्त सहिष्णु है। उसके चार मुख्य स्तम्म हैं : सत्य, 
अहिंसा, ब्रह्मचय और अपरिग्रह । उसका क्षेत्र व्यापक है। वह 'सर्वधर्म 
समन्वय में विश्वास करता है। वेद, कुरान, बाइबिल, गीता, आवेस्ता 
आदि सब महान धर्मग्रन्थोंके मोलिक सिद्धान्तोंकी स्वीकार कर उनके प्रति 
श्रद्धा रखता है। मानव-एकताकों भूलकर बाह्य जातिगत तथा सम्प्रदायगत 
विभेदोंकीं देखना, अपने धमकी अच्छा कहकर दूसरे घर्मोका अनादर 
करना, गान्धी-धर्मके अनुसार अधार्मिक और अनैतिक है |! गान्धीजीने 
धर्म ओर नैतिकताको एक ही माना । ये एक ही शाश्वत सत्यके दो स्वरूप 
हैं। दोनोंमें अभिन्‍नता है। अधार्मिक सिद्धान्त अनैतिक है। सब धर्म 
अपने विवेकसम्मत नैतिक रूपमें (रूढ़िबद्ध ओर सड्लीर्ण रूपमें नहीं) समान 
तथा श्रद्धामूलक हैं | प्रत्येक व्यक्ति अपना धर्म पालन करनेके लिए स्वतन्त्र 
१, “जब यहाँ भी ईश्वर हे, वहाँ सी ईश्वर है ओर ईश्वर तो एक 
. ही हो सकता है तब दोनों अलूग-अरूग नाम छें ओर एक 
दूसरेके नाम बर्दाइत न कर सके, यह तो पागरूपन-सा ही 


दीखता है ।! वि 


[कप न 
हिन्दूधर्म ओर 
अछुतोद्धार 
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| गान्धीजी अपनेको हिन्दू! कहते थे, पर वे सब धर्मोका समान आदर 
करते पसप्रचारकोक वे विरुद्ध थे। किसी मी मतावरूम्बीको दैपरेके 
धर्मका उन्मूछन करनेका तबतक अधिकार नहीं है जबतक कि उसका 
धम मोलिक मानवीय संदाचारके विरुद्ध न हो। अनासक्त यफ्ना* गान्घीजी 
के धममेम, संत्यप्रेम अथवा नेतिकताकी एक महत्वपूर्ण अज्भ था। घर्म 
एवं मानव-कल्याणकी मावनाने ही उन्हें राजनीतिमें प्रवेश करनेके छिए 
बाध्य कर समाज-सुधारक बनाया। रुढ़ि-रीतिग्रस्त, अधार्मिक नियमोंका 
विद्रोही बनाया । हिन्दू धमके माथेसे छूआछूतके कलडडके टीकैको मिथने- 
वाद्य बनाया । धर्मके कारण ही उन्होंने हरिजन आन्दोलनकों भारतीय 
स्वतन्त्रताक संग्रामका एक मुख्य अद्भ बनाया | अछूतोंकों हरिजन कह- 
कर उन्होंने इस कथन की पुष्टि को कि जाति पॉति पूछे नहीं कोई, हरिको 
जेसे हरिको होई । गान्धी-धर्म एक शिष्ट सदाचारपूर्ण मानव-समाजका 
धर्म है । वह विवेकसम्मत धर्म है। उसकी नीव अन्धविश्वासपर नहीं, वह 
नेतिकताका ही दूसरा नाम है | 
गान्धीजीके नीतिशाखसत्रने उन्हें विशाल यन्त्रीकीरण तथा व्याव- 
'यिक केन्‍न्द्रीकरणके विरुद्ध कर दिया। चरखा ओर अहिंसा द्वारा 
उन्होंने इस युग यन्त्रवादके देत्थकों चेतावनी दी। वे भारतके 
असंख्य ग्रामबासी किसानोंकों आर्थिक सड्ढुटते मुक्त करनेके लिए 
१, 'हिन्दूधूर्म, जेसा उसे में समझता हूँ, मुझे पूर्ण आत्म-सम्तोष देता 
है, मेरे समस्त अस्तित्वको पूर्णता देता है ओर सुझे भगवद्गीता 


के 


ओर उपनिपदसे शान्ति मिलती है ।? 

२. गीताकी भांति वे प्रवृत्ति आर निवृत्तिमा्ग के समनन्‍वयमें विश्वास 
करते थे। समाजसें रहकर निःसंग होकर काम करना चाहिये। 

३. 'ऐसे व्यापक सत्यनारायणके प्रत्यक्ष दुर्शनके किए प्राणि-मात्रके 
प्रति आत्मवत्‌ (अपने समान) प्रेमकी बड़ी भारी जरूरत है। यही 
कारण है कि भेरी सत्यकी पूजा सुझे राजनीतिक क्षेत्रमें घसीट के 
गयी ।! 


३२५६ 
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शिव तलि: रैक हों एकमात्र साधन मानते ये | उन्होंने 
लत खादीको राष्ट्रीय जागरणका प्रतीक तथा" संघय्न 
आज काजल और एकताका सूचक कहा हूं। उन होने खद्दरक 
प्रचार तथा ग्रामोद्योगकों अत्यन्त प्रोत्साहित किया । वह चाहते थे 
कि प्रत्येक गाव एक परिपूर्ण इकाई तथा स्वावल्म्बी कैन्द्र बनकर 
आत्मनिर्मर हो जाय ताकि उसे अपनी आवश्यकताओंके लिए दूसरों- 
का मुँह न ताकना पढ़े । आमोद्योगकोी बढ़ानेसे सबको काम मिल सकता 
है जिससे बेकारी और मुखमरीका प्रश्न हल हो सकता है। “और 
. जिस मार्गसे देशकी मुखमरीका नाश होगा उसीसे स्वराज्य भी मिलेगा | 
मशीनको अपनानेसे मनुष्यके बदले मशीन काम करती है जिससे 
आर्थिक प्रतिस्पर्धा ओर प्रतियोगिताकी भावना भयड्डूर रूप घारण कर 
लेती है। धनके उन्मादमें अमीर, श्रमिकोंके प्रति अपना कर्त्तव्य भूल जाते 
हैं ओर उनका शोषण करने छगते हैं। मशीनका व्यापक प्रयोग हिंसात्मक 
तथा अनैतिक है। ग्रामोद्योग सार्वजनिक प्रेम तथा आत्म-निर्भरताका 
प्रतीक है | गान्धीजीका कहना था कि जबतक कोई ऐसी व्यवस्था न हो 
सके जिससे कि सबको रोज़ी मिले तथा परस्पर स्नेह ओर सद्भावकी रक्षा 
हो सके तबतक ग्रामोद्योगकों नहीं छोड़ना चाहिये | 
उपवास ओर प्रार्थनाको वे आत्मशुद्धि अथवा नैतिक जीवनका आव- 
स्यक अड्भ मानते थे । आत्मबोधके लिए वे सदेव प्रार्थना करते थे ओर 
उपवास भी रखते थे। सर्वप्रथम उपवास उन्होंने 
अफ्रिकामें किया ओर आगे चरूकर भी समय-समयपर 
अपनी सहजप्रेरणाके आदेशसे अनेक उपवास किये ओर उन्हें सदेव लाभ- 
प्रद पाया | उनका यह भी कहना था कि यदि उपवासकी बीच यह भासित 
हो जाय कि वह शुद्ध ध्येयसे प्रेरित नहीं है तो उसे छोड़ देना चाहिये । 
_ वे यह स्वीकार करते थे कि उपवासका दुरुपयोग (व्यक्तिगत स्वार्थ और 
4. गान्धीजीने स्वयं चरखाका दर्शन सन्‌ १९१५ में किया। प्र उन्हें यह 
पहलेसे ही विश्वास था कि चरसा द्वारा भारतकी गरीबी मिटेगी । 


उपवास, प्रार्थना 
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लाभके लिए) हो सकता है जो पाप है। उनके अनुसार मानव-कर्मका 
येय संवेकल्याणकारी होना चाहिये । अतः उपवास भी लोकहिताय एवं: 
अहिंसात्मक रूपसे ही करने चाहिये- | । 
गान्धीजीका कहना था कि बच्चोंकों राष्ट्रकी आवश्यकताओं तथा 
आदशोके अनुसार शिक्षा देनी चाहिये | युनिवर्सिटीकी शिक्षा-पद्धति तथा 
शिक्षा उसके पाख्य-क्रमसे वह सन्तुष्ट न थे; क्योंकि वह हमारे 
नवयुवकोंकों कष्टसहिष्णु, स्वावलूम्बी तथा सेवा-तत्पर 
बनानेमें असमर्थ है | वह अपने धर्म तथा संस्कृतिसे भी विमुख है। वह 
विद्याथियोंकोी कलकोंका जीवन व्यतीत करना मर सिखा रही है। उनके 
अनुसार शिक्षाका लक्ष्य नेतिक चेतनाको जाग्रत्‌ करना होना चाहिये | 
विद्यार्थियोंकों स्वावलूम्बन तथा श्रम उद्योग भी सीखने चाहिये । परीक्षाओं - 
को अत्यधिक महत्व देना भूल है । वे जीवनका आदि और अन्त नहीं 
हैं। शिक्षा द्वारा विद्यार्थियोंमे कर्त्तव्यज्ञान उत्पन्न करना चाहिये | उन्हें 
देशकी बुनियादी आवश्यकताओंकी पृति करनेका ज्ञान होना चाहिये | 
वर्धा शिक्षाकेन्द्र इन्हीं आदर्शोपर स्थापित किया गया था और गान्बी- 
सेवा-संघ भी व्यक्तियोँंकोी स्वावरूम्बी ओर आत्म-त्यागी बनानेके लिए 
खोला गया था | 
गान्धीजीने सत्य-अहिंसा द्वाश एक नवीन सामाजिक व्यवस्था वनानी 
चाही | उन्होंने समाजवादकी परिभाषाकों व्यापक रूप देना चाहा। 
समाजवादसे उनका अभिप्राय कैवल आर्थिक समानता- 
से नहीं था किन्तु आध्यात्मिक एकता, नेतिक निष्ठा 
तथा कत्तंव्यबीघसे भी था। उनका कहना था कि 
'सत्तात्मक एकताके सत्यकों लोगोंकी समझना चाहिये। इससे उनको 
नैतिक चेतनाका विकास होगा | वे समानाधिकारमें विश्वास करने छूगेंगे | 
प्रथ्वीसे उत्पन्न पदार्थोका भोग सभी कर सकते हैं | अमीर-गरीबका तथा 
'जातीय-राष्ट्रीय भेद मानना अनुचित है। आत्म-चेतन प्राणी तथा सत्य- 
जअहिसाके उपासकको अपने कर्चव्य और अधिकारकों समझना चाहिये 


गान्धीवाद ओर 
समाजवाद 
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उनके मतके अनुसार एूँजीपति ओर सम्पत्तिवान्‌ दरिद्रभारायणके धनके 
संरक्षकमात्र हैं। उन्हें गरीबोंका अभिमावक् बनना होगा और इसलिए 
विषयसुख तथा विल्यम्िताकों हिंसा समझकर उन्हें अपने ऊपर उतना ही 
खर्च करना नज्यहिये जितना उनके मानसिक ओर शारीरिक जीवनके लिए 
अत्यन्त आवश्यक है' । उन्हें गरीबोंकी रक्षा करना, उनकी आवश्यकताओं- 
की पूर्ति करना, उनकी सेवा करना अपना परम-करत्त॑व्य समझना चाहिये 
क्योंकि उन्हींके पास गरीबोंकी धरोहर है | उनका विश्वास था कि नैतिक 
चेतनाके विकास द्वारा ही सुदृद रामराज्य (मानव-प्रेम और आत्मिक 
एकताके समाजवाद) की स्थापना हो सकती है | आत्मत्याग, आत्मोन्नति 
ओर वसुधेव कुठुम्बकम के सिद्धान्तकों आत्मसात्‌ करनेकी आवश्यकता है | 
यही वास्तविक समाजवादको स्थापित कर सकेगा । इसके विपरीत आधुनिक: 
साम्यवादी तथा समाजवादी, जिन्होंने अपनो प्रेरणा पश्चिमसे पायी है, 
अपने ध्येयकी प्राप्तिके लिए. हिंसात्मक साधनकों आवश्यक समझते हैं । वे 
वर्तमान आथिक व्यवस्थाको वर्गयुद्ध तथा रक्तकऋ्रान्ति द्वारा बदलना चाहते 
हैं| उनके अनुसार समानता (आर्थिक) अमीरोंकों मियनेसे ही सम्भव है। 
सम्पत्तिवानों तथा शोषकोंका हृदय-परिवर्तत आ्िक व्यवस्थाके परिवतंन 
१, स्वय॑ भी वे अपने जीवनसमे अत्यन्त मितव्ययिताके साथ रहे | जब 
सन्‌ १९३० में वे यरवड़ा जेलम थे दो उन्होंने जे सुपरिण्टेण्डेण्टसे 
कहा कि उनपर ३०) रुू० मासिकले अधिक खर्च नहीं होना चाहिये। 
उन्हें खानेके लिए सी झकासके बन मिलने चाहिये। उन्होंने 
रोज नयी नीमकी दतूनतक लेनेसे इन्कार कर दिया । 
देखिये-बापूकी झाँकियाँ--दत्ताज्ेय बालकृष्ण कालेलकर । 
तुलना कीजिये-- 


“[टात0078| 20005 छशगिणी 76 एटा ६0 शाढा 09 (00 
3876 75 3.5 72898705 67 (0556585]00 ४ैंप 38 76४8708 
(67 प्र5९, 77 (0९ए 30फी)6 96 ध्यधाीप0घ5 [0 ॥770, ॥8फ 
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द्वारा ही हो सकता 'है। अथवा व्यक्तियोंमें नैतिक चेतनाकी जागर्ति, 
मानवीय भावनाकी उत्तत्तिके लिए यह आवश्यक है कि सर्वह्रामक्रान्ति९ 
को भावना उत्तग्न को जाय । आशिक व्यवस्थामें परिवर्तन तथा क्रान्तिका 
आतड्ठ ही वर्गचेतनासे पीड़ित समाजका हृदय बदल सक्षतु है| समाजवाद 
व्यक्तिगत सम्पत्तिमें विश्वास नहीं करता है | पूँजीपतियोंकी अस्तित्वरहित 
करना ही इसका सर्वोपरि ध्येय है। समाजवादियोंके अनुसार सम्पूर्ण--चल 
ओऔर अचल-सम्त्ति-स्वामी लछोकराड्र है। मनुष्यका परिवार तथा बच्चे 
'सब. कुछ लोकराष्टरके हैं | मनुष्य राष्ट्रका अड्भमात्र है। उसकी व्यक्तिगत 
सत्ता नहीं के बराबर है । गान्धीवाद समाजवादके साधनोंकों हिंसात्मक 
समझता है। उसके अनुसार एूँजीपतियोंकी सम्पत्तिके छीने जानेका 
विचार हिंसख पश्चुप्रव॒त्तिका सूचक हैं। रक्तक्रान्तिकी पुकार अमानुषीय 
और अनैतिक है। व्यक्तिगत सम्पत्ति रखना, निर्धनोंके धनका संरक्षक 
बनना अनुचित नहीं हैं। अपने स्वार्थके लिए. धन-सञ्चय (परियग्रह) 
करना पाप है। स्वेच्छापूर्वक्क आत्मत्याग करना, अपने ऊपर 
आवश्यकतासे अधिक खर्च न करना, दीनोंकों दान देना नैतिकता है । 
अनुष्यका नेतिक उन्नयन बाह्य परिस्थितियों, भीतिक घटनाओं तथा 
आशिक व्यवस्थाके रक्तक्रान्तिपूर्ण परिवर्तन द्वारा सम्मव नहीं है। जबतक 
व्यक्ति अपनी आत्म-प्रेरित ब॒ुद्धिसे समानता ओर छोककल्याणकी मावना- 
को स्वीकार नहीं करेगा तबतक सुख ओर शान्ति असम्भव है । दूसरे 
शब्दोंमें गान्धीवाद आत्मोन्नति, आध्यात्मिक विकास तथा संंस्कृतिक 
'उत्थानकी द्वाया चिरथायी मड्गल्मय सामाजिकताकी स्थापना करना 
चाहता है | 

आलोचकोंके अनुसार गान्धीजीने स्वप्नद्रशकी माँति आदर्श आध्यात्मिक 
समाज स्थापित करनेकी चेश की | उनका ध्येव अतिमानदीय हैं। 
हे उनके साधन अवास्तविक ओर अव्यावहारिक हैं | . 
कचरा. उनका वाद! कष्साध्य संन्‍्यासवादके समान है। 
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वे शुद्ध बुद्धिमय जीवनकों पविन्न जीवन कहते हैँ। किन्तु गान्धीजीके 
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नेतिक (अथवा दाशनिक) सिद्धान्तकों एकाड्ी कहना अनुचित है। जीवन- 
श्षत्यको उन्होंने अपनी सहजबुद्धिसे समझ लिया था। उनका नैतिकज्ञान 
मानवीय वास्तविकताका ज्ञान है। वे मल्तीभाँति जानते थे कि नंगे तन 
ओर भूखे पेटवाल्लोंकी नैतिक, सामाजिक और धार्मिक सदाचारका पाठ 
पढ़ाना पागलपन है। अतः उन्होंने खेत-खलिहानोंकी ओर ध्यान आकषित 
किया | ग्रामोद्योगॉँंकी ओर पद्चायतराजकों महत्ता दी । ग्रामीणोंके. 
स्वास्थ्य, आहार-विहार-सम्बन्धी खच्छता तथा अछूतोद्धारक्ी ओर ध्यान, 
दिया | इसी अभिप्रायसे उन्होंने गान्धी-सेवक-सड्ठ करों स्थापना की | यह 
सब कोर एकाड्जी सिद्धान्तवाद नहीं है | उन्होंने भारतकी मिद्टीके कण- 
कणसे अपनेको परिचित किया ओर इस परिणामपर पहुँचे कि मारतकी, 
असल आबादी या असल हिन्दुस्तान गाँवोंमें है। उन्होंने अपने अहिंसा- 
त्मक आर्थिक सिद्धान्तके आधारपर आमोद्योगोंके विकासके लिए प्रयत्न 
किया । छोगोंसे सादगी और ईमानदारीका जीवन व्यतीत करनेको कहा 
ताकि लोग आत्मनिर्भर हो सकें और हमारी भूखी जनताका पेट मर सके । 
नैतिक पतनसे बचनेके लिए उन्होंने सत्य, अहिंसा, ब्रह्मचर्य, आत्मनिग्रह- 
का कठोर ब्त धारणकर जनताके सम्मुख आदर्श प्रस्तुत किया | गुलाम, 
भारतीयोंकी उन्होंने गुलामोकीं उत्पन्न करनेके लिए प्रोत्साहित न कर 
स्वतन्त्र होनेपर स्वतन्त्र भारतवासियोंको जन्म देनेकी कहा। भारतके 
असंख्य नंगे तथा भूखोंको ध्यानमें रखते हुए वे कह करते थे कि इस. 
: देशमें भूखा मरनेके लिए सन्तानकों उत्न्‍्न नहीं करना चाहिये। उन्होंने. 
सदेव मानव-स्वभावकी दुर्बर्ताओंकोीं सामने रख कर लोगोंको सब प्रकार- 
की शिक्षा दी | उन्होंने भावनाओंका उन्नयन कर उन्हें बोद्धिक स्तरतर 
उठानेका आदेश दिया । 

गान्धीजी मनुष्य-जीवनके उन्नत तथा दुर्बल, दोनों पक्षोंसे भलीभाति 
परिचित ये। आत्म-चेतन मनुष्य पशुतासे ऊपर उठकर आत्मानन्द प्राप्त 
कर सकता है, यही संक्षेपमें गान्धीवादका तत्व तथा उनका नैतिक दर्शन 
है। वे जानते थे कि प्राणीका व्यक्तित्व सृष्टिका एक आवश्यक थज्ज है | 
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' उसका आत्मसन्तोष सृष्टिमाजकी प्रसन्नतापर निर्भर है | व्यक्तिगत- 
बेल्याण और लोक-कल्याणमें अभिन्‍नता है। अतः मानवताकी सोई हुई 
चेतनाको जगाना ही उन्होंने अपना धर्म समझा | उनका जीवब उप- 
निषरदोंके कथनका क्रियात्मक रूप रहा है। “मे शक्तिका आढकांक्षी नहीं 
हैं, में स्वर्गका आकांक्षी नहीं हूँ, में पुनजन्मसे मुक्तिका आकारक्षी नहीं हूँ, 
में सष्टिके आर प्राणियोंकों वेदनासे मुक्त करनेका आकांक्षी हूँ क्षी हू! 
गाग्धीजीकी यह आकांक्षा आक्मज्ञानियोंके लिए, आत्मिक संत्यको 
समझनेवालेंके लिए नवीन ओर असम्भव नहीं है| सत्तात्मक एकताके 
माननेवालेका ममत्व व्यापक होता है। गान्धीजी खर्य ममता तथा 
लोकप्रेमकी मूर्ति थे। उन्हें प्राणोंका मोह या झत्युका भय नहीं था। 
उनका जीवन विश्व-जीवनसे ओतप्रोत था । इसीलिए उन्होंने 
धरतीकी सन्तानोंकीं उन्नत मनुष्यत्वम बॉधकर भूखग निर्माण करनेको 
चैश की। वे लोकपुरुष थे। मानव-सम्बताको सांस्कृतिक आर 
नैतिक उनन्‍नतिके द्योतक थे । संस्कृतिक, सामाजिक राजनी तिक, 
आर्थिक विषमताओं, वर्गयुद्धों, व्यक्तिगत छणा-द्वेपोंसि वे मानवोका उद्धार 
करना चाहते थे | बुद्ध और मसीहकी भाँति नवीन मानवताकी सजोव 
शोभाको प्रथ्वीपर मूर्तिमान्‌ करना चाहते थे | पृथ्वीको आत्मिक ऐश्वय 
देना चाहते थे । बा दा ही 
किन्तु प्रइन यह है कि गान्वीके विश्वप्रमरूपी रामराज्यकोा स्थीपना 
सम्भव है या नहीं ? क्या यह केवल बौद्धिक आदर्श है ! गान्धीजीक आतु- 
सार यह आत्मिक आदर्श है जो आत्मत्याग और आत्मश॒द्धि द्वारा सम्भव 
9, एफ, जी. जेम्सके अनुसार भी गान्धी-नोतेकताके यहीं ऊँथ है: 
“दूसरोंके लिये तपना, उन्हें प्रेम देना--थह उरान आर नये 


मसीहकी अपने समयकी खोज है (?! 





पट्टामि भा, १. ४, १८५९ । 
२, “बिना आत्मशुद्धिके आरणि-सात्रके साथ एकताका अजुसद नहीं 
क्रिया जा सकता । और अआत्मशझुद्धिके अभाव आइसा घर्मका 
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है। उसको अहिंसा, -अम तथा निष्ठा द्वारा व्यापक और मूर्तरूप देना 
आवश्यक है | यह असिधाराका मार्ग है जो नीत्सेके अतिमानवकी शक्ति:- 
लाल्सा ओर पदाधिकारसे मुक्त करता उसके पाशविक अद्जह्मसको 
आत्मानन्दमें, बदल देता है। समथ ओर चेतन मनुष्यको हिंसासे ऊपर 
उठाकर जनमंगलको ओर ले जाता है। वह मानव-विक्रास, मानव-उन्नति 
ओर लोकसेवामें अपना स्बव॑स्व उसी प्रकार खो देता है. जिस प्रकार भक्त 
भगवानमे | जनता ही उसके लिए जनादन है । ऐसे व्यक्तिको--समष्टिको 
अपनानेवालेको--अधहिसा आत्म-बर देती है। गान्धीजीके खिलछ्यफत 
आन्दोलन, बारदोढी सत्याग्रह, नमक सत्याग्रह, पॉराणिक डॉडीवाजचा, 
असहयोग आन्दोलन, भारत-छोड़ो आन्दोलन, रोलेट ऐक्ट आन्दोलन, 
लूगानबन्दी, आम हड़तालें आदि अहिंसात्मक कर्म उनके ओर उनके 
अनुयायियोंके आत्मबलके ही सूचक हैं। अपने सत्य ओर अहिंसाके अजेय 
'पौरुष द्वारा उन्होंने ब्रिटिश साम्राज्यको हिला दिया और सदियोंकी दासता- 
के बन्धनको तोड़कर हिन्दके इतिहासमें नवीन युग उपस्थित कर दिया | 

तमें सन्‍्देह नहीं कि अहिंसाका सिद्धान्त प्राचीन है | किन्तु इसका क्रिया- 
त्मक सामूहिक प्रयोग, विश्वके इतिहासमें सर्वप्रथम गान्धीजीने ही किया | 
'बिना रक्त-क्रान्तिके, बिना युद्धके भारतकों स्वतन्त्र करना अधहिंसात्मक 
आत्म-शक्ति द्वारा ही सम्भव था ।' अहिसाका सिद्धान्त व्यावहारिक है । 
यह उपयोगी है । अहिंसा, जो कि अभीतक विचारकों, राजनीतिज्ों, 
दार्शनिकों, नीति-चिन्तकों ओर सुधारकोंका स्वप्नमात्र थी, उसे गान्धीजीने 
ही विश्वव्यापी धर्म बना दिया । 

गान्धीजीने संसारकों सत्य ओर अहिसाके रुूपमें नया युग-धम 

पाछन करना -सी हर तरह नामुमकिन हे।'''लेकिन में पछ-पलूपर 
इस बातका अनुभव करता हूँ. कि झुद्धिका यह मार्ग विकट है। 
शुद्धि होनेका मतछब तो सनसे, वचनसे, और कायसे निर्विकार 
होना, राग-ह्वेष आदिसे रहित होना है।*“'अहिंसा नम्रताकी 
पराकाश्ा है |! 
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देकर विश्वके इतिहासमें एक युंगान्तर उपस्थित कर दिया। "उनका 
हे सत्तात्मक एकता और विश्वप्रेमके हृढ विश्वासपर आस ड्ै । 
घह राजनीति, धर्मशासत्र, समाजशास्त्र, अथंशाखत्रकों नेतिक एकताके सूत्रमें 
विशेता है। गन्धीजीने विश्वनिर्मांण, विश्व एकीकरणकी नकीन सांस्कृतिक 
शक्तियोंका आवाहन किया और आज इस नवीन युगधमक्रे कारण ही 
मानवीय नेतिक चेतना जाग्रत्‌ हो रही है ओर विश्व-शान्तिकी ओर 
लोगोंका ध्यान आइष्ट हो रहा है। अनासक्ति योग युग-युगसे निष्क्रिय 
हृदयोंकों आकर्षित कर रहा है। गान्धीजीके ज्ञान और कर्मके समन्वयने 
मानव-जीवनके समस्त क्षेत्रोंमे नवीन आलोक डालकर मानव-दृष्टिकोगको 
विकसित किया | गान्धीजीके लिए ज्ञान ओर आचार अभिन्न 
पूर्ण शील ही पूर्ण प्रज्ञा है ओर पूर्ण प्रश्ञा ही पूर्ण शील है | बह यह मानते 
हैं कि जीवन ओर नेतिकता एक ही है। उनका जीवनरूपी कर्मक्षेत्र 
नैतिकताकी सजीव मूर्ति था। उनके जीवनकों समझना ही एक नवीन 
किन्तु चिरपुरातन नेतिक-सांस्कृतिक चेतनाकों समझना है। उनका 
जीवन आचार-शाखत्रका क्रियात्मक एवं सत्य रूप है। 
गान्धीजीने अहिसाको एक व्यापक सांस्कृतिक एवं नेतिक प्रतीकके 
रूपमें ही हमारे सम्मुख रखा है। वह विश्व-मानवताका एकमात्र सार है 
और आजके विध्वंसके युगमें मानव-जातिका एकमात्र जीवन-अवलूम्ब 
है। गान्धीजीने अपने व्यक्तिगत जीवनके आदर्शों द्वारा अपराजित साहस, 
संयम, तत्परता, निर्ममता तथा जागरूकताकों आत्मिक गुण बताया । 
वह स्वतन्त्र मानवीय चेतनाके प्रतीक थे। त्यागी, तपस्वी तथा निर्भीक 
विचारक थे। वे अहिंसात्रतघारी थे। अहिंसाको उनके अनुसार वही 
समझ सकता है जिसकी आत्माका हनन न हुआ हो। 'भगर जो आदमी 
आत्मासे है, पंगु है, पंगु है, अन्ध है, वह अहिंसाको समझ नहीं सकता। 
गान्धी-दर्शनम कठोर यथार्थता है। वह नेतिक ओर सामाजिक आदर्शो 
का, त्याग और सेवाका, सत्य और अहिंसाका वह असिपथचारी धर्म है 
जो “असतसे सतुकी ओर और अन्धकारसे प्रकाशकी ओर छे जाता है 
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